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॥ श्रोहरिः ॥ 


भ ३०१ 


श्रोविद्यारण्यमुनिविरचिता 


श्री पञ्चदशी मांमांसा 


श्रीरग्मकुष्णदिर्राचत तत्वर्दर्गीपक। व्याख्यया 


तथा च 


श्रीमद्परमहंस परित्राजकाचायं वर्यस्वामि 
श्री करपात्र शिष्य प्रवरेण नव्य व्याकरणाचायं, विद्यावारिधि, पी-एच० डो०, 
डी० लिट्‌० लब्धस्वर्णपदक, धमंशास्त्राचार्ये, 
त्युपाधिभिः सभाजितेन 


श्री श्री १००८ श्री डॉ० लक्ष्मण चैतन्य ब्रह्मचारिणा 
दिरचितनक्ष्मणचन्दिक। हिन्दी व्यार्ययासमनङकुता 


श्री धर्मसंघ शिक्षा मण्डल 
दुर्गाकुण्ड, वाराणसी (3० प्र०) 


॥ श्रीहरि: ॥ 


[] प्रकाशक 


सतीश चन्द्र श्रीवास्तव 
२१८, बहादुरगंज 
इलाहाबाद 


[7 प्रथम संस्करण २००० (सन्‌ १६६५) 


मूल्य- ६५०) रुपये 


मुद्रक : 
जगमोहन प्रिन्टसँ 
२८, हिन्दी साहित्य सम्मेलन मार्ग, इलाहाबाद (उ० प्र०) 
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श्री गुहचरणारविन्दों का मधुर स्मरण करके “श्री पंचदशी मीमांसा” के इस नूतन प्रकाशित 
हिन्दी टीका के विषय में अपने प्रिय पाठको से कुछ कहना चाहता हूँ । श्रीस्वामी शंकराचार्य विरचित 
इस वेदान्त शास्त्र के अद्भुत ग्रन्थराज को मेरे श्री गुरुदेव पढ़ाया करते थे । श्री राम कृष्ण शास्त्री को 
संस्कृत टीका ही प्रमाणित मानो जाती है इसको हिन्दी टीका करने की इच्छा मेरी बहुत दिनों सेथी। 
सौभाग्यवश मेरे गुरुदेव महाराज के छोटे गुरुभाई महान्‌ वेदान्ती अनन्त श्री स्वामी प्रकाशानन्द जी 
सरस्वती महाराज साहब ने हमसे बताया कि इम ग्रन्थ पर मैंने बहुत शोध किया है और सम्पूर्ण शोधित 
पाण्डुलिपि हमको दिखाया । हमने सोचा कि प्रभु की इच्छा अनुकूल है-और हिन्दी में “श्री लक्ष्मण 
चन्द्रिका” टीका प्रारम्भ हो गई । तमाम ग्रन्थों का प्रमाण लेने में थोड़ी परेशानी जरूर पड़ी, परन्तु हमारे 
विद्यागुरु अब स्वर्गीय श्रीमान्‌ पं० रामगोविन्द जी शुक्ल जो कि एक योग्य प्रोफेमर भो थे ओर मेरे हितैषी 
भी थे उन्होंने इसके अन्वय प्रमाण में बहुत सहयोग दिया । शेष कार्य मेरे मित्र डॉ० चन्द्रमौलि द्विवेदी 
हिन्दू विश्वविद्यालय के प्राध्यापक हैं सुयोग्य हैं, उन्होंने प्रफ संशोधन तथा इसको पूर्ण व्यवास्थत करने में 
रुचि पूर्वक सहयोग दिया है । अत: इन दोनों अपने हितैषी विद्वानों को शुभाशीर्वाद के सहित आभारी 
भी हूँ । 

अपने सुहृद्‌ आयुष्यमान्‌ सतीश चन्द्र श्रीवास्तव बाल भाई) को नित्य का शुभाशीष देते हैं 
जिन्होंने रात-दिन परिश्रम करके तन, मन, धन, से पूणं पूर्ति करके इस ग्रन्थ रत्न को आप सब सुधी 
पाठकों के हाथ में आज प्रदान किया है । 


इस “श्रीपञचदशी मीमांसा” हिन्दी टीका 'श्री लक्ष्मण चन्द्रिका” की प्रथम पोथी श्रीप्रभु 
चरणारविन्दों में ही सादर विनय सहित समर्पित है जी । 
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३०० 
श्रीगणेशाय नम: 


३» श्रीतत्सत्परमात्मने नम: 


मंगलाचरणम्‌ 


3 शं नो मित्रः शं वरुण: । शं नो भवत्वर्यमा । शं न इन्द्रो बृहस्पतिः । 
शं नो विष्णुरुक्रम: । नमो ब्रह्मणे । नमस्ते वायो । त्वमेव प्रत्यक्षं ब्रह्मासि । त्वामेव प्रत्यक्षं 
ब्रह्म वदिष्यामि । सत्यं वदिष्यामि । तन्मामवतु । तद्वक्तारमवतु । अवतु माम्‌ । 5 शान्तिः 
शान्तिः शान्तिः ॥ १॥ 


३ सह नाववतु । सह नौ भुनक्त । सह्‌ वीर्य करवावहै । तेजस्विनावधीतमस्तु 
मा वि द्विषावहै । 3% शान्तिः शान्तिः शान्तिः ॥२॥ 


३% यश्छन्दसामृषभो विश्वरूपः । छन्दोभ्योऽध्यमृतात्‌ सं बभूव । स मेन्द्रो 
मेध त स्पृणोतु । अमृतस्य देवधारणो भूयासम्‌ । शरीरं मे विचषंणम्‌ । जिह्वा मे मधुमत्तमा । 
कर्णाभ्यां भूरि विश्रुवम्‌ । ब्रह्मणः कोशोऽसि मेधया पिहितः । श्रुतं मे गोपाय । ॐ शान्तिः 
शान्तिः शान्तिः ॥३॥ 

३% वृक्षस्य रेरिवा । कीर्तिः पृष्ठं गिरेरिव । ऊध्वेपवित्रो वाजिनीव स्वमृतमस्मि 
द्रविगं सुवर्वक्षम्‌ । सुमेधाअमृतोक्षितः । इति त्रिशङ्कोर्वेदानुवचनम्‌ । ३४ शान्तिः 
शान्तिः शान्तिः ।।४॥। 

३% पूर्णमदः पूर्णमिदं पूर्णात्पू्णमुदच्यते । 
पूर्णस्य पूर्णमादाय पूणमेवावशिष्यते ॥ 
३५ शान्तिः शान्तिः शान्तिः ॥५॥ 


श्रो पञ्चदशी मीमांसा 


(२) 


३५ आप्यायन्तु ममाङ्गानि वाक्‌ प्राणश्चक्षुःश्रोत्रमथोबलमिन्द्रियाणि च 
सर्वाणि सर्व ब्रह्मोपनिषदं माहं ब्रह्म निराकुर्याम्‌ । मा मा ब्रह्म निराकरोदनिराकरणमस्त्व- 
निराकरणं मेऽस्तु । तदात्मनि निरतेय उपनिषत्सु धर्मास्ते मयि सन्तु । ते मयि सन्तु । 
३% शान्तिः शान्तिः शान्तिः ॥६॥। 

३५ वाङ मे मनसि प्रतिष्ठिता | सनो मे वाचि प्रतिष्ठितमाविरावीम एधि 
वेदस्य म आणीस्थः । श्रतं मे मः प्रहासी रनेनाऽऽधीतेनाहोरात्रान्स दधामि । ऋतं वदिष्यामि । 
सत्यं वदिष्यामि । तन्मामवतु । तद्वक्तःरमलु । अवतु माम्‌ । अवतु वक्तारं । अवतु वक्तारम्‌ । 
3 शान्तिः शान्तिः शान्तिः ॥७॥। 

३ भद्र नो अपि वातय नमः । ३२ शान्तिः शान्तिः शान्तिः ॥८॥। 

३% भद्र कर्णेभिः श्रुणुयाम देवाः । भद्र पश्येमाक्षभिर्यजत्राः । स्थिरैरङ्गै स्तुष्टुवां 
सस्तनूभिव्यंशेम देवहितं यदायुः । स्वस्ति न इस्द्रो बृद्धश्रवा: स्वस्ति नः पूषा विश्ववेदाः । 
स्वस्ति नस्ताक्ष्यो अरिष्टनेमिः । स्वस्ति नो वृइस्मतिदंधातु । ॐ शान्तिः शान्तिः शान्तिः ॥। ८॥। 

39 यो ब्रह्माणं विदधाति पूर्व यो वै वेदांश्च प्रहिणोति तस्मे । तं ह देवमात्म- 
बुद्धिप्रकाशं मुमुक्षुर्वै शरणमहं प्रपद्ये । ॐ शान्तिः शान्तिः शान्तिः ।१०॥ 

३४ नमो ब्रह्मादिभ्यो ब्रह्मविद्यासम्प्रदायकत्‌ भ्यो वंशऋषिभ्यो महद्भ्यो नमो 
गुरुभ्यः । सर्वोपप्लवरहितः प्रज्ञानघनः प्रत्यगर्थो ब्रह्मी वाहमस्मि ॥१॥ 

नारायणं पद्मभवं वसिष्ठं शक्ति च तत्पुत्रपराशरे च | 
व्यासं शुकं गौडपदं महान्तं गोविन्दयोगीन्द्रमथास्य शिष्यम्‌ ॥२॥। 


श्रीशङ्कराचार्यमथास्य पद्मपादं च हस्तामलकं च शिष्यम्‌ । 
तं त्रोटकं वातिककारमन्यानस्मद्‌ गुरुन्‌ सन्ततमानतोऽस्मि ।।३।। 


मङ्गलाचरणम्‌ 


(2) 


श्रृतिस्मृतिपुराणानामालयं करुणालयम्‌ । 
नमामि  भगवत्पादशडूरं लोकशङ्करम्‌ ।।४॥ 


शङ्करं शङ्कराचार्य केशवं बादरायणम्‌ । 
सूत्रभाष्यकृतो वन्दे भगवन्तो पुनः पुनः ॥५॥ 


ईश्वरो गुरुरात्मेति मूतिभेदविभागिने । 
व्योमवत्व्याप्तदेहाय दक्षिणामूर्तये नमः ॥६॥ 


अशुभानि निराचष्टे तनोति शुभसन्ततिम्‌ । 
स्मृतिमात्रेण यत्पुंसां ब्रह्मतन्मद्गलं परम्‌ ॥॥७॥ 
अतिकल्याणरूपत्वान्नित्यकल्याणसंश्रयात्‌ । 
स्मत्‌ णां वरदत्वाच्च ब्रह्मतन्मङ्गलं विदुः ।। ऽ॥ 
ओङ्कारश्चाऽथ शब्दश्च द्वावेतौ ब्रह्मणःपुरा । 
कण्ठं भित्वा विनिर्यातौ तस्मान्मा ङ्गलिकावुभौ ।॥। 
तस्मान्मा ङ्गलिकावुभाविति ॥ 
३% शान्तिः शान्तिः शान्तिः 


ति 


येरिमे गुरुभिः पूर्व पदवाक्यप्रमाणतः । 
व्याख्याताः संव॑वेदान्तस्तास्तित्यं प्रणतोऽस्म्यहम्‌ ॥ 
चेतन्यं शाश्वतं शान्त व्योमातीतं निरञ्जनम्‌ । ` 
नादविन्दुकलातीतं तस्मे श्रीगुरवे नमः ॥१॥ 
सवश्रतिशिरोरत्नविराजितपदाम्बुजम्‌ । 
वेदान्ताम्बुजमार्तण्डस्तस्मे श्रीगुरवे नमः ॥२॥। 
अज्ञानतिमिरान्धस्यं ज्ञानाञ्जनशलाकया । 

चक्षरुत्मीलितं येन तस्मे "श्रीगुरवे नम: ॥३॥ 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


12.) 


गुरुब्र ह्या गुर्रावष्णुगुँरुर्देवो महेश्वरः । 
गुरुरेव परं ब्रह्म तस्मै श्रीगुरवे नम: ॥४॥ 
ध्यानमूलं गुरोर्म्‌ तिः पूजामूलं गुरोः पदम्‌ । 
मन्त्रमूलं गुरोर्वाक्यं मोक्षमूलं गुरोः कृपा ॥५।॥। 
अखण्डमण्डलाकारं व्याप्तं येन चराचरम्‌ । 
तत्पदं दशतं येन तस्मै श्रीगुरवे नमः ॥।६॥ 


न गुरोरधिकं तत्त्वं न गुरोरधिकं परम्‌ । 
गुरो: परतरं नास्ति तस्मात्‌ संपूज्यते गुरुः ।।७॥। 
अज्ञानमूलहरणं जन्मकर्मनिवा रणम्‌ । 
ज्ञानवैराग्यसिद्धयर्थं गुरुपादोदकं पिबेत्‌।।८॥। 
ब्रह्मानन्दं परमसुखदं केवलं ज्ञानमूति, 
इन्ट्वातीतं गगनसदृशं तत्त्वमस्यादलक्ष्यम्‌ । 
एकं नित्यं विमलमचलं सवंधीसाक्षिभूतम्‌, 
भावातीतं त्रिगुणरहितं सद्गुरु तं नमामि ॥८॥ 


॥ इति गुरुस्तुतिः ॥ 


श्रीमद्विद्यारण्यमुनिविरचिता 
पञ्चद्शी 


श्रीमद्रामकृष्णप्रणीत पददीपिका व्याख्यासहिता 


श्रीमत्‌ परमहेँसपरिब्राजकाचाय्यं 
धर्मस म्राट्स्वामिश्रीहरिहरानन्दसरस्वतीमहाराजानामुत्तराधिकारिशिष्य 
अखिल-भारतीय-धर्मे सं घ-स्थाय्यध्यक्ष 


नव्यव्या क रण्व में शास्त्राचार्येविद्यावारिधिश्रीलक्ष्मणचेतन्यब्रह्मचारिविरचित- 
लक्ष्मणचन्दिका हिन्दीव्याख्यासहिता 
तत्त्वविवेकप्रक रणम्‌ 


नत्वा श्री भारतीतीयेविद्यारण्यमुनीश्वरौ । 
प्रत्यक्तत्त्वविवेकस्य क्रियते पददीपिका ॥१॥ 


मैं श्रीभारतीतीर्थं तथा विद्यारण्यमुनि को नमस्कर करके पञ्चदशी के प्रथम 'तत्त्वविवेकप्रकरण' 
पर पददीपिका नामक टीका का निर्माण करता हूँ । 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 
( ६) 


प्रारिप्सितस्य ग्रन्थस्याऽवघ्नेन परिसमाप्तिप्रचयगमनाभ्यां शिष्टाचारषरिप्राप्तमिष्टदेवतागुरु- 
नमस्कारलक्षणं मङ्गलाचरणं स्वेनानुष्ठितं शिष्यशिक्षार्थं श्लोकेनोपनिबध्नाति अर्थाद्विषयप्रयोजने च 
सूचयति 
नमः श्री शङ्करानन्दगुरुपादाम्बुजन्मने । 
सविलासमहामोहग्राहग्रासैककमंणे ॥१॥ 
अन्वयः -सविलासमहामोहग्राहग्रासैककर्मणे श्रीशंक रानन्दगुरुपादाम्बुजन्मने नमः ॥ 


नम इति । शं सुखं करोतति शंकरः सकलजगदानन्दकरः परमात्मा । एष" ह्येवानन्दयाति (तै० २, 5, १) 
इति श्रृतेः । आनन्दो निरतिशयप्रेमास्पदत्वेन परमानन्दरूपः प्रत्यगात्मा शङ्करश्चासावानन्दश्चेति 


श्री विद्यारण्य मुनीश्वर (संत्यासियों के आचार्य) अपने महान्‌ ग्रन्थ पञ्चदशी को आरम्भ करने 
से पूवं ग्रन्थ की निविघ्न समाप्ति तथा मङ्गलाचरण करने से जिज्ञासु लोग हमें नास्तिक न समझ कर इस 
ग्रन्थ को पढ़ने में प्रीति से प्रवृत्त हो इन दोनों (समाप्ति और प्रचार रूप) प्रयोजनों को दृष्टि में रखकर, 
श्रीव्यास आदि शिष्टपुरुषों की भांति इष्ट देवता और श्री गुरूजी को नमस्कार कर स्वयं अपने 
हृदय से अनुष्ठित करके भी शिष्यों (उपदेश के योग्य साधन चतुष्टय सम्पन्न) मुमुक्षुओं की शिक्षा 
के लिए, मङ्गल (विघ्न निवृत्ति के अनुकूल व्यापार) करते हैं 

विलास कार्यं सहित मूल अज्ञान रूप ग्राह को ग्रस लेना ही जिनका मुख्य कार्य है, उन 
श्रीशङ्कुरानन्द गुरु के उस दो पाद रूप अम्बुजन्म (कमलो) को मेरा नमस्कार है ॥१॥ 

शं अर्थात्‌ सुख को करने वाला परमात्मा, यह परमात्मा ही लोक को उसके धर्मानुसार 
आनन्दित सुखी करता है । और सबसे उत्तम प्रेम रूप का आश्रय होने से परमात्मा रूप जो प्रत्यगात्मा 
(तीन शरीरों से शोधित जीव) ही आनन्द पद का अर्थ है । जो शङ्कुर (ब्रह्म) है वही आनन्द (प्रत्यगात्मा) 
है । इस प्रकार शङ्करानन्द का अथ प्रत्यक्‌ अभिन्त-परमात्मा” हुआ । वही ब्रह्म अभिन्न-प्रत्यक्‌ गुरु है । 
जिन अधिकारी व्यक्तियों के रागादि द्वेष मल पक गये हैं उनके मलों को दूरीकरणार्थ उनको आचार्य 


१-तद्धेतुव्यपदेशात्‌ ब्र सू० १।१।१४ सकलजीवानन्दहेतुत्वस्य ब्रह्मणि कथनात्‌ = 
आनन्दमय परमात्मा एव = इस श्रुति और सूत्र से सब जीवों के आनन्द के प्रति ब्रह्म ही 
कारण कहा गया है, इस कारण भी आनन्दमय परमात्मा ही है । 


Lh 


Drs 


ee 


तत्त्वविवेकप्रकरणम्‌ 


(७) 


शङ्कुरानन्दः प्रत्यगभिन्तः परमात्मा स एव गुरु: परिपक्वमला ये तानुत्सादनहेतुशक्ति'पातेन ! योजयति 
परे तत्त्वे स दीक्षयाचार्यमूतिस्थः इत्यागमात्‌ । श्रीमांश्चासौ शङ्कुरानन्दगुरुश्चेति गन्धद्विप इत्यादिवत्समासः । 
अनेन श्रीगुरोरणिमायैश्वर्यसंपन्नत्वं सूत्रितम्‌ । 

यद्वा श्रिया भूत्या शंकरोतीति शंकरः । 'रातेर्दातुः परायणम्‌’ (वृ० ३।४।२८) इति श्रतेः । 
अनेन श्री गुरोर्भक्तेष्टसंपादने सामर्थ्यं सूचितं भवति । तस्य गुरोः पादावेवाम्बुजन्म कमलं 
तस्मै नमः प्रह्नभावोऽस्तु । कि विधाय । सविलासमहामोहग्राहग्रासैककर्मणे विलासः कार्यवर्गस्तेन 


(गुरु) की मूर्ति में स्थित वह प्रत्यग्‌ अभिन्न-परमात्मा उपदेश द्वारा अज्ञान आदि प्रतिबन्धों को नष्ट 
करने की शक्ति प्रदान कर (या शक्तिपात कर) प्रत्यग्‌ अभिन्न परमात्मा से जोड़ता है। वे श्री गुरु श्री 
अर्थात्‌ श्रीमान्‌ आनन्द रूप गुरु (गंधवान्‌ द्विप-गंधद्विपः-की तरह मध्यम पद लोपी समास है ।) 
इससे श्री गुरुदेव अणिमा-महिमा-गरिमा-लघिमा-प्राप्ति प्राकाम्य-ईशित्व और वशित्व इन आठ सिद्धियों 
से युक्त है । गुरु, धन के दाता का परम आश्रय-परमगति दान ही है। श्रुति के इस वाक्य के अनुसार 
धन सुख का कारण होता है । श्री: का अर्थ लक्ष्मी: से (शं) सुख देने वाले श्रीशङ्कर हुआ । इससे श्री गुरु 
भक्तों का इष्ट सम्पादन करने में समर्थ हैं । पूर्वोक्त उन श्रीशङ्करानन्द गुरु के दोनों चरण रूप कमल के 
प्रति मेरा नम्र भाव हो । वह्‌ पाद रूपी कमल केसा है । स विलास = समष्टि (वन-जाति-जलाशय आदि) 
व्यष्टि । वृक्ष, व्यक्ति, जल आदि) स्थूल सूक्ष्म प्रपञ्च रूप कार्य के समूह के सहित जो महामोह रूप ग्राह 
अर्थात्‌ मूल अविद्या रूप [ ब्रह्मात्म स्वरूप का आच्छादक अज्ञान] है । उस महामोह रूप महादु:खदायी ग्राह 


१-देहपालस्तथा कम्पः परमानन्दहर्षणे । 
स्वेदो रोमाञ्च इत्येतच्छक्तिपातस्य लक्षणम्‌ । 
दर्शनात्स्पर्शनाच्छब्दात्कृपया शिष्यदेहके । 
जनयेद्यः समावेशं शांम्भवः स हि देशिकः । 
तस्य प्रसादयुक्तस्य विद्यावेदान्तवाक्यजा । 
दहूत्यविद्यामखिलां तमः सूर्योदये यथा । 
शक्तिपातविहीनोऽपि सत्यवाग्‌ गुरुभक्तिमान्‌ । 
आचार्याच्छ_तवेदान्तः क्रमान्‌ मुच्येत वन्धनातु । 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


(0000) 


सह वर्तेत इति सविलासः एवंविधो यो महामोहो मूलाज्ञानं स एव ग्राहः मकरादिवत्स्ववश 
प्राप्तस्यातीव दुःखहेतुत्वात्‌ तस्य ग्रासो ग्रसनं स एवेक मुख्यं कर्म व्यापारो यस्य तत्तथा तस्मै इत्यर्थः । अत्र 
च शङ्करानन्दपदद्वयसामानाधिकरण्येनः जीवन्रह्मणोरेकत्वलक्षणो विषयः, जीवस्य भूमन्रह्मरूपतया- 
परिच्छिन्तसुखाविर्भावलक्षणं प्रयोजनं च सुचितम्‌ । सविलासेत्यादिना निःशेषानर्थनिवृत्तिलक्षणं प्रयोजनं 
मुखत एवाभिहितम्‌ ॥१॥। 


[मूल अज्ञान अपने वशीभूत जीव को अतिशय दुःख देता है| जो स्थूल सूक्ष्म संसार रूप ग्राह का ग्रास 
(नाश निवृत्ति) करना ही अर्थात्‌ प्रथिवी आदि संसार सहित अविद्या रूप ग्राहके नाशक जो जीव से 
अभिन्न ब्रह्म रूप गुरु के चरण कमलों का मुख्य व्यापार है। उनको हम नमस्कार करते हैं। 


शङ्कर और आनन्द ये दोनों पद समानाधिकरण से एक ही विषय के वाचक है । इससे जीव 
और ब्रह्म की एकता के वर्णेन से अद्वेत इस ग्रन्थ का विषय है। जव कि भूमा (देश, काल, वस्तु के 
परिच्छेद से रहित सुखरूप) जीव ब्रह्म की एकला रूप अविद्या अनर्थ की निवृत्ति पूर्ण सुख का आविर्भाव 
(विद्यमान का प्रकट होना) यह प्रयोजन भी सूचित होता हे । सम्पूर्ण अनर्थो (कार्य सहित अज्ञान) की 
निवृत्ति रूप प्रयोजन तो ग्रन्थकार ने सविलास इत्यादि श्लोक के उत्तरार्धे में स्वयं ही कह दिया है ॥१॥ 


[ये चारो-विषय, प्रयोजन, सम्बन्ध अधिकारी (जो ग्रन्थ के आदि में होते हैं इस श्लोक से 
कह्‌ दिए हैं) ] । 
विशेष- पहले छः प्रकरण विद्यारण्य मुनि की रचना है, शेष प्रकरण श्री भारतीतीर्थ की कृति 
है । ये दोनों ही इस ग्रन्थ के कर्ता हैं। इसलिए टीकाकार श्री रामकृष्ण ने सर्वत्र दोनों का मङ्गल किया 
और भारतीतीर्थं किसी रीति से श्री विद्यारण्य जी के गुरु हैं अतएव पहले उनका नाम है। 


१--भिन्नप्रवृत्तिनिमित्तानां शब्दानामेकस्मिन्नर्थे वृत्तिः सामानाधिकरण्यम्‌ । भिन्न-भिन्त है 
प्रवृत्ति का निमित्त जिनका ऐसे शब्दों की जो एक अर्थ में वृत्ति है यह्‌ ही इन पदों का 
परस्पर सामानाधिकरण्य तात्पर्य सम्बन्ध है । जैसे-सोऽयं देवदत्तः, विशेषण-विशेष्यभाब 
सम्बन्ध है । स शब्द का अर्थ विशेष्य है, और अयं शब्द का अर्थं विशेषण है । अयं सः = 
अयं शब्द का अर्थ विशेष्य है और स शब्द का अर्थ विशेषण है। सोऽयं देवदत्तः इस वाक्य 
में इन दो शब्दों की भागत्याग लक्षणा है । यहां पर बाधसामानाधिकरण्य कहा है । दूसरा 
मुख्य सामानाधिकरण्य आगे कहेंगे । 


तत्त्वविवेकप्रकरणम्‌ 


(५ ) 


इदानीमवान्तर प्रयोजनकथनपुर:सरं ग्रन्थारम्भं प्रतिजानते -- 


तत्पादाम्बुरुहद्वन्द्वसेवानिमंलचेतसाम्‌ । 
सुखबोधाय तत्त्वस्य विवेकोऽयं विधीयते ।।२॥ 


अन्वय :-तत्पादाम्बुरुहद्वन्द्रसेवानिर्मलचेतसाम्‌ सुखबोधायः तत्त्वविवेक अयं विधीयते ॥। 
व्युत्पत्ति : सुखबोधाय = सुखेन अनायासेन वोधः तस्मै तृतीयेति समासः । 


तत्पादेति । तस्य गुरोः पादावेवाम्बुरुहे कमले तयोद्वेन्द्र तस्य सेवया परिचयेया स्तुतिनमस्कारादिलक्षणया 
निर्मलं रागादि रहितं चेतोऽन्तः करणं येषां ते तथोक्तास्तेषां सुखबोधायाऽनायासेन तत्त्वज्ञानोत्मादनायाऽयं 


अब अवान्तर (मध्य के) प्रयोजनों के कथन पूर्वक ग्रन्थ के आरम्भ को प्रतिज्ञा करते हैं -- 
श्री गुरु के चरणारविन्दों को सेवा से निर्मल बुद्धियों को सुख पूर्वक बोध के लिए यह तत्त्व 
(ब्रह्म) का विवेक करते हैं । 


श्रद्धेय गुरु के दो पाद रूप कमल की स्तुति नमस्कार आदि द्वारा सेवा” करने से जिनके अन्तः: 


विशेष १ -पुण्य की उत्पत्ति से अन्तःकरण की शुद्धि होती है। ईश्वर की सेवा का अदुष्ट फल 

होता है और गुरु की सेवा दृष्टफल और अदृष्ट फल दोनों का हेतु है । ईश्वर की जो सेवा है वह धर्म की 
उत्पत्ति द्वारा अन्तःकरण की शुद्धि रूप फल का हेतु अदृष्ट फल का हेतु । गुरु की सेवा धर्म की अपेक्षा 
बिना गुरु को प्रसन्नता से उपदेश रूप फल का हेतु है इसलिए गुरु की सेवा ही उत्तम है । 

यस्य देवे पराभक्तिर्यंथा देवे तथा गुरौ । 

तस्येते कथिता ह्यर्था प्रकाशन्ते महात्मनः ॥ (श्वे० ६।६।२३) 

गुशब्दस्त्वन्धकारः स्यात्‌ रु शब्दस्तन्निरोधकः । 

अन्धकारनिरोधित्वाद्‌ गुरुरित्यभिधीयते ॥ (अद्वयतारक उ०) 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


(0१७६५) 


वक्ष्यमाणप्रकारस्तत्वस्पानारोपितस्वरूपस्य 'अखण्डं सच्चिदानन्दं महावक्येन लक्ष्यते' इति वक्ष्यमाणस्य 
विवेक आरोपितात्पञ्चकोशलक्षणाज्जयत विवेचनं विधीयते, क्रियते इत्यर्थः ।॥॥२॥। 


जीव ब्रह्मणोरेकत्वलक्षणविषयसंभावनाय जीवस्य सत्यज्ञानादिरूपतां दिदर्शयिषुरादौ ज्ञानस्याभेद 
प्रतिपादनेन नित्यत्वं साधयति-- 


शड दर शादयो वेरा है जज 1 तत ना ¢ क न 
्दस्पर्शादयो वेद्या वैचित्र्याज्जागरे पृथक्‌ । 

>> > फल्स {c= पन्जा > 
ततो विभक्त तत्सं विदेकरूप्यात्न भिद्यते ।।३।। 


~ 


अच्वय:--वैचित्र्यात्‌ जागरे शब्दस्पर्शादयः पृथक्‌ वेद्याः ततः विभक्ता तत्संवित्‌ ऐक्यरूप्यात्‌ 
न भिद्यते ।! 
व्युत्पत्तिः = जागरे = जागृवातो: भाजे अत्र जागरः तस्मिन्‌ जागरे | 


‘a 


शुञ्दस्पर्शेति तत्र तावद्विस्पप्टव्यवहा रवति जागरे ज्ञानस्याभेदं साधयति - शब्देति । जागरे 'इन्द्रिये- 


करण राग आदि दोषों से रहित है, निर्मल" हो गये हैं। उन अधिकारी व्यक्तियों को सुख से (परिश्रम के 
बिना ही) तत्त्व ज्ञान कराने के हेतु यह आगे बताया गया, अर्थात्‌ नहीं है कहीं आरोप (श्रम) जिसका 
जैसा रज्जू में सर्प का होता है ! ऐसे तत्वमसि आदि महावाक्यों से जानने योग्य अखण्ड सच्चिदानन्द का 
इस रूप में जिसकी चर्चा आगे की जायेगी उस अकल्पित रूप तत्त्व का विवेक अर्थात्‌ कल्पित पंचकोश रूप 
जगत्‌ से विवेचन यहां करते हैं ।।२॥ 

जीव ब्रह्म की एकता (इस ग्रन्थ के प्रतिपाद्य विषय) को बताने के लिए जीव की सत्य ज्ञानादि 
रूपता को प्रदर्शत करने के उद्देश्य से विद्यारण्य स्वामी पहले जाग्रत आदि अवस्थाओं में होने वाले ज्ञान 
का अभेद प्रतिपादन कर उस ज्ञान की नित्यता सिद्ध करते हैं । 

और उसमें भी भली प्रकार स्पष्ट व्यवहार है जिसमें ऐसी जागरण अवस्था में ज्ञान की एकता 
कहते हैं । देवता के अनुग्रह से युक्त इन्द्रियों से रूप आदि विषयों का जिसमें ज्ञान हो ऐसी जाग्रत अवस्था 
है । इस लक्षणवाली जाग्रत अवस्था में वेद्य ज्ञान के विषय (जो जाने जायें) जो शब्द स्पर्श आदि आकाश 
आदि भूतों के गुण और उन गुणों के आश्रयभूत आकाशादि द्रव्य हैं । वे विचित्रता से गौ, अश्व आदि 


१ निमे पद निर्मल चित्तछूप कारण के कथन से उसके कार्य विवेक, वैराग्य, 
षट्सम्पत्ति, शम-दम, तितिक्षा-उपरति-श्र्धा-समाधान मुमुक्षुता इन चार साधनों की सूचना दी है । जैसे 
सुवर्ण रचित अनेक दानो की माला को एक भूषण कहते हैं। वैसे परस्पर सहकारी-बिवेक शगदमादिक 
षट्साधनों की प्राप्ति रूप घट्सम्पत्ति भी एक साधन गिने गये हैं। शमादि षट्‌ साधनों की परस्पर 


२ १ 


तत्त्वविवेकप्रकरणस्‌ 


(९१ । 


थरोपलब्धिर्जागरितम्‌' इत्युक्तलक्षणेऽवस्थाविशेषे वेद्याः । संविद्रिययभूला: शब्दस्पर्शादयः आकाशादिगुणत्वेन 
प्रसिद्धाः तदाधारत्वेन प्रसिद्धा आकाशादयश्च वेचित्र्यात्परस्परं गवाश्वादिवद्वेलक्षण्योपेतत्वात्पृथक्‌ परस्पर 
भिद्यन्ते । ततस्तेभ्यो विभक्ता बुद्धया विवेचिता तत्संवितेषां शब्दादीनां संविज्ज्ञानं ऐकरूप्यात्संविदित्ये- 
काकारेणावभासमानत्वाइ गगनमिव न भिद्यते । अत्रायं प्रयोग: -विवादाध्यासिता संवित्स्वाभाविकभेदशुन्य 


के समान विलक्षण होने से परस्पर भिन्न हैं । (जो स्वतन्त्र न होकर दूसरे का आश्रय हो उसे धर्म कहते 
हैं ।) और उन विषयों से बुद्धि द्वारा विवेक (विचार) पृथक्‌ की हुई जो उन शब्द आदि की संवित्‌ 
(ज्ञान) है । एक रूप ज्ञान- ज्ञान इस एक ही आकार में भासित होने के कारण आकाश के समान 
परस्पर भिन्न नहीं है । जैसे घटाकाश-मठाकाश-जलाकाश-मेघाकाश में उपाधि भिन्न होते हुए भी 
आकाश-आकाश इस एक आकार में भासमान आकाश एक ही है । यहां अनुमान इस प्रकार का होगा-- 
विवाद का विषय संवित्‌ (ज्ञान) (चिदात्मा के स्वरूपभूत ज्ञान) उपाधि ग्रहणके बिना भेद की प्रतीत न होने 
के कारण. स्वाभाविक > स्वरूप से भेद रहित है । जैसे आकाश ऐसे ही शब्द का ज्ञान ज्ञान 
रूप होने के कारण स्पशे के ज्ञान से भिन्न भेदवाला नहीं है । जैसे ज्ञान स्पशे के ज्ञान 


एवं हि विरक्तस्य प्रत्यमात्मविषयं विज्ञानं श्रोतुं मन्तुं विज्ञातं च सा सामर्थ्यमुपपद्यते । भाष्य १-१ केन उश 
इस प्रकार से ही विरक्त पुरुष को प्रत्यगात्म विषयक विज्ञान के श्रवण मनन और साक्षातृकार की समता 
हो सकती है । 

सहकारिता इस रीति से है-- 

(१) मन निरोध रूप शम, इद्द्रियो के निरोध के बिना नहीं होता, दम=को शम की 
अपेक्षा है । 

[ख पु वित्तेषणा-लोकेषणा में आसक्ति वाले मन की 

वेदान्त शास्त्र और सद्गुरु में पूर्ण श्रद्धा होती नहीं, इसलिए श्रद्धा को भी शम की अपेक्षा है । 

(३) मनो निरोध के बिना ब्रह्मं त्मकत्व में 


गग्रता होती नहीं । समाधान को भी शम की 


४) जैसे- उत्तम दुग्ध आदि आहार से पालन किए बिना बन्दी बिल्ली-चहा को देखकर रुकती 
नहीं चूहे के ऊपर दौड़ती है । वैसे ही विषयों से उपरम को प्राप्त किया मन निरोध रूप रस्सी से मुक्त 
«होने पर ठहरता नहीं किन्तु प्राप्त विषयों के ऊपर दोड़ता है इसलिए उपरम को भी गभ की अपेक्षा है । 
~ (५) अन्तर्मुख मन में शीत उप्णादि इच्द्रों का सहन होता है। बहिर्मुख से नहीं, इससे 
तितिक्षा को भी शम की अपे । विवेक बिना वेराग्य नहीं वैराग्य के बिना विवेक नहीं । सतगुरु 
शास्त्रों के वचनों में विश्वासरूपी श्रद्धा के बिना वेदान्त श्रवण में प्रवृत्ति नहीं । जैसे पति विरहिता स्त्री 
का श्ुंगार व्यर्थ है वैसे शम दमादि बिना श्रबणादि व्यर्थ हे । 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


(( १२९ ) 


उपाधिपरामर्शमन्तेरणाविभाव्यमानभेदत्वाद्‌ गगनवत्‌ । शब्दसंवित्स्पशेसंविदो न भिद्यते संवित्त्वात्स्पशे- 
संविद्वदिति एकस्या एव संविदो गगनस्येवौपाधिकभेदेनापि भिन्नव्यवहारोपपत्तौ वास्तवभेदकल्पनायां 
गौरवं वाधकमुन्नेयम्‌ ॥ ३।। 

विशेष--गुरुब्र ह्या गुरुविष्णु गुरुदेवो महेश्वरः । 

गुरुरेव परं ब्रह्म तस्मै श्री गुरवे नमः ॥ 

मत में प्रेम राम सम राखे। हो प्रसन्न गुरु इम अभिलाखे ॥ 

दोष हृष्टि स्वपने नहि आने । हरिहर ब्रह्म गंग रवि जाने ॥ 

गुरु मूरति को हिय में ध्याना । धारे जो चाहै कल्याना॥ 


से भिन्न नहीं है। आकाश की तरह उपाधिकृत भेद से भिन्न व्यवहार की सिद्धि होने पर एक 
ही ज्ञान के व्यवहार में भेद शब्द ज्ञान, स्पर्श ज्ञान आदि रूप से नाना भेदों को वस्तुतः भिन्न मानने में 
गौरव दोष है । जहां थोड़े से निर्वाह होता हो वहां अधिक अर्थ मानकर निर्वाह करने में गौरवरूपी दोष 
शास्त्रकार मानते हैं । एक पैसे की वस्तु को अधिक धन खर्च करके लेना दोष ही है । 

पुर्वं अनुमान में चार वस्तु होते हें पक्ष-साध्य-हेतु-दृष्टान्त जिसमें साध्य का संदेह हो उसे 
पक्ष कहते हैं । जो सिद्ध किया जाय उसे साध्य कहते हैं और जिससे सिद्ध किया जाय उसे हेतु । और 
जिसमें हेतु से साध्य का निश्चय हुआ हो उसे दृष्टान्त कहते हैं। जैसे पर्वतो वह्लिमान्‌ धूमत्वात्‌ महान 
सवत्‌ यहां पर्वत पक्ष, वह्लि साध्य, धूम हेतु, महानस दृष्टान्त है। इसी प्रकार इस पूर्वोक्त अनुमान में 
शब्द ज्ञान पक्ष, स्पर्शे ज्ञान से अभेदता साध्य, ज्ञानरूपता हेतु और स्पर्शज्ञान दृष्टान्त हैं । संवितु (ज्ञान) की 
एकता सिद्ध करने के लिए ऐसे ही अनेक अनुमान है। 

यहाँ यह रहस्य है :--गुरु जब शिष्य के ऊपर वत्सलता करे तब गुरु को हरि रूप = विष्णु रूप 

जानै, जब गुरु क्रोध करे तब गुरु को हर रूप शिव रूप जाने । गुरु जब राजसी व्यवहार करे तब गुरु को 
ब्रह्मा रूप जाने । जब गुरु शान्ति में स्थित हो तो गङ्गा देवी रूप। जब गुरु शास्त्र में हो तो गणेश रूप, 
वचन रूप किरणों से भ्रम संदेह सहित अज्ञानान्धकार को दूर करे तो उन्हें सूर्य रूप जानकर गुरु में ईश्वर 
की भावना धारण करना, स्वप्न में भी दोष दृष्टि न करना, हृदय में गुरु के विषय में सर्वोत्कृष्ट भावना 
रखते हुए मन-ही-मन नमस्कार करना । 


तत्त्वविवेकप्रकरणम्‌ 


(७१३७०) 


उक्तन्यायं स्वप्ने$प्यतिदिशति--- 
तथा स्वप्नेऽत्र वेद्यं तु न स्थिरं जागरे स्थिरम्‌ । 
तद्भेदोऽतस्तयोः संविदेकरूपा न भिद्यते ।।४॥ 
अन्वयः--(यथा जागरे विषयाणाम्‌ वैचित्र्यात्‌ भेदः ऐक्यरूप्यात्‌ संविदो अभेदः) तथा अत्र 
स्वप्ने वेद्यं तु न स्थिरं जागरे तु स्थिरं अतस्तयोः भेदः एकरूपा संवित्‌ न भिद्यते ॥ 
व्युत्पत्ति-एकरूपा = एकं रूपं आकारः यस्याः सा एक रूपा टाप्‌ । 
तथेति । यथा जागरे वैचित्र्याद्विषयाणां भेदः, ऐकरूप्यात्संविदोऽभेदश्च तथा तेनैव प्रकारेण स्वप्ने= 
'करणेषूपसंहृतेषु? जागरितसंस्कारजः प्रत्ययः सविषयः स्वप्न: इत्युक्तलक्षणायां स्वप्नावस्थायामपि विषया 
एव भिन्ना न संविदिति । 


इसी उक्त रीति को स्वप्न में दिखाते हैँ-- 

वैसे ही स्वप्न में भी विलक्षणता से विषयों का भेद है ज्ञान का नहीं, परन्तु स्वप्न का विषय 
अस्थिर और जाग्रत का स्थिर होता है। यही स्वप्न और जाग्रत अवस्थाओं का भेद है और दोनों 
अवस्थाओं के विषयों का जो ज्ञान है वह एक रूप होने से भिन्न-भिन्न नहीं हे ॥४॥ 

जँसे जाग्रत अवस्था में विषयों की विचित्रता से घट-पट आदि का भेद और ज्ञान का अभेद है 
एक रूप होने से, इसी प्रकार स्वप्न में भी शब्दादि विषय ही परस्पर भिन्न है उनका ज्ञान (संवित्‌) 
परस्पर भिन्न नहीं है । इन्द्रिय अपने-अपने विषयों को छोड़कर और जाग्रत अवस्था के संस्कार से जिसमें 
विषय सहित ज्ञान पैदा होता है उसे स्वप्न कहते हैं । उक्त स्वप्न अवस्था में भी विषयों का ही भेद है 
ज्ञान (संवितु) का नहीं । 


(१) रूपसंस्कारतुल्याधी रागद्वेषोभयं च यत्‌ ॥ 
गृह्यते धीश्रयं तस्मात्‌ ज्ञाताशुद्धोऽभयः सदा ॥ उपदेश सा० १५-१३॥ 


ये राग द्वेष भय है वे तो नीलादि रूप संस्कार के समान आश्रय वाले हैं। क्योंकि बुद्धि के ही 
आश्रित देखे जाते हैं। अतः उनका साक्षी आत्मा तो सर्वदा शुद्ध और भय शून्य है । संस्कारो नामः 
स्वाश्रयस्य प्रागुद्भूतावस्थासमानावस्थान्तरापादकोऽतीन्द्रियो धर्म: । संस्कारवशादेव पुण्यं पापं च रोचते 
अतः अभिरुचिलिगातु पुण्यपापसंस्कारौ अनुमेयः स एव-स्वभाव-प्रकृति-वासना इति गीयते । ब्र० सू० 
भाष्य १-३-३० समान नाम रूपत्वात्‌ च आवृतावप्यविरोधो दर्शनात्‌ स्मृतेश्च । 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


(८१२ )) 


उपाधिपरामर्शमन्तेरणाविभाव्यमानभेदत्वाद्‌ गगनवत्‌ । शब्दसंवित्स्पशेसंविदो न भिद्यते संवित्त्वात्स्पशं- 
संविद्वदिति एकस्या एव संविदो गगनस्येवौपाधिकभेदेनापि भिन्नव्यवहारोपपत्तौ वास्तवभेदकल्पनायां 
गौरवं वाधकमुन्नेयम्‌ ।। ३।। 


विशेष--गुर्र ह्या गुरुविष्णु गुरुदेवो महेश्वरः । 

गुरुरेव परं ब्रह्म तस्मै श्री गुरवे नमः ॥ 
मन में प्रेम राम सम राखे । ह्व प्रसन्न गुरु इम अभिलाखे ॥ 
दोष हृष्टि स्वपने नहि आनें। हरिहर ब्रह्म गंग रवि जाने ॥ 
गुरु मूरति को हिय में ध्याना । धारे जो चाहै कल्याना॥ 


से भिन्न नहीं है। आकाश की तरह उपाधिकृत भेद से भिन्न व्यवहार की सिद्धि होने पर एक 
ही ज्ञान के व्यवहार में भेद शब्द ज्ञान, स्पर्श ज्ञान आदि रूप से नाना भेदों को वस्तुतः भिन्न मानने में 
गौरव दोष है । जहां थोड़े से निर्वाह होता हो वहां अधिक अर्थ मानकर निर्वाह करने में गौरवरूपी दोष 
शास्त्रकार मानते हैं । एक पेसे को वस्तु को अधिक धन खर्चे करके लेना दोष ही है । 

पूर्वं अनुमान में चार वस्तु होते हें पक्ष-साध्य-हेलु-दुष्टान्त जिसमें साध्य का संदेह हो उसे 
पक्ष कहते हैं । जो सिद्ध किया जाय उसे साध्य कहते हैं और जिससे सिद्ध किया जाय उसे हेतु । और 
जिसमें हेतु से साध्य का निश्चय हुआ हो उसे दृष्टान्त कहते हैं। जैसे पर्वतो वह्लिमान्‌ धूमत्वात्‌ महान 
सवत्‌ यहां पर्वत पक्ष, वह्नि साध्य, धूम हेतु, महानस दृष्टान्त है। इसी प्रकार इस पूर्वोक्त अनुमान में 
शब्द ज्ञान पक्ष, स्पर्श ज्ञान से अभेदता साध्य, ज्ञानरूपता हेतु और स्पर्शज्ञान दृष्टान्त हैं । संवितु (ज्ञान) की 
एकता सिद्ध करने के लिए ऐसे ही अनेक अनुमान है। 

यहां यह रहस्य है :--गुरु जब शिष्य के ऊपर वत्सलता करे तब गुरु को हरि रूप = विष्णु रूप 
जानै, जब गुरु क्रोध करे तब गुरु को हूर रूप शिव रूप जाने गुरु जब राजसी व्यवहार करे तब गुरु को 
ब्रह्मा रूप जाने । जब गुरु शान्ति में स्थित हो तो गङ्गा देवी रूप । जब गुरु शास्त्र में हो तो गणेश रूप, 
वचन रूप किरणों से भ्रम संदेह सहित अन्ञानान्ध्रकार को दूर करे तो उन्हें सूर्य रूप जानकर गुरु में ईश्वर 
की भावना धारण करना, स्वप्न में भी दोष दृष्टि न करना, हृदय में गुरु के विषय में सर्वोत्कृष्ट भावना 
रखते हुए मन-ही-मन नमस्कार करना । 


तत्त्वविवेकप्रकरणम्‌ 


(RF) 


उक्तन्यायं स्वप्नेऽप्यतिदिशति-- 
तथा स्वप्नेऽत्र वेद्यं तु न स्थिरं जागरे स्थिरम्‌ । 
तद्ध दोऽतस्तथोः संविदेकरूपा न भिद्यते ॥४॥ 
अन्वय:--(यथा जागरे विषयाणाम्‌ वैचित्र्यात्‌ भेदः ऐक्यरूप्यात्‌ संविदो अभेदः) तथा अत्र 
स्वप्ने वेद्यं तु न स्थिरं जागरे तु स्थिरं अतस्तयोः भेदः एकरूपा संवित्‌ न भिद्यते ॥ 
व्युत्पत्ति-एकरूपा > एकं रूपं आकारः यस्याः सा एक रूपा टाप्‌ । 
तथेति । यथा जागरे वैचित्र्याद्विषयाणां भेदः, ऐकरूप्यात्संविदोऽभेदश्च तथा तेनैव प्रकारेण स्वप्ने- 
'करणेषूपसंहृतेषु' जागरितसंस्का रजः प्रत्ययः सविषयः स्वप्नः' इत्युक्तलक्षणायां स्वप्नावस्थायामपि विषया 
एव भिन्ना न संविदिति । 


इसी उक्त रीति को स्वप्न में दिखाते हें - 

वैसे ही स्वप्न में भी विलक्षणता से विषयों का भेद है ज्ञान का नहीं, परन्लु स्वप्न का विषय 
अस्थिर और जाग्रत का स्थिर होता है। यही स्वप्न और जाग्रत अवस्थाओं का भेद है और दोनों 
अवस्थाओं के विषयों का जो ज्ञान है वह एक रूप होने से भिन्न-भिन्न नहीं है ॥४॥ 

जैसे जाग्रत अवस्था में विषयों की विचित्रता से घट-पट आदि का भेद और ज्ञान का अभेद है 
एक रूप होने से, इसी प्रकार स्वप्न में भी शब्दादि विषय ही परस्पर भिन्न है उनका ज्ञान (संवित्‌) 
परस्पर भिन्न नहीं है । इन्द्रिय अपने-अपने विषयों को छोड़कर और जाग्रत अवस्था के संस्कार से जिसमें 
बिषय सहित ज्ञान पैदा होता है उसे स्वप्न कहते हैं । उक्त स्वप्न अवस्था में भी विषयों का ही भेद है 
ज्ञान (संवितु) का नहीं । 


(१) रूपसंस्कारलुल्याधी रागद्देषोभयं च यत्‌ ॥ 
गृह्यते धीश्रयं तस्मात्‌ ज्ञाता शुद्धो$भय: सदा ॥ उपदेश सा० १५-१३॥ 
थे राग द्वेष भय है वे तो नीलादि रूप संस्कार के समान आश्रय वाले हैं। क्योंकि बुद्धि के ही 
आश्रित देखे जाते हैं । अतः उनका साक्षी आत्मा तो सर्वदा शुद्ध और भय शून्य है । संस्कारो नामः 
स्वाश्रयस्य प्रागुद्‌भूतावस्थासमानावस्थान्तरापादकोऽतीन्द्रियो धर्म: । संस्कारवशादेव पुण्यं पापं च रोचते 
अतः अभिरुचिलिंगातु पुण्यपापसंस्कारौ अनुमेयः स एव-स्वभाव-प्रकृति-वासना इति गीयते । ब्र० सु० 
भाष्य १-३-३० समान नाम रूपत्वात्‌ च आवृतावप्यविरोधोदर्शेनात्‌ स्मृतेश्च । 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( १४.) 


ननु यदि स्वप्नजागरयोरेकाकारता विषयतत्संविदोभेदाभेदाभ्यां तहि स्वप्नो जागरं 
इति भेद व्यवहारः कि निमित्तक इत्याशङ्क्याह अत्र वेद्यं त्विति । अत्र स्वप्ने वेद्यं परिदृश्यमानं 
वस्तुजातं न स्थिरं न स्थायि प्रतीतिमात्रशरीरत्वात्‌ । जागरे तु परिदृश्यमानं वस्तु जातं स्थिरं स्थायि, 
कालान्तरेऽपि द्रष्टुं योग्यत्वात्‌ । अतः स्थिरास्थिरविषयत्वलक्षणवैलक्षण्यात्तद्भेदस्तयोः स्वप्नजागरमोर्भेद 
इत्यर्थः । 

ननु स्वप्नजागरयोभेदश्चेत्तत्संविदोरपि भेदः स्यादित्याशङ्कयाह-तयोरिति । एकरूपेति हेतुगर्भ 
विशेषणम्‌ ॥४॥ 


~ 


यदि विषय और ज्ञान के भेद और अभेद से स्वप्न और जाग्रत ये दोनों एक ही है तो 
स्त्रप्न जाग्रत यह भिन्न-भिन्न व्यवहार किससे होता है । स्वप्न अवस्था में वेद्य अर्थात्‌ परिदुश्यमान 
(चारों ओर से दीखती हुई) जो वस्तुएँ हैं। वे प्रतीति मात्र शरीर वाली होने से चिरस्थायी नहीं 
है प्रतिभासिक हैं । परन्तु जाग्रत अवस्था में परिदृश्यमान वस्तु समूह, दूसरे समय में भी (एक दो वर्ष 
पीछे अथवा दूसरी जाग्रत अवस्था में भी) दीख पड़ता है अतएव स्थायी (व्यावहारिक) है । इसलिए 
विषयों की स्थिरता और अस्थिरतारूप विलक्षणता के कारण जाग्रत और स्वप्न का भेद है । 
जब स्वप्न और जाग्रत दोनों परस्पर भिन्न हैं तो उनके ज्ञान भी भिन्न होंगे । उनकी संवित्‌ एकरूप 
है भिन्न नहीं है । क्योंकि दोनों का ज्ञान एकरूप है। यहां एक रूप हेतु गर्भ विशेषण है । अर्थात्‌ इस 
विशेषण में एक रूप होने से यह हेतु भी विद्यमान हैं ॥४॥। 
विशेष- वासना द्विविधा प्रोक्ता शुद्धा च मलिना तथा । 
मलिना जन्महेतु:स्याच्छुः जन्मविनाशिनी ॥ 
प्राक्तनं वासनाजालं नियोजयति मां यथा । 
मुने तथेव तिष्ठामि कृपणः कि करोम्यहम्‌ ॥ 
वासना धर्माइ्धमंझ्पजी वगतसंस्का रा: । 
अज्ञानसुघनाकाराघनाहंका रशालिनी । 
पुनरजेन्मकरी प्रोक्ता मलिना वासना बुध: 
पुनजेन्मांड्क रं त्यक्त्वास्थितिसंभुष्टबीजवत्‌ । 
देहार्थं धियते ज्ञातज्ञ या शुद्धेति चोच्यते । 
(सुक्तिकोपनिषद ६२।६३।।) 


तत्त्वविवेकप्रकरणम्‌ 


( १५ ) 


एवमवस्थाद्वये ज्ञानस्येकत्वं प्रसाध्य सुषुप्ति कालीनस्यापि तस्य तेनैक्यप्रसाधनाय तत्र तावज्ज्ञानं 
साधयति 


सुप्तोत्थितस्य सौषुप्ततमोबोधो भवेत्स्मृति 
सा चावबुद्धविषयाऽवबुद्धं तत्तदा तमः ॥५॥ 

अन्वयः-सुप्तोत्थितस्य सौषुप्ततमो वोधः स्मृतिरेव भवेत्‌ (नानुभवः) सा च अवबुद्ध विषया तत्‌ 
(तस्मात्‌ कारणात्‌ सौषुप्तम्‌) तमः तदा अवबुद्धम्‌ ॥ 


व्युत्पत्तिः = सौषुप्ततमः = सुषुप्तौ भवः सोपुप्तः अतिशयेन सोषुप्तः सोषुप्ततमः तमपू प्रत्ययः । 
स्मृतिः = स्मृ धातोः क्तिनि रूपस्‌ । 


सुप्तेति । पूर्वं सुप्तः पश्चादुत्थितः सुप्तोत्थितः, सुप्तं सुषुप्तिः तस्मादुत्थित इति वा । तस्य 
सोषुप्ततमोवोधः सुषुप्तिकालीनस्य तमसोऽज्ञानस्य यो बोधो ज्ञानमस्ति नन किचिदवेदिषं' इति सा स्मृतिरेव 


इस प्रकार जाग्रत और स्वप्न इन दोनों अवस्थाओं में ज्ञान की एकता सिद्ध करके सुषुप्ति काल 
के ज्ञान की जाग्रत स्वप्न के ज्ञान के साथ एकता सिद्ध करने के लिए पहले सुषुप्ति में ज्ञान के अस्तित्व का 
सिद्ध उल्लेख करते हैं । अर्थात्‌ सुषुप्ति में भी ज्ञान का अस्तित्व है । 

सुषुप्ति से उठे मनुष्य को जो मैं सुख से सोया कुछ ज्ञान न रहा यह अज्ञान का ज्ञान है यह 
स्मरण है और स्मरण ज्ञात पदार्थ का होता है । इससे सुषुप्ति में अज्ञान का ज्ञान हुआ था यह मानना 
पड़ेगा अन्यथा प्रातः काल स्मरण न होता ।।५॥ 

पहले सोकर प्रातःकाल उठा अर्थात्‌ सुषुप्ति से जगे हुए पुरुष को सुषुप्ति में वर्तमान अज्ञान 
का जो ज्ञान है । अर्थात्‌ मैं ऐसा सुख से सोया कुछ भी ज्ञान न रहा यह अज्ञान का ज्ञान स्मरण है स्मृति 
ही है अनुभव प्रत्यक्ष नहीं अनुभव में इन्द्रियों का अभाव है । अनुभव के कारण इस प्रकार है । प्रत्यक्ष 
का कारण = इन्द्रिय का विषय से सम्बन्ध, (व्याप्ति) अविनाभाव सम्बन्ध, जिसके बिना जो नहीं हो 
उसका उसमें अविना भाव सम्बन्ध होता है । जैसे अग्नि के बिना धूम नहीं होता अतएव अग्नि का धूम 
में अविनाभाव सम्बन्ध या अग्नि की धूम में व्याप्ति है । लिग आदि = जिसके ज्ञान से साध्य का अनुमान 
ज्ञान होता है उसे लिङ्ग कहते हें । अनुमिति ज्ञान के विषय को साध्य कहते हैं । जैसे अनुमिति का विषय 
अग्नि हो तो वह साध्य है और धूम के ज्ञान से साध्य अग्नि का ज्ञान होता है । अतएव धूम लिङ्ग है । 
आदि = उपमिति रूप अनुभव ज्ञान की सामग्री उपमान प्रमाण (सादृश्य का ज्ञान) शाब्दी प्रमा की श्रोत 
सम्बन्धी शब्द और अर्थापत्ति की सामग्री अर्थापत्ति प्रमाण (उपपाद्य का ज्ञान) अभाव प्रमा की सामग्री 
अनुपलब्धि प्रमाण । इस ज्ञान के स्मृति रूप होने से क्या सिद्ध हुआ । ठीक है स्मृति पूर्व सुषुष्ति काल 
मे अनुभव किये हुए विषय को ही प्रकट करती है । क्योंकि जो भी स्मृति है वह अनुभव पूर्वक है यह 
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भवेन्नानुभवः । तत्कारणस्येन्द्रियसंनिकर्षव्याप्तिलिङ्गादेरभावादिति भावः । ततः कि तत्राह-सा चेति, 
सा च स्मृतिरवबुद्वविषया अवबुद्धोऽनुभूतोविषयो यस्याः सा तथोक्ता । या या स्मृतिः सा साऽनुभवपूविकेति 
व्याप्तिर्लोके दृष्टेति भावः । ततोऽपि कि तत्राह-अवबुद्धमिति । तत्तस्मात्कारणात्तत्सौषुप्तं तमस्तदा सुषुप्तौ 
अवबुद्धं अनुभूतमि त्यवगन्तव्यम्‌ । अत्रायं प्रयोगः-विमतं न किचिदवेदिषमिति ज्ञानमनुभवपूर्वकं भवितुमर्हति 
स्मृतित्वात्सा मे मातेति स्मृतिवदिति ॥५॥ 


व्याप्ति (नियम) जगत्‌ में देखी जाती है अर्थात्‌ जिस सुषुप्ति सम्बन्धी अज्ञान की स्मृति होती है उस 
अज्ञान का पूर्व सुषुप्ति काल में अवश्य अनुभव होना चाहिए यह सिद्ध हुआ । क्योंकि स्मृति 
अनुभूत विषय की ही होती है । इसलिए सुषुप्ति सम्वन्धी तम अज्ञान को सुषुप्ति में अनुभव अवश्य किया 
था यह मानना पड़ेगा । यहां अनुमान का प्रयोग इस प्रकार किया जायेगा -सोते समय मैंने कुछ नहीं 
जाना विवाद का यह विषय है जो जाग्रत अवस्था में ज्ञान (१) है वह अनुभव पूर्वक ही हो सकता है। 
(२) स्मृति होने से (३) जो-जो स्मृति है वह अनुभव पूर्वक ही है (४) परदेश में स्थित पुत्र की यह मेरी 
माता है इस स्मृति को तरह ।।५।। 

विशेष-यह पक्ष है तेज से भिन्न प्रकाश स्वभाव को ज्ञान कहते हैं। सो ज्ञान चेतन 
रूप और वृत्ति रूप से दो प्रकार का है । इसमें वृत्ति रूप ज्ञान भी आठ प्रकार का प्रमा! 
शब्द प्रमा १, स्पर्श प्रमा २, रूप प्रमा ३, रस प्रमा ४, गन्ध प्रमा ५, यह वाक्य प्रत्यक्ष प्रमा 
इनके कारण रूप श्रोत १, त्वक्‌ २, चक्षुः ३, रसन ४, घ्राण ५, यह पांच ज्ञान इन्द्रिय अब दूसरी आन्त- 
प्रत्यक्ष प्रमा भी (१) आत्म गोचर (२) सुखादि गोचरा इस भेद से दो प्रकार की है आत्म विषयकी 
दो प्रकार की (१) विशिष्टात्मविषया । (२) शुद्धात्म विषया । इस भेद सेदो प्रकार की है अहं जीव 
कर्ता भोक्ता आदि यह प्रमा विशिष्ट आत्म विषयक है । अहं ब्रह्मास्मि यह प्रमा शुद्ध आत्म विषयक है । 
अहं सुखी अहं दुःखी इत्यादिक प्रमा सुख दुःखादि विषयक है । अर्थात्‌ = शब्दादि रूप प्रमा ।।५॥। आत्म 
रूप प्रमा शुद्धात्मरूपप्रमा २, विशिष्टात्मरूप प्रमा ३, ये आठ हो गये (५ प्रमाभेद से) १३ प्रकार-१ चेतन 
रूप ज्ञान १४ प्रकार को प्रमा है, सो अप्रमावृत्ति (१) स्मृति-अनुभूति (२) इस भेद से दो प्रकार की 
है । (१) संस्कारमात्र ज्यं ज्ञानं स्मृतिः = संस्कार मात्र करके जन्य जो ज्ञान है सो स्मृति सा, मे माता स 
पिता-यह साध्य है । स्मृति से भिन्न ज्ञान को अनुभव कहते हैं । अनुभव १ यथार्थप्रमा २ अयथार्थप्र मद 
भेद से दो प्रकार का है । यथार्थ षट्प्रमा प्रकार का पहले कह दिया प्रत्यक्ष १ अनुमान २ उपमान ३ शन 
४ अर्थापत्ति ५ अभाव = अनुपलब्धि और ईश्वर का ज्ञान सुख दुःख, इच्छा, द्वेष, प्रयत्न, धर्म, अधर्मे 
संस्कार के भेद से आठ प्रकार का है । अयथार्थ अनुभव भ्रम १ तके २ संशय भेद से तीन प्रकार का है ।भ 

(३) स्मृतित्त्वातु यह हेतु है । उद्बुद्ध संस्कार मात्र से जन्य ज्ञान को स्मृति कहते हैं । भ्रम और 
प्रमा भेद से उसके दो भेद हैं । भ्रमरूप अनुभव के संस्कार से जन्य स्मृति भ्रमरूप और यथार्थं अनुभब के 
संस्कार से जन्य स्मृति यथार्थं । ४ यह व्याप्ति है ५ यह उदाहरण है । 


तत्त्वविवेकप्रकरणम्‌ 


WS) 


तस्यानुभवस्य स्वविषयादज्ञानाऱद्भ दं बोधान्तरादभेदं चाह--- 
स वोधो विषयाद्धिन्तो न बोधात्स्वप्नजोधवत । 


एवं स्थानत्रयेऽप्येका संवित्तद्वहिनान्तरे ॥६।। 
मासाव्द युगकल्पेषु गतागम्येष्वनेकधा । 
नोदेति नास्तमेतशऋ! संविदेया स्वयंप्रभा ॥।७॥। 


अन्वय-सबोधः विषयात्‌ अज्ञानात्‌ भिन्नः वोधात्‌ स्वप्नबोधवत्‌ न एवं (एकदिनवतिनि 
स्थानत्रयेऽपि अवस्था जाग्रदाद्यवस्था त्रयेपि संवित्‌ एकेव तद्वत्‌ दिनान्तरे स्वयं प्रभा एका संवित्‌ 
मासाब्दयुगकल्पेषु गतागम्येषु अनेकधा नोदेति नास्तमेति । 

व्युत्पत्तिः = दिनान्तरे = अन्यत्‌ दिनं दिनान्तरं तस्मिन्‌ दिनान्तरे । अनेकधा =न एकधा अनेकधा 
एक शब्दात्‌ विधार्थोधा प्रत्ययः । 

स बोध इति । स बोधः सौषुप्ताज्ञानानुभवो विषयाद क्षानाद्धिन्नः पृथगभवितुमहंति बोधत्वाद- 
घटवोधवत्‌, बोधान्तरान्न भिद्यते बोधत्वात्स्वप्नबोधवत्‌ । फलितं कथयन्नुक्तन्यायमन्यत्राप्य्तिदिशति- - 
एवमित्यादिना । स्थानत्रयेऽपि एकदिनवतिनि जाग्रदाद्यवस्थात्रयेऽपि संविदेकेव । सर्व वाक्यं सावधारणम्‌' इति 
न्यायात्‌ । तद्वहिनान्तर इति । यरथैकस्मिन्दिवसेऽवस्थात्रयेऽपि ज्ञानस्याभेद एवमन्यस्मिन्नपि दिवसेऽनेकध्चानेक- 


उस अज्ञान के ज्ञानरूप अनुभव को अपना विषय जो अज्ञान उससे भेद और इतर ज्ञान से अभेद 
का वर्णन करते हैं - | 

यह सुषुप्तिकाल के अज्ञान का बोध विषय से भिन्न है, और स्वप्न काल के बोध के तुल्य बोध 
से भिन्न नहीं है । इसी प्रकार जाग्रत स्वप्न सुषुप्तिरूप तीनों अवस्थाओं;में और उसी प्रकार अन्य दिन सास, 
वर्ष युग कल्प जो अनेक प्रकार से बीते और आगामी हैं उनमें संवित्‌ एक ही है। यह न उदय होती है न 
अस्त, किन्तु यह संवित्‌ एक स्वप्रकाशरूप है । अर्थात्‌ उसको किसी के प्रकाश की अपेक्षा नहीं है ॥६-७॥ 

यह्‌ सुषुप्तिकाल का वोध अपने विषय से भिन्न है, वोध से भिन्न नहीं है । जैसे स्वप्नबोध 
सुषुप्तिकाल का अनुभव अज्ञान रूप विषय से भिन्न हो सकता है । क्योंकि वह वोध है । जैसे घट बोध 
अपने विषय घट से भिन्न है । 

परन्तु जैसे स्वप्न समय का ज्ञान जाग्रत ज्ञान से भिन्न नहीं है। वैसे यह बोध भी जाग्रतु स्वप्न 
के वोध से भिन्न नहीं है। 
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प्रकारेण गतागम्येष्वतीतागामिषु मासेषु चेत्रादिषु अन्देषु प्रभवादिषु, युगेषु कृतादिषु, कल्पेषु ब्राह्मणादिषु च 
ज्ञानस्याभेद एवेत्यर्थः । संविद .एकत्वसमर्थने फलमाह- नोदेतीति । यतः संविदेका अतो नोदेति नोत्पद्यते 
नास्तमेति न विनश्यति च । असाक्षिकयोरुत्पत्तिविनाशयोरसिद्धेः स्वोत्पत्तिबिनाशयोस्तयैव संविदा ग्रहीतुम- 
शक्यत्वात्‌ संविदन्तराभावाच्चेति भावः । 


अब फलित को कहते हुए इसी न्याय को अन्यत्र भी दिखाते हैं, इसी प्रकार जाग्रत. स्वप्न और 
सुषुप्ति इन तीनों अबस्थाओं में ज्ञान एक ही है। एक दिन में होने वाली जाग्रत-स्वप्न सुषुप्ति तीनों 
अवस्थाओं में संवित्‌ (ज्ञान) एक ही है । यद्यपि = अवधारण (निश्चय) का वाची एवं शब्द का अर्थ यहाँ 
मूल श्लोक में एव शब्द नहीं है । तो भी टीकाकार ने 'सर्व वाक्यं सावधारणम्‌' होता है । इस न्याय से यहाँ 
एव अर्थातु'ही का प्रयोग किया है जो ऐसा नहीं मानों तो प्रमा ज्ञान की जनकता के अभाव में वाक्य को 
अप्रमाणपने की प्राप्ति होगी । 


जैसे एक दिन को जाग्रत आदि तीनों अवस्थाओं में संवित्‌ (ज्ञान) एक ही है। इसी प्रकार 
अन्य दिनों में भी अनेक प्रकार से बीते हुए और आने वाले दिन चैत्र आदि महीने और प्रभव आदि वष 
सत्य आदि युग और ब्राह्म-बाराह आदि कल्प सम्बन्धी ज्ञान अभिन्न ही हैं । इसमें भेदक प्रमाण कोई 
नहीं है संवित्‌ (ज्ञान) की अभेद (एकता) के समर्थन का फल कहते हैं । इससे संवित्‌ एक है क्योंकि यह 
संवित्‌ न उदित होती है और न अस्त होती है । (क्योंकि बिना साक्षी उत्पत्ति और विनाश दोनों ही नहीं 
होते) अपने अर्थात्‌ संवित्‌ के उत्पत्ति एवं विनाश को वही संवित्‌ आप नहीं जान सकते और दूसरी 
कोई संवित्‌ है नहीं । 


प्राग्‌ अभाव के अन्तिम क्षण का नाम उत्पत्ति ( जन्म ) और प्रध्वंस अभाव के प्रथम 
क्षण का नाम नाश है। इसलिए कोई भी पुरुष अपने जन्म तथा नाश को नहीं देख सकता। 
आत्मारूप संवित्‌ दीपक की तरह अपने समान कालीन पदार्थो की प्रकाशिका है । इस प्रकार जब 
अपनी स्थिति के काल में अविद्यमान प्राग्‌ अभाव और प्रध्वंस अभाव के ज्ञान के अभावरूप प्राग 
अभाव के अन्तिम क्षणरूप जन्म को और प्रध्वंसाभाव के प्रथमक्षण रूप नाश को संवित्‌. आप ही जानने 
के योग्य नहीं है । 


तत्त्वविवेकप्रकरणम्‌ 


( १६ ) 


ननु संविदन्तराभावे ग्राहकाभावादस्या अप्यभाने जगंदान्ध्यं प्रसज्येतेत्यत आह-एषेति । 
अत्रायं प्रयोग:-संवित्स्वयं प्रकाशा अवेद्यत्वे सति अपरोक्षत्वाद व्यतिरेक घटवन्‌ । न चायं विशेषणासिद्धो 


शंका दूसरी तो कोई संवित्‌ है नहीं, ग्राहक (साक्षी ज्ञाता) के अभाव में इस संवित्‌ का भी भान 
नहीं होगा । तो सब जगत ही अन्धा हो जायेगा * (समाधान) यह संवित्‌ स्वयं प्रकाश रूप है । अपने 
प्रकाश के लिए दूसरे प्रकाश की अपेक्षा नहीं रखती। अथवा स्व=अपनी सत्ता में ही प्रकाश अर्थात्‌ 
संशय रहित होती है यही स्वयं प्रकाश कहलाती है । 

विशेष--(१) स्वयं च तत्त्वं स्वयमेव बुद्धम्‌ = स्वयं आप परमात्मतत्व है स्वयं ही उसे जानोगे । 
नित्य अलुप्त ज्ञान स्वरूप ज्योतिः आत्म ब्रह्वौव = नित्य अविनाशी ज्ञान स्वरूप प्रकाश मय आत्मा ही ब्रह्म 
है। ज्योतिः चरणाभिधानात्‌ ब्र० सू० १।१।२४। ज्योतिः ब्रह्म चरणाभिधानात्‌ = एतावानस्य छा० 
३।१२।६। प्रतिबोधविदितं मतममृत्वं हि विन्दते । आत्मावा विन्दते वीर्यं विद्यया बिन्दतेऽमृतम्‌ 
के० उ० २।२।४। 

(२) प्रत्यगात्मत्वेन अविषयतया प्रतिपादयत्‌ अविद्या कल्पितं वेद्य वेदतृ वेदनादि भेदमपनयति, 
भाष्यकार का वचन-ब्रह्मप्रत्यगात्मा होने के कारण अविषय है ऐसा प्रतिपादन करता हुआ (वेद्य) जानने 
योग्यवस्तु (वेदितृ) जानने वाला (वेदना) ज्ञान इत्यादिक अविद्या से कल्पित 'भेदों को दूर करता है । तथा 
च श्रुति यस्यामतं तस्य मतं मतं यस्य न वेद सः । अविज्ञातं विजानतां विज्ञातं अविजानताम्‌” के० २।३। 
यस्य ब्रह्म अमतं चैतन्यः अविषय इति निश्चयः तेन सम्यग्‌ अवगतम्‌ । जिसको ऐसा निश्चय है कि ब्रह्मतत्त्व 
चैतन्य का विषय नहीं है ज्ञान स्वरूप है उसे ब्रह्म का यथार्थ ज्ञान हुआ । यस्य तु अज्ञस्य ब्रह्म चैतन्य विषय 
इति मतं स न वेद । जिस अज्ञ को ऐसा निश्चय है कि ब्रह्म चैतन्य का विषय है । उसने ब्रह्म को ठीक 
नहीं समझा । अविज्ञातं अविषतया ब्रह्म विजानतां, अविज्ञातं अदृश्यं, जो तत्त्वज्ञ समझते हैं कि ब्रह्म 
इन्द्रियो का गोचर-विषय नहीं उनके मत में ब्रह्म अदृश्य है । (ब्रह्म ज्ञान का विषय नहीं है) 
अज्ञानां तु ब्रह्म॒ विज्ञातं दृश्यं = जो अज्ञानी है उसके लिए ब्रह्म विषय रूप से विदित है । न दुष्टे 
द्रष्टारं पश्ये न विज्ञातेविज्ञातारं विजानीयाः वृ० ३।४।२। दृष्टि इन्द्रिय वृत्ति के साक्षी को तू देख 


नहीं सकेगा और बुद्धि वृत्ति के साक्षी को तू नहीं जान सकेगा ॥४०॥। अविषयतया = अनिदंतया = इदं 
प्रतीति को अयोग्यता । 


श्री पश्चदशी मीमांसा 


( २७। ) 


हेतु: संविदः स्वसंवेद्यत्वे कमकतृ त्वविरोधात्‌, परवेद्यत्वेऽनवस्थानात्‌ । अतः स्वप्रकाशत्वेन भासमानायाः 


संविदः सर्वावभासकत्वसंभवान्न जगदाच्ध्यप्रसङ्ग इति भावः ।।६।।७॥। 


यहाँ यह अनुसान है कि संवित्‌ स्वयं प्रकाशरूप है । किसी अन्य से जानने के अयोग्य होकर 
प्रत्यक्ष अपरोक्ष होने से जैसे घट ज्ञान का अविषय होते हुए अपरोक्ष नहीं है । किन्तु ज्ञान का विषय होकर 
अपरोक्ष हे । इसलिए स्वयं प्रकाश भी नहीं । यह संवित्‌ तो ज्ञान की अविषय होती हुई अपरोक्ष न 


हो ऐसा नहीं, अपितु अपरोक्ष है । 


अतएव स्वप्रकाश है यह व्यतिरेक दृष्टान्त का आकार है । हेतु दृष्टान्त और अनुमान-अन्वयी 
और व्यतिरेकी दो प्रकार के होते हैं । जो हेतु साध्य और दृष्टान्त दोनों में व्याप्तिवाला हो उसे अन्वयी 
कहते हैं और जो हेतु दृष्टान्त में व्याप्ति रहित केवल साध्य में बेने वाला है वह हेतु व्यतिरेकी है । 
प्टान्त के अनुकूल या हेतु की व्याप्ति सहित दृष्टान्त को अन्वयी दृष्टान्त और दार्ष्टान्त से विरुद्ध या हेतु 
। व्याप्ति रहित दृष्टान्त को व्यतिरेकी दृष्टान्त कहते हैं । अन्वयी हेतु तथा दृष्टान्त से युक्त अनुमान 
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अन्वयी हे । इससे विपरीत अनुमान व्यतिरेकी है । 

'कदाचित्‌ कोई शंका करे कि उक्त अनुमान में स्थित अवेद्यत्वे सति अपरोक्षत्वात्‌ = यह विशेषण 
है । इसकी असिद्धि है जानने के अयोग्य होकर प्रत्यक्ष होने से विशेषण जानने के अयोग्य होकर अर्थात्‌ 
संवित्‌ जानने योग्य है । यह शंका ठीक नहीं है । क्योंकि संवित्‌ ही संवित्‌ को जानेगी तो उसी को कर्म 


और उसी को कर्ता मानने में विरोध होगा । 


कर्ता और कर्म भिन्न-भिन्न होते हैं, एक नहीं यदि संवितू को जानने वाली अन्य दूसरी संवित्‌ 
भानोगे तो अनवस्था दोष होगा क्योंकि दूसरी संवित्‌ के ज्ञानार्थ तीसरी और तीसरी के ज्ञानार्थ चौथी 
साननी पड़ेंगी । इस प्रकार कहीं भी स्थिति न होगी । इसलिए स्वप्रकाश रूप से भासमान संवित्‌ सर्वे 


अनात्म वस्तु की प्रकाशक हैँ । इससे जगत्‌ की अंधता (अभ्रतीति का) प्रसंग रूप दोष नहीं है ।।७।। 


तत्त्वविवेकप्रकरणम्‌ 


( २१ ) 


भवत्वेवं संविदो नित्यत्वं स्वप्रकाशत्यं च ततः किमित्यत आह-- 
इयमात्मा परानन्द: परप्रेमास्पदं यतः । 
मान भूवं हि भूयासमिति प्रेमात्मनीक्ष्यते ।।८॥ 


अन्वय :--इयं (संवित्‌) आत्मा परानन्दः यतः परप्रेमास्पदं हि आत्मनि मा न भुवं (किन्तु) 
भूयासम्‌ इति प्रेम ईक्ष्यते । 


व्युत्पत्तिः = ईक्ष्यते = ईक्ष धातोः कर्मणि यक्र प्रत्ययः ईश्यते । आत्मा-अततीति अत धातोः - मन 
प्रत्येप रूपम्‌ । 

` इयमिति । अत्रायं प्रयोगः-इयं संविदात्मा भवितुमहंति नित्यत्वे सति स्वप्रकाशत्वाद्यन्नेवं.न 
तदेवं यथा घटः, इति आत्मनो नित्यसंविद्रूपत्वप्रसाधनेन सत्यत्वमपि साधितं भवति । नित्यत्वातिरिक्त- 
सत्यत्वाभावात्‌ नित्यत्वं सत्यत्वं तद्यस्यास्ति तन्नित्यं सत्यमिति वाचस्पतिमिश्रेरुक्तत्वादिति भावः । आत्मन 
आनन्द रूपत्वं साधयति -परातन्द^ इति । आत्मेत्यनुषज्यते । परश्चासावानन्दश्चेति परानन्दः निरतिशय- 


इस प्रकार संवित्‌ (ज्ञान नित्यता और स्वप्रकाशता रही इससे क्या सिद्ध हुआ इस शंका का 
समाधान करते हैं - 


यह संवित्‌ आत्मरूप है और परम प्रेम का आस्पद होने से यह आत्मा परमानन्द रूप है । 
क्योंकि मेरी असत्ता (अभाव) कभी न हो किन्तु मैं सदैव रहूँ । इस प्रेम को आत्मा के प्रति ऐसा प्रेम होना 
तो सब अनुभव करते हैं ।।=॥। 
यह्‌ संवित्‌ ही आत्मा है । यहाँ अनुमान इस प्रकार है -यह संवित्‌ आत्मा होने योग्य है । नित्य 
(उत्पत्ति विनाश रहित) या भाव रूप होती हुई भी अजन्मा होते हुए स्वप्रकाश होने के कारण, जो ऐसे 
(आत्मा नहीं हैं वह ऐसे नित्य होते हुए स्वप्रकाश भी नहीं है। जैसे घट आत्मा नहीं है अतएव नित्य 
स्वप्रकाश स्वरूप भी नहीं है । परन्तु यह संवित्‌ वैसी नहीं है। (यह व्यतिरेकी दृष्टान्त है) इस अनुमान 
में आत्मा के नित्य और संवित्‌ रूप सिद्ध होकर सत्य को भी सिद्धि हो गयी । क्योंकि नित्यता से पृथक्‌ 
सत्यता नहीं होती । आचार्यं वाचस्पति मिश्र ने भी कहा हे । नित्यत्वरूप सत्य जिस वस्तु में हो वह वस्तु 
नित्य और सत्य है अब आत्मा को परमानन्दरूप सिद्ध करते हैं। सब प्राणियों के भीतर प्रकाशित होने 
वाला साक्षात्‌ परमानन्द है निरतिशय शुखरूप है । सबसे अधिक सुखरूप है । आत्मा के आनन्दरूप लेश से 
ही चाटी से जेकर ब्रह्मा तक के सब भूत भौतिक आनन्दवान्‌ है । क्योंकि परम प्रेम का विषय है । यह 


विशेष १) आत्माहि नामसवेजन्तूनां प्रत्यक्‌ चेतनः स्वसंवेद्य प्रसिद्ध (भा० छा० ८।१४।१।) 


स्वजन्यं ज्ञाने स्वयं प्रमाणं ने तु प्रवर्तकम्‌ । रत्न प्रर १।१।१। जो ज्ञान जिससे उत्पन्न होता है उस ज्ञान में 
बह्‌ स्वयं प्रमाण होता है । किन्तु प्रवतेक नहीं होता । 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( ९२) 


सुखस्वरूप इत्यर्थः । तत्र हेतुमाह -परेति । यतो यस्मात्कारणात्परस्य निरुपाधिकत्वेन निरतिशयस्य प्रेम्णः 
स्नेहस्य आस्पदं विषयः तस्मात्‌ । 


अत्रेदमनुमानम्‌--आत्मा परमानन्दरूपः परप्रेमास्पदत्वात्‌ यः परमानरूपो न भवति 
नासौ परप्रेमास्पदमपि यथा घटः, तथाचायं परप्रेमास्पदं न भवतीति न, तस्मात्परमानग्द रूपो न भवतीति 
न। 


नन्वात्मनि धिङ मामिति द्वेषस्योपलभ्यमानत्वात्प्रेमास्पदत्वमेवासिद्धम्‌, कुतः परप्रेमास्पदत्वमित्याशङ्ःच 
तस्य दुःखसंबन्धनिमित्तकत्वेनान्यथा^ सिद्धत्वात्प्रेम्णश्चात्मन्यनुभव^ सिद्धत्वान्मँवमिति परिहरति मा न 
भूवमिति । हि यस्मात्कारणादात्मनि विषये मा न भूवम्‌ अहं मा भूवमिति न । ममासत्त्व कदापि माभूत्‌ 
किन्तु भूयासमेव सदा सत्त्वमेव मम भूयादित्येवं विधं प्रेमेक्ष्यते सर्वेरनुभूयते । अतो नासिद्धिरित्यर्थः ॥।८॥। 


आत्मा उपाधि से रहित सबसे अधिक प्रेम स्नेह का आस्पद है। अर्थात्‌ धन, पुत्र, देह, इन्द्रिय आदि इन 
उपाधियों सहित आत्मा में कम अधिक प्रीति होती है और इन उपाधियों से रहित शुद्ध आत्मा में इन 
सबसे अधिक प्रीति होती है । इसलिए आत्मा परमानन्द है । 


यहाँ अनुमान इस प्रकार है । आत्मा परमानन्द रूप हैं, परमःप्रेम का विषय होने से जो परमानन्द 
रूप नहों है वह परम प्रेम का विषय भी नहीं है । जैसे घट, यह्‌ आत्मा परम प्रेमका आस्पद न हो ऐसा नहीं 
अपितु परम प्रेमास्पद ही है । शङ्का : आत्मा के (अपने आपके) प्रति मुझको धिक्कार है, इस प्रकार के 
दवे की प्रतीति होती है । इसलिए प्रेम का आस्पद आत्मा नहीं है। परम प्रेम का आस्पद कहा से होगा 
असिद्ध है । समाधान यह द्वेष दुःख के सम्बन्ध रूप निमित्त से जन्य है अतएव अन्यथा सिद्ध है आत्मा में 
प्रेम अनुभव सिद्ध है । इसलिए आत्मा में प्रेम स्वत:सिद्ध है । इसी शङ्का का समाधान करते हैं । समाधान 
जिस कारण से आत्मा में इस प्रेम को मेरी असत्ता (अभाव) कभी न हो मैं सदा बना रहूँ । 
आत्मा के प्रति ऐसा प्रेत तो सब अनुभव करते हैं । इस कारण आत्मा में प्रेम की विषयता की 
असिद्धि नहीं है । 


(१) अन्यथा सिद्धिः = कारण सामग्री वाह्यः । कार्याव्यवहितपुव॑वृत्तित्वे सति, काय निपपादकत्वम्‌ । 


(२) अनुभवावसानत्वाद्‌ भूतवस्तुविषयत्वात्‌ च ब्रह्म ज्ञानस्य = ब्रह्मज्ञानसिद्धवस्तु (ब्रह्म) विषयक 
है और ब्रह्म ज्ञान की चरमसीमा अनुभव (ब्रह्मसाक्षात्कार) हे । 


तत्त्वविवेकप्रकरणम्‌ 


(SR) 


ननु मा भूत्स्वरूपासिद्धिः, प्रेमणः परत्वे मानाभावाद्रिशेषणासिद्विहैतो रित्याशङ्कयाह ¬ 


तत्प्रेमात्माथंमन्यत्र नेवमन्यार्थमात्मनि । 
अतस्तत्परमं तेन परमानन्दतात्मनः ॥८६॥ 


अन्वय:- अन्यत्र तत्प्रेम आत्मार्थम्‌ एवं आत्मनि (विद्यमानं) प्रेम अन्यार्थं न अन्तः तत्परमं तेन 
आत्मनः परमानन्दता (सिद्धा) ॥ 


तव्प्रेमेति । अन्यत्र स्वातिरिक्ते पुत्रादौ यत्प्रेम तदात्मार्थ तेषामात्मशेषत्वनिमित्तकमेव न स्वाभाविक, 
एवमात्मनि विद्यमानं प्रेमाऽन्यार्थं न आत्मनोऽन्यशेषत्वनिमित्तकं न भवति कित्वात्मत्वनिमित्तकमेव । अतो 
निरुपाधिकत्वात्‌ -तत्परमं निरतिशयम्‌ । फलितमाह- तेनेति । तेन निरतिशय प्रेमास्पदत्वेनात्मनः 
वरमानन्दता निरतिशयसुखरूपत्वं सिद्धम्‌ ॥६॥। 


शंका जो पक्ष में हेतु के अभावरूप-स्वरूपासिद्धि दोष तो मत हो परम प्रेम की उत्तमता में 
मान का अभाव है । इस हेतु में विशेषणासिद्धि रूप दोष है। इस शंका की निवृत्ति नीचे लिखे श्लोक से 
करते हैं । 


जैसे पुत्र आदि में जो प्रेम है वह आत्मा के लिए है और ऐसे ही आत्मा में प्रेम अन्य के लिए 
नहीं है इससे आत्मा में प्रेम उत्तम है इससे आत्मा परमानन्द रूप है ॥६॥ 


अपने से भिन्न पुत्र आदि में जो प्रेम है । वह आत्मा के (अपने) लिए ही है । अर्थात्‌ अपनी प्रीति 
के लिए ही पुत्र आदि के प्रति प्रेम होता है स्वाभाविक नहीं है। परन्तु आत्मा के प्रति जो प्रेम है नह 
किसी दूसरे पुत्रादि के लिए नहीं है । अर्थात्‌ आत्मा किसी अन्य का शेष नहीं है । किन्तु आत्मा के प्रेम का 
निमित्त आत्मा में रहने वाला आत्मस्वरूप धर्म ही हेतु है । इसलिए आत्मगत प्रेम ही निरुपाश्चिक 
(अकारण =निर्व्याज) होने के कारण परम अर्थात्‌ ( सर्वश्रेष्ठ ) है। फलित कहते हैं । इसलिए 
सबसे उत्तम प्रेम का आश्रय होने से आत्मा परमानन्द स्वरूप है अर्थात्‌ निरतिशय सुखरूप सिद्ध 
हो जाता,है.।। &।। 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( ५) 


एतैः सप्तभिः एलोके: प्रतिपादितमर्थ संक्षिप्य दर्शयति-- 
इत्थं सच्चित्परानन्द आत्मा युक्त्या तथाविधम्‌ । 
परं ब्रह्म तयोश्चेक्यं श्रृत्यन्तेषूप दिश्यते ॥१०॥। 
अन्वय-इत्थं सच्चित्‌ परानन्दः आत्मा युक्त्या तथाविधम्‌ परं ब्रह्म (तत्पदार्थः) तयोः (तत्वं 
(पदार्थयोः) ऐक्यं श्रृत्यन्तेषु उपदिश्यते । 
इत्यमिति। शब्दस्पर्शादय इत्यादिना ज्ञानस्य नित्यत्वं प्रसाध्य तस्यैवेयमात्मेत्यात्मत्वप्रसाधनेनात्मनः 
सच्विद्रूपत्वं साधितं, परानन्द इत्यादिना च परमानन्दरूपत्वं समथितम्‌ । अतः आत्मा महावाक्ये त्वं पदार्थः: 
सच्चिदानन्दरूपः सिद्धः । 
ननूक्तलक्षणस्यात्मनो थुक्त्येवावगतावृपनिषदः निविषयत्वेनाप्रामाण्यप्रस ङ्ग इत्याश ङ्कचाह-तथाविधमिति । 
तया तादृग्विधा प्रकारो यस्य तत्तथाविधं सच्चिदानन्दरूपं परं ब्रह्म तत्पदार्थं तयोस्तत्त्वंपदार्थयो रैक्यम- 
खण्डेकरसत्वं च श्रृत्यन्तेषु वेदान्तेषु उपदिश्यते प्रतिपाद्यते । अतो न वेदान्तानां निविषयत्वमित्यर्थः ॥॥१०॥ 


इन पूर्वोक्त सात श्लोकों से सिद्ध किये अर्थ को कि जीव और आत्मा की एकता संक्षेप 
से दिखाते हैं-- 

इस प्रकार पूर्वोक्त युक्ति से जीवात्मा सत्‌-चितु-परम आनन्दरूप है और वैसे ही परब्रह्म भी 
परमानन्द रूप है, इन दोनों जीव ब्रह्म को एकता ( अभेद, अद्वैत ) का उपदेश सम्पूर्ण बेदान्त करते हैं। 
जीव ब्रह्म का अभेद सिद्ध करते हैं ॥१०॥ 

शब्द स्पर्शादिक इस तीसरे श्लोक से सातवें श्लोक तक संवित्‌ की नित्यता सिद्ध करके आठवें 

श्लोक से वह संवित्‌ रूप ज्ञान को ही “इयमात्मा” इस श्लोक से आत्मत्वसिद्ध कर देने से आत्मा को सत्‌- 
चित्‌ और परमानन्द इत्यादि से रम आनन्द समर्थन सिद्ध किया । इस प्रकार आत्मा तत्वमसि आदि 
महावाक्यों में जो त्वं पद का अर्थ है । वह सच्चिदानन्द रूप सिद्ध है यह सिद्ध हो गया । शंका यदि 
आत्मा सतू-चित्‌ आनन्दरूप युक्ति से ही सिद्ध हो गया तो उपनिषदों का विषय न होने से अप्रमाणता हो 
जायेगी तो ठीक नहीं । अर्थात्‌ परब्रह्म भी वैसा ही सच्चिदानन्द रूप है । और वहीं महावाक्यों में तत्‌ 
पद का अर्थ है । इन तत्‌-त्वम्‌ पदों की एकता इन दोनों पदों का अर्थे करते हुए ब्रह्मात्मा की अखण्ड एक 
रसता रूप एकता का उपनिषदों में प्रतिपादन किया गया है, इसलिए उपनिषदे निविषय नहीं हैं । अर्थात्‌ 
जीव भोर ब्रह्म की एकता वेदान्तों से प्रतीत होती है ॥१०॥ 


विशेष- (१) श्रृतियों के अन्तो (वेदान्त में) वेदान्त = जीव ब्रह्म अभेदबोधकं वाक्यम्‌ । 
(२) वेदानां अन्तोऽवसानभागः । 


तत्त्वविवेकप्रकरणम्‌ 


( २५ ) 


आत्मनः परमानन्दरूपत्वमाक्षिपति-- 
अभाने न परं प्रेम भाने न विषते स्पृहा 
अतो भाने$प्यभातांसी परमःनभ्दतात्मनः ॥११।। 
अन्वयः--(परमानन्दरूपत्वस्य) अभाने न परं प्रेम, भाने तु विषये स्पृहा न। अतः आत्मनः असो 
परमानन्दता भानेऽपि अभाता । 
अभानेइति । परमानन्दरूपत्वं न भासते भासते वा । अभानेऽप्रतीतौ न परं प्रेम आत्मनि निरतिशय 
स्नेहो न स्यात्‌, विषय सोन्द्यैज्ञानजन्यत्वात्स्नेहस्य । भाने प्रतीतौ तु विषये ख साधने स्रगादौ तज्जन्ये सुखे व 
स्पृहा इच्छा न स्यात्‌ फलप्राप्तौ सत्यां साधनेव्छानुपयत्तेः । नित्यनिरतिशयानन्दलाभे सति क्षणिके साधन- 
प।रतन्त्र्यादिदोष दूषिते वैषयिके सुखे स्पृहायोगाच्च। तस्मान्नानन्दरूपतात्मन उपपन्तेति प्रकारान्तरस्य नात्र 
संभवात्‌ मैवमिति परिहरति -अत इति । यतो भानाभानपक्षयोरुभयोरपि दोषोऽस्त्यतः कारणादाल्मनोऽसौ 
परमानन्दता भानेऽपि प्रतीतौ सत्यामपि अभाता न प्रतीता भवति ॥११॥ 


अव आत्मा के परमानन्द रूप में आशंका करते हैं । 
आत्मा की परम आनन्दता का भान न मानोगे तो परम स्नेह वह न होगा और भान मानोगे 
तो विषयों की इच्छा न होगी । इससे यह आत्मा की परमानन्दरूपता भान होने पर भी भान न होने 
के समान है । अर्थात्‌ प्रकटता से प्रतीत नहीं होता ॥११॥ 
आत्मा में परमानन्दरूपता भासती है या नहीं भासती अर्थात्‌ प्रतीत होती है कि नहीं, यदि कहो 
कि इसका भान नहीं होता तो आत्मा में सर्वाधिक स्नेह-परम प्रेम नहीं होना चाहिए, क्योंकि स्नेह विषय 
की सुन्दरता के ज्ञान से जन्य होता है यदि कहो कि आत्मा की परमानन्दरूपता का भान होता है तो 
सुख के साधन (विषयानन्द) माला-चन्दन-स्त्री आदि में अथवा उन विषयों से जन्य सुख में मनुष्य की 
इच्छा नहीं होनी चाहिए । क्योंकि जब परम सुख रूप फल ही मिल गया तो विषय रूप साधन की इच्छा 
असम्भव होगी । और नित्य तथा सर्वाधिक आनन्द के मिल जाने पर क्षणिक तथा पराधीनता आदि दोषों 
से युक्त विषय जन्य सुख के प्रति इच्छा असंभव है ' इसलिए आत्मा परमानन्द रूप है यह सिद्ध नहीं होता 
इससे आत्मा परमानन्द रूप नहीं हो सकता अन्य कोई प्रकार (रीति) यहाँ नहीं हो सकती इससे 
परिहार = समाधान करते हैं । समाधान जिससे भासने और न भासने दोनों पक्षों में दोष है इस कारण 
इस आत्मा की परमानन्दरूपता भान होने पर भी भान नहीं होता अर्थात्‌ प्रतीति होते हुए भी और प्रतीति 
“नहीं होती ॥११॥ 


,फा० ४ - 


श्री पश्चदशी मीमांसा 


( २६ ) 


बन्वेकस्य युगपद्भानाभाने त युज्येते इत्याशङ्कय किमिदमयुक्तत्वं अदुष्टचरत्वमुपपत्तिरहितत्त्वं 
'बा। नाद्य इत्याह 
अध्येतृवर्गमध्यस्थपुत्राध्ययनशब्दवत्‌ | 
भानेऽप्यभानं भानस्य प्रतिबन्धेन युज्यते ॥॥१२॥ 


अन्वयः-अध्येतृवर्गेमध्यस्थपुत्राध्ययनशब्दवट्‌ भानस्य भानेऽपि अभानं ( सामान्यतः 


प्रतीतावपि) प्रतिवन्धेन युज्यते । 


अध्येति । अध्येतृणां वेदपाठकानां वर्ग: समूहस्तस्य मध्ये तिष्ठतीत्यध्येतृवर्गमध्यस्थ: स चासौ पुत्रश्चेति 
एतथा तस्याध्ययनं तत्कतृ कं पठनं तस्य शब्दो ध्वनिर्यथा वहिःस्थस्य पितुर्भासमानोऽपि सामान्यतो न भासते 
+विशेषतोऽयं मत्ुत्रध्वनिरिति तथाऽऽनन्दस्यापि भानेऽप्यभानं भवतीत्यर्थः । द्वितीयं प्रत्याह भानस्येति । 
भानेऽप्यमानमित्येतदत्राप्यतुञ्जतीयम्‌ । भानस्य स्फुरणध्य प्रतिबन्धेन वक्ष्यमाणलक्षणेन भानेप्यभानं 


कदाचित्‌ शंका करो कि एक वस्तु का एक काल में भान और अभान युक्त नहीं हो सकता है। 
इस शंका में यह विकल्प है। (समाधान) यह तो बताओ कि यह एक ही में प्रतीति और 
अप्रतीति का होना कहीं देखा नहीं या इसकी सिद्धि ही नहीं हो सकती, पहला पक्ष (देखा नहीं) तो ठीक 
सहीं है । 


अनेक पढ़ने वालों के मध्य में पढ़ते हुए पुत्रका जो पढ़ने का शब्द सामान्य रूप से 
भान में भी विशेष रूप से अभानयुक्त है भान के प्रतिबन्ध (विघ्न) से भान में अभान युक्त हो सकता 
है ॥१२॥ 


पहला विकल्प मानो तो हम कहते हैं कि वेद पाठियों में बैठे किसी के पुत्र द्वारा किये गये 
पठन का शब्द बाहर बैठे उसके पिता को सामान्य रूप से प्रतीत होता भी है (यह पुत्र के पढ्ने की ध्वनि 
है) इस रूप में विशेषतया प्रतीत नहीं होती वैसे ही आत्मा का आनन्द भी सामान्य खूप से भान होने 
पर भी विशेष रूप से अप्रतीत रहता है । दूपरे विकल्प के विषय में बात यह है कि अर्थात्‌ स्फुरण रूप 


तत्त्वविवेकप्रकरणमू 


( २७ ) 


सामान्यतः प्रतीतावपि विशेषाकारेणाप्रतीतिर्युज्यते । उपपद्यत इत्यर्थः ॥१२॥ 
को$सौ प्रतिबन्ध इत्यत आह-- 
प्रतिबन्धोऽस्तिभातीतिव्यवहाराहंवस्लुनि । 
तं निरस्य विरुद्धस्य तस्योत्पादनसुच्यते ॥१३॥ 
अन्वयः--अस्तिभातीति व्यवहारा वस्तुनि तं निरस्य विरुद्धस्य उत्पादनं प्रतिबन्धः उच्यते । 
व्युत्पत्तिः उत्पादनं = उदूपसर्गात्‌ पद धातोः णिचि ल्युटि रूपम्‌ । 
प्रतित्रन्धइति। अस्तिभातीतिव्यवहारार्हवस्तुनि अस्ति विद्यते भाति प्रकाशते इत्येवं प्रकारं 
व्यवहार महँतीत्यस्तिभातीतिव्यवहारार्ह तच्च तद्ठस्तु चेति तथा तस्मिन्‌ तं पूर्वोक्तं व्यवहारं निरस्य 
निराकृत्य विरुद्धस्य नास्ति न भातीत्येवंरुपस्य तस्य व्यवहारस्योत्पादनं जननं प्रतिबन्धइत्युच्यते ॥१३॥ 


प्रतीति की आगे कहे जाने वाले प्रतिबन्ध के कारण सामान्यतया प्रतीति होते हुए भी विशेष आकार से 
अप्रतीति संभव है ॥१२॥ 


प्रतिबन्ध क्या है इसका वर्णन करते हैं-- 

अस्ति भाति इस व्यवहार वस्तु में अस्ति विद्यते भाति (प्रकाशते) इस रूप में होने वाले व्यवहार 
को अस्ति भातीति व्यवहाराह कहते हैं। वह वस्तु वेसी हो जिसमें इस प्रकार व्यवहार का वर्णन 
करके व्यवहार विरुद्ध न अस्ति नहीं है न भाति (प्रकाशित है) है इस व्यवहार का उत्पादन 
ही प्रतिबन्ध कहा जाता है ॥१३॥ 

अब प्रतिबन्धक को कहते हैं कि अस्ति (है) भाति (प्रकाशता है) इस रीति के व्यवहार अथवा 
प्रतीति और कथन के योग्य वस्तुमें उस व्ववहार का उस पूर्वोक्त व्यवहार को दूर करके भ्रम आदि के द्वारा 
उससे विरुद्ध जो नहीं है नहीं भासता यह व्यवहार उकषकी जो उत्पत्ति उसको ही प्रतिबन्धककहते हैं॥१३। 


विशेष (१) कार्य के विरोधी को प्रतिबन्धक कहते हैं । यहां परमानन्दता की विशेष-विशेष 
प्रतीतिरूप कार्य का विरोधी आवरण ही प्रतिवन्ध है। बात यह है कि अज्ञानी जनों को अविद्याकृत 
आवरण रूप प्रतिबन्ध से परमानन्दता की सामान्य प्रतीति होते हुए भी विशेष प्रतीति नहीं है । इसलिए 
आत्मा में परम प्रेम भी है और विषय को इच्छा भी बनती है और ज्ञानी को कदाचिता, व्यवहार में 
विज्ञात आत्मा के अविचार से जन्य बहिर्मुख वृत्ति रूप प्रतिबन्ध से परमानन्दता की सामान्य से प्रतीति 
के होते हुए भी विशेष से प्रतीति कुछ समय तक नहीं होती । इसलिए आत्मा सें परम प्रेम भी है । और 
विषय (इष्ट पदार्थ) की इच्छा भी होती है फिर विचार से उक्त प्रतिबन्ध के तिरस्करण विशेष से 
परमानन्दता को प्रतीति होती है । 


क. 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


(क) 


उक्तलक्षणस्य प्रतिबन्धस्य कारणं दृष्टान्तदार्ष्टान्तिकयो: क्रमेण दर्शयति 
तस्य हेतु: समानाभिहारः पुत्रध्वनिश्रुतो । 
इहानादिरविद्यैव व्यामोहैकनिबन्धनम्‌ ॥१४॥ 
अन्वय: -पुत्रध्वनि श्रुतौ समानाभिहारः तस्य (प्रतिबन्धस्य) हेतुः इह्‌ व्यामोहैकनिबन्धनं अनादिः 
अविद्या एव (प्रतिबन्धस्य हेतुः) 
व्युत्पत्तिः -व्यासोह्‌ः = वी आङ्‌ पूर्वात्‌ मुह धातोः अचि प्रत्यये रूपं । मोह शब्दस्य अज्ञान- 
वाचकत्वेऽपि उपसरंद्वयं प्रबलमोहं समर्थयति । 
तस्येति । पुत्रध्वनिश्रुतौ पुत्रध्वतिश्रवणलक्षणे दृष्टाते तस्य प्रतिबन्धस्य हेतु: कारणं समानाभिहारः वहुभिः 
सह पठनं इह्‌ दार्ष्टान्तिके व्यामोहैकनिबन्धनं व्यामोहानां विपरीतज्ञातानामेकनिबन्धनं मुख्यं कारणम्‌ ।' 


अब पूर्वोक्त लक्षण वाले प्रतिबन्ध के हेतु को दृष्टान्त और दार्ष्टान्तिक में दिखाते हैं-- 

पुत्र शब्द के सुनने में अनेकों के संग पढ़ना और यहाँ अनादि अविद्याही विपरीत ज्ञान 
में हेतु है ॥१४॥ 

पुत्र के शब्द के श्रवण रूप दृष्टान्त में बहुतों के साथ मिलकर पढ़ना प्रतिबन्ध का कारण है और 
आत्मा की परमानन्दता का जो अभान दाष्टान्तिक में एक व्यामोह विपरीत ज्ञानों का कारण है । अनादि 


विशेष -(१) अनादिमाययासुप्तो यदा जीवः प्रबुद्ध्यते । 
अजमनिद्रमस्वप्तमद्रँतं बुध्यते तदा ॥माण्डू० का० आगम प्र १६॥ 

जिस समय जीव अनादि माया से सोकर जागता है । अर्थात्‌ श्री गुरुदेव जगाते हैं तत्वमसि 
तत्व ज्ञान प्राप्त करता है। उसी समय उसे अज-अनिद्र और स्वप्न रहित अद्वैत आत्मतत्त्व का बोध 
प्राप्त होता है । यदा पद का तात्पर्यं = 

श्रत्याचार्यप्रसादेन योगाभ्यासावशेन च । ईश्वरानुग्रहेणापि स्वात्मबोधो यदा भवेत्‌ । 

वातिक सुरेश्वराचार्य ! वेदान्त श्रवण से आचार्ये गुरु के प्रसाद, योगाभ्यास से और परमेश्वर 
के अनुग्रह से जब स्वात्मवोध होता हैं । 

जीवईशोविणुद्धाचित्‌ तथा जीवेशयोः भिदा । अविद्यातच्चितो योगात्‌ षडस्मामनादयः । 

थे छः तत्त्व हमारे मत में अनादि हैं जैसे १--जीव, २-ईश, ३ -विशुद्धाचित्‌, ४- जीवेशभेद, 

५--अविद्या, ६ -अविद्याचित्‌ का योग । 

अविद्याऽस्तमयोमोक्षः स च बन्ध उदाहृतः । निवृत्तिरात्ममोहस्य ज्ञातत्त्वेनोपलक्षितः ।।वातिकसुरे०।। 

अविद्या तत्‌ कार्य निवृत्तिरूप ही मोक्ष है । सा अविद्या ही वन्ध है आत्ममोह की निवृत्ति ज्ञातत्व 

से उपलक्षित = ब्रह्मस्वरूप ही है। 


तत्त्वविवेकप्रकरणम्‌ 


| ९७ )) 
अनादिरत्पत्तिरहिताऽविद्या वक्ष्यमाणलक्षणा प्रतिबन्धस्य हेतुरित्यर्थः ॥१४॥ 


इदानीं प्रतिबन्धहेतुभूतामविद्यां प्रतिपादयितुं तन्मूलभूतां प्रकृति व्युत्पादयति-- 


चिदानन्दमयब्रह्मप्रतिबिस्बसमस्विता | 
तमोरजःसत्त्वगुणा प्रकृतिद्रिविधा च सा ॥१५॥ 


अन्वय: -चिदानन्दमयत्रह्मप्रतिबिम्बसमन्विता तमोरज:सत्वगुणा या अवस्था सा च प्रकृति: 
द्विविधा द्विप्रकारा भवति । 


चिदानन्देति । यच्चिदानन्दरूपं ब्रह्म तस्य प्रतिबिम्बेन प्रतिच्छायया समन्विता युक्ता । 


तमोरज:सत्त्वगुणा सत्त्वरजस्तमोगुणानां साम्यावस्था या सा प्रकृतिरित्युच्यते । सा च द्विविधा द्विप्रकारा 
भवति । चकाराद्वक्ष्यमाणं प्रकारान्तरं सूचयति ॥१५॥ 


उत्पत्ति रहित अविद्या (जिसका लक्षण आगे बताया जायेगा) उस मुल अविद्या की निवृत्ति के बिना परम 
आनन्द का ज्ञान नहीं हो सकता है । यही प्रतिबन्ध का कारण हे ॥१४॥ 


अब पूर्वोक्त प्रतिबन्ध का कारण जो अविद्या उसके कहने के लिए उस अविद्या कौ मूल जो 
प्रकृति का वर्णन करते हैँ-- 


सच्चिदानन्दरूप परब्रह्म के प्रतिबिम्ब से युक्त जो तमोगुण रजोगुण सत्वगुण रूप प्रकृति वह 
दो प्रकार की है । 


चिदानन्दरूप जो ब्रह्म उसके प्रतिबिम्ब से (आभास से) युक्त जो सत्व-रज-तम इन तीनो गुणों की 
साम्यावस्था को प्रकृति कहते हैं । वह प्रकृति दो प्रकार की है। च शब्द से प्रकृति के तीसरे प्रकार की 
सूचना मिलती है ॥१५॥ 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


(RR) 


सहेतुकं ट्वैविध्यमेव दर्शयति-- 
सत्त्वशुद्धय* विशुद्धिभ्यां मायाविद्ये च ते मते । 
मायाबिम्बो वशीकृत्य तां स्थात्सर्वज्ञ ईश्वरः ॥१६॥ 
अन्वयः सत्त्वशुद्धयविशुद्धिभ्यां ते च मायाविद्ये मते । मायाबिम्वः तां वशीकृत्य स सवज्ञः 
ईश्वरः स्यात्‌ । 
सत्त्वेति । सत्त्वस्य प्रकाशात्मकस्य गुणस्य शुद्धिः गुणान्तेरणाकलुषीक्ृतता अविशुद्धिः गुणान्तरेण 
कलुबीकुतत्वं ताभ्यां सत्त्वशुद्धयविशुद्धिभ्यां ते च द्विविधे मायाविद्ये इति मायेत्यविद्येति च मते संमते । 
विशुद्धसत्त्वप्रधाना ` माया, मलिनसत्त्वप्रधानाञ अविद्येत्यर्थः । यदर्थं मायाविद्ययोभेद उक्तस्तदिदानीं 
दर्शयति--मायाबिम्ब इति । मायाबिम्बः मायायां प्रतिफलितश्चिदात्मा तां मायां वशीकृत्य स्वाधीनीकृत्य 
वर्तमानःऽ सर्वज्ञः सर्वेज्ञत्वादिगुणकः ईश्वरः स्यात्‌ ॥१६॥ 


अब माया अविद्या का भेद और उनके कारणों का और ईश्वर का स्वरूप दिखाते हैं- सत्त्वगुण 
की शुद्धि और अशुद्धि वे दोनों क्रम से माया और अविद्या मानी जाती है । माया में प्रतिबिम्ब चिदात्मा 
ब्रह्म माया को अपने वश में करके सर्वज्ञ ईश्वर होता हे । अर्थात्‌ मायोपाधिक ईश्वर कहते हैं ॥१६॥ 

प्रकाशरूप सत्त्व गुण को शुद्धि अर्थात्‌ रज-तम से मलिन न होना और सत्त्व की अणुद्धि अर्थात्‌ 
रज-तम से मलिन होना, इन दोनों कारणों से प्रकृति के क्रमशः माया और अविद्या दो भेद है । उनमें से 
बिशुद्ध सत्त्व गुण प्रधान माया और मलिन सत्त्व गुण प्रधान अविद्या है। अब माया और अविद्या के भेद 
का फल दिखाते हैं । माया में पड़ा है प्रतिबिम्ब जिसका ऐसा चिदात्मा (परब्रह्म) उस माया को (अपने 
अधीन) करता हुआ सर्वेज्ञादिगुणवान्‌ ईश्वर होता है अर्थात्‌ माया के नियन्ता परब्रह्म को ईश्वर 
कहते हैं ॥१६॥ 

विशेष- (१) शुद्धसत्त्वप्रधाना मलिनसत्त्वप्रधानेति तस्याद्वैविध्यम्‌ चकारात्‌ तम प्रधानाया संग्रह: । 

(२) स्वाश्रयाऽव्यामोहकरत्वे सति इतरव्यामोहकरणस्‌ । अघटितघटनासाधिका शक्तिः माया 
एका आपेक्षिकव्यापिका । 

(३) स्वाश्रय व्यामोहकरी । असत्‌ प्रकाशनशक्तिः । 

(४) एब सर्वेश्वर एष सर्वज्ञः एषोऽन्तर्यामी एब योनिः सर्वस्य प्रभवाप्ययौ हि भूतानाम्‌ । मा० 
उ० ६ । यह सबका ईश्वर है, यह सर्वज्ञ है, यह अन्तर्यामी है और समस्त जीवों की उत्पत्ति तथा लय का 
स्थान होने के कारण यह सबका कारण हे । 


तत्त्वविवेकप्रकरणम्‌ 


९ फी ) 


अविद्यावशगस्त्वन्यस्तद्वेचित्र्यादनेकधा | 
सा कारणशरीरं स्यात्प्राज्ञस्तत्राभिमानवान्‌ ॥॥१७॥ 


अन्वयः-अविद्यावशगस्तु अन्यः तद्‌ वैचित्र्यात्‌ अनेकधा (अनेकप्रकारः) भवति स अविद्या कारण 
शरीरं स्यात्‌ तत्र प्राज्ञः अभिमानवान्‌ भवति । 


व्युत्पत्ति -प्राज्ञः = प्रकर्षेण अज्ञः प्राज्ञः इति अत्र न. समासः । किन्तु सदूऽसद्‌ विवेकिनीबुद्धिः 

प्रज्ञा सा अस्ति यस्य स प्रज्ञः । प्रज्ञ एव प्राज्ञः प्रज्ञा श्रद्धा इति णप्रत्ययः । 
अविद्येति । अविद्यावशगोऽविद्यायां प्रतिबिम्बत्वेन स्थितः तत्परतन्त्रस्तु चिदात्मान्यो जीवः स्यात्‌ । स च 
तद्व चित्र्यात्तस्या अविद्याया उपाधिभूताया वैचित्र्यादविशुद्धितारतम्यादनेकधाऽनेकप्रकारो देवतिर्यगादिभेदेन 
विविधो भवतीत्यर्थः । यथा मुञ्जादिबीकैवमात्मा युक्त्या समुद्धृतः । शरीरत्रितयाद्धारेः परं ब्रह्वौव जायते' 
इत्युत्तरत्र शरी रत्रितयाद्विवेचितस्य जीवस्य परन्रह्मत्वं वक्ष्यति । तत्र तानि कानि त्रीणि शरीराणि तत्तः 
दुपाधिको वा जीवः किरूपो भवतीःयाकाङ्क्षायां तत्सर्वं क्रमेण व्युत्पादयति -सा कारणशरीरमित्यादिना । 


जीवात्मा का स्वरूप-- 


अविद्या का वशीभूत जो जीव है वह अविद्या की विचित्रता से देव मनुष्य आदि रूप 


अनेक प्रकार का है । वह अविद्या कारण शरीर कहलाती है और उस अविद्या के अभिमानी को 
प्राज्ञ कहते हैं ॥१७॥ 


अविद्या में प्रतिबिम्बित और उसके अधीनस्थ हुए चिदात्मा को जीव कहते हैं । यह जीन 
अविद्या की उपाधि रूप अशुद्धि के न्यूनाधिकरूप विचित्रता के कारण देव-पशु-पक्षी आदि भेद से नाना 
प्रकार का होता है । जैसे मुञ्ज से ईषीका (अग्रशलाका) को पृथक्‌ कर लेते हैं इसी प्रकार तीनों शरीरों 
से धीर पुरुष युक्तियों से आत्मा को पृथक्‌ जान लेते हैं। आगे ४२वें श्लोक में तीन शरीरों से विबेित 
(पृथक किये हुए) जीव का ब्रह्म भाव कहेंगे । उसमें वे तीन शरीर कोन से हैं और उन-उन शरीरोपाधिक 
जीव क्या रूप है । इस आकांक्षा की निवृत्ति के लिए उन शरीर आदिकों का क्रम से वर्णन करते हैं । 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


(RR ) 


साथविद्या' कारणशरीरं स्थूलमूकषमशरीरादिकारणभूतं प्रत्ययवस्थाविशेषत्वात्कारणं` उपचाराच्छीर्यते 
तत्वज्ञानाद्विनश्यति चेति शरीरं स्यात्‌ । तत्र कारणशरीरेऽभिमानवान्‌ तादात्म्याध्यासेनाहमित्यभिमानवान्‌ 
जीवः । प्रज्ञाऽविनाशिस्वरूपानुभवरूपा यस्य स प्रज्ञः प्रज्ञ एव प्राज्ञः ऐतन्नामकः स्यादित्यर्थः ॥१७॥ 


क्रमप्राप्तं सूक्ष्मशरीरं तदुपाधिकं जीवं व्युत्पादयितुं तत्कारणाकाशादिसृष्टिमाह-- 


तम: प्रधानप्रकृतेस्त-द्भोगायेश्वराज्ञया । 
वियत्पवनतेजोम्बुभुवो तानि जज्ञिरे ॥१८॥ 


अन्वय:- तद्भोगाय तमःप्रधानप्रकृतेः ईश्वराज्ञयावियत्‌पवन तेजोम्बुभुवः भूतानि जज्ञिरे । 
व्युत्पत्तिः -जज्ञिरे-जन धातोः आत्मने पदे झ प्रत्यये लिटि रूपम्‌ । 


वह अविद्या कारण शरीर होती है अर्थात्‌ स्थूल सूक्ष्म का कारण है । क्योंकि प्रकृति की अवस्था विशेष 
होने से उस अविद्या को कारण शरीर और तत्त्व ज्ञान होने से नष्ट हो जाती है इसलिए उसे शरीर कहते 
हैं। उस अविद्या रूप कारण का अभिमानी अर्थात्‌ उसे तादात्म्य (एकता) अभेदाध्यास से अहं अज्ञ दस 
अभिमान वाला? जीव प्राज्ञ है। उसकी ज्ञान दृष्टि अनुभव स्वरूप है वह प्रज्ञ है और प्रज्ञ को ही 
प्राज्ञ कहते हैं ॥१७॥ 


अब क्रम से प्राप्त हुए सूक्ष्म शरीर का और सूक्ष्म शरीर है उपाधि जिसकी ऐसे जीव का वर्ण 
करने के लिए सूक्ष्म शरीर के कारण भूत आकाश आदि कोसृ ष्टि का वर्णन करते हैं। (अपंचीकृत पंच 
महाभूतों की उत्पत्ति ।) 

उन जीवों के भोगार्थ तमो गुण है प्रधान जिसमें ऐसी प्रकृति से ईश्वर की आज्ञा के अनुसार 
आकाश आदि पाँचों भूत उत्पन्न हुए ॥१५॥ 


विशेष- (१) अनादि अविद्याऽनिर्वाच्या करणोपाधिरुच्यते । 
उपाधित्रितयादन्यमात्मानमवधारयेत्‌ । 
(२) अहं ब्रह्मास्मि ब्रह्मात्मैकत्व ज्ञानेन शीर्यते । 
(३) प्राज्ञः जीवः सुषुप्त्यभिमानी जीव, या सुषुप्तौ विलीन अन्तःकरणे अज्ञा मात्रसाक्षी । व्यष्टि 
कारणशरीरमात्रोपहितं चैतन्यम्‌ । 


तत्त्वविवेकप्रकरणम्‌ 


(ED) 


तमः प्रधानेति । तद्भोगाय तेषां प्रज्ञानां भोगाय सुखदुःखसाक्षात्कारसिद्धमे तमःप्रधानप्रक़्तेस्तमो- 
गुणप्रधानाया प्रकृतेः पूर्वोक्ताया उपादानकारणभूतायाः सकाशादीश्वराज्ञया ईशनादिशक्तियुक्तस्य 
जगदधिष्ठातुराज्ञया ईक्षापूर्वकसर्जनेच्छारूपया निमित्तकारणभूतया वियदादिपृथिव्यन्तानि पञ्चभुतानि 
जजिरे प्रादुर्भूतानि । उत्पन्नानीयर्थ: ।॥॥१८॥ 
भूतसृष्टिमभिधाय भौतिकसृष्टिमभिदधानः आदो जञानेन्द्रियसृष्टिमाह -- 
सत्त्वांशेः पञ्चभिस्तेषां क्रमाद्धीन्द्रियपञ्चकम्‌ । 
श्रोत्रत्वगक्षिरसनध्याणाख्यमुपजायते ।।१॥। 
अन्वय: तेषां पञ्चभिः सत्त्वांशैः क्रमात्‌ इन्द्रियपञ्चक श्रोत्रत्वगक्षिरसनघ्राणाख्य्‌। उपजायते । 
व्युत्पत्तिः -इर्द्रियपञ्चकम्‌ = पञ्च एव पञ्चकं स्वार्थे क प्रत्ययः । 
सत्त्वांशरिति। तेषां वियदादीनां पञ्चभिः सत्त्वांशेः सत््वगुणभागैरुपादानभूतैः श्रोत्रत्वगक्षिर 
सनत्राणाख्यरधीन्द्रियाणि नेन्द्रियाणि तेषां पञ्चकं क्रमादुयजायते । एकेकभुतसत्त्वांशादेकैक मिन्द्रियं जायत 
इत्यर्थः ॥१३ॐ। 


उन प्राज्ञ अभिमानी जीवों के भोगार्थ अर्थात्‌ सुख-दुःख की प्राप्ति के लिए तमोगुण है । 
प्रधान (मुख्य) जिसमें ऐसी पूर्वोक्त प्रकृति! (उपादान कारण रूप) से जगत के अधिष्ठाता ईश्वर 
की आज्ञा से अर्था? ईक्षा पूर्वक रचने की इच्छा रूप निमित्तकारण रूप आज्ञा से आकाश, वायु, 
तेज, जल, भूमि ये पांच भूत पैदा हुए । अर्थात्‌ अभिन्न (तद्रूप) निमित्त उपादान रूप माया से पाँचों भुत 
उत्पन्न हुए ॥१८॥ 

पाँचों भूतो की सृष्टि को कहकर भौतिक भृष्टि (भूतों के कार्यों की सृष्टि) को बताते हुए आचार्य 
प्रथम ज्ञानेन्द्रिय सृष्टि को कहते हैं 

उन भुतो के पाँचों सत्त्वगुणी भागों से कान, त्वचा आँख, रसना, प्राण ये पाँचों ज्ञानेन्द्रिय 
क्रम से हुई ।।१ॐ॥। 

उन आकाश आदि कारण रूप पाँचों भूतों के जो पाँच सत्त्व गुणी भाग से श्रोत्र, त्वचा, नेत्र, 

रसना, घ्राण नाम की पाँच ज्ञानेन्द्रियाँ पैदा हुईं अर्थात्‌ एक-एक भूत के सत्त्वगुणी भाग से श्रोत्र आदि 
ज्ञान इन्द्रियाँ क्रम से उत्पन्न हुई ॥१५॥ 


>>>. 


विशेष--(१) प्रकृतिश्च प्रतिज्ञा दृष्टान्तानुरोधात्‌ । ब्र० सु० १।४।२३। अभिध्योपदेशाच्च 
० सूर १।४।२४। 


फा० ५ 


श्री पञ्चदशो मीमांसा 


( ३४ ) 


सत्त्वांशानां प्रत्येकमसाधारणकार्याण्यभिधाय सर्वेषां साधारणं कार्यमाह 
तैरन्तःकरणं सर्वेवृ त्तिभेदेन तद्विधा । 
मनोविमशंरूपं स्याद्बुद्धिः स्यात्तिश्चयात्मिका ।।२०॥। 
अन्वयः-तैः सर्वे: सह अन्तःकरणं उपजायते । तच्च वृत्तिभेदेन द्विधा । विमर्शरूपं मनः स्यात्‌. 
निश्चयात्मिका बुद्धिः स्यात्‌ । 
तैरिति । तैः सह सत्त्वांशैः सर्वे: संभूय वर्तेमानैरन्तःकरणबुद्धय्‌,पादानभुतःद्रव्यमुपजायत इत्यनुष ङ्गः । 
तस्यावान्तरभेदं सनिमित्तमाह-वृत्तीति । तदन्तःकरणं वृत्तिभेदेन परिणामभेदेन द्विधा द्विप्रकारं 
भवति । वृत्तिभेदमेव दर्शयति मन इति | विमर्शेरूपं विमर्श: संशयात्मिका वृत्तिः सा स्वरूपं यस्य 
तत्तथा तन्मनः स्यात्‌ । निश्चयात्मिका निश्चयोऽध्यवसायः स आत्मा स्वरूपं यस्याः सा निश्चयात्मिका 
वृत्तिबु द्धिः स्यात्‌ ॥२०॥ 
क्रमप्राप्तानां रजोंशानां प्रत्येकमसाधारणकार्याण्याह- 
रजोंशे: पञ्चभिस्तेषां क्रमात्कमे न्द्रियाणि तु । 
वाक्पाणिसादपायूपस्थाभिधानानि जज्ञिरे ॥२१॥ 
अन्वयः-तेषां पञ्चभिः रजोंशेः क्रमात्‌ कर्मेन्द्रियाणि वाक्‌ पाणिपादपायूपस्थाभिधानानि 
लु जज्ञिरे । 
व्युत्पत्तिः- जज्ञिरे = जन धातोः आत्मनेपदे झ प्रत्यये लिटि रूपम्‌ । 


प्रत्येक भुत के सत्त्व गुणांशों के असाधारण काये (एक ही का कार्य) को कहकर जब सब भूतों 
के सत्त्वगुणांश के साधारण (सबका कार्य) कार्य कहते हैं । अर्थात्‌ अपञ्चीकृत महाभूतों की उत्पत्ति 

मिले हुए भुतों के सत्त्वगुणी भागों से अन्तःकरण होता है । वह अन्तःकरण वृत्ति के भेद से दो 
प्रकार का है एक संशय रूप मन और दूसरी निश्चय रूप बुद्धि होती है ॥२०॥ 

मिले हुए उन सम्पूर्ण सत्त्वगुणी भागों से मन और बुद्धि का उपादान रूप अन्तःकरण पैदा हुआ 
और वह अन्तःकरण वृत्ति (परिणाम) के भेद से दो प्रकार का है उसी वृत्ति भेद को दिखाते हैं । संशय 
रूप वृत्ति हैं। स्वरूप जिसका वह मन होता है और निश्चय रूप है वृत्ति जिसकी यह बुद्धि होती है । 

अर्थात्‌ मन का सन्देह और बुद्धि का निश्चय कार्ये होता है।२०॥। 

पाँचों भूतों के रजोगुणी भागों से वाक्‌-हाथ-पाद-गुदा-लिङ्का नाम की पाँच कमेन्द्रियाँ उत्पन्न 

हुई है ॥२१॥ 


तत्त्वविवेकप्रकरणम्‌ 


(३५ ) 


रंजोंशेरिति । तेषां वियदादीनामेव पञ्चभी रजोँशैः रजोभागैस्तूपादानभूतैः वाक्पाणिपादपायूपस्था- 
भिधानानि एतन्नामकानि कर्मेन्द्रियाणि क्रियाजनकानि इन्द्रियाणि जज्ञिरे ॥२१॥ 


रजोंशानामेव साधारणं कार्यमाह-- 
तैः सर्वे: सहितैः प्राणो वृत्तिभेदात्स पञ्चधा । 
प्राणोऽपानः समानश्चोदानव्यानौ च ते पुनः ॥२२॥ 


अन्वयः-तैः सर्वे: सहितेः स प्राण: वृत्तिभेदात्‌ पञ्चधा भवति । ते पुनः प्राणः अपानः समानः 
उदानः व्यानः च भवति । 


व्युत्पत्ति:--प्रसरणेन अनिति अनेन इति प्राणः हलश्च इति घञ्‌ इति मुकुटः । अन्ये लु अनपघ्राणने 
धातोः ण्यन्तात्‌ ड प्रत्यये अच्‌ प्रत्यये वा प्राणः । अयं शरीरस्थो वायुः । 


अब क्रम से प्राप्त रजोगुणी भागों के पृथक्‌ असाधारण (भिन्न-भिन्न) कार्य को कहते हैं । (कमेंन्द्रियों 
की उत्पत्ति 


उन आकाश आदि के पाँचों रजोगुणी भागों से अर्थात्‌ उपादान कारण रूप अंशों से वाणी, हाथ, 
पैर, गुदा, लिङ्ग नाम की पाँच कर्मेन्द्रियाँ अर्थात्‌ कार्य की कर्ता इन्द्रिय उत्पन्न हुई । एक-एक भूत के 
रजोगुणी भाग से एक-एक इन्द्रिय का जन्म हुआ ॥२१॥ 


अब रजो गुणी भागों के साधारण कार्यं को कहते हैं--( प्राण की उत्पत्ति और 
उसके भेद ) । 


उन पञ्च महाभूतों के पञ्च रजो गुण अंश से कारणता प्राप्त हो जाने पर प्राण की 
उत्पत्ति हो जाती है। वह वृत्ति भेद से पाँच प्रकार का है और वे प्राण, अपान समान उदान एवं 
व्यान है ॥२२॥ 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


A 
~ 
शी 

~ 


बैरिति । सहितैः संभूय कारणतां गते: प्राणो जायत इति शेषः। तस्यावान्तरभेदमाहे-वृत्तिभेदा- 
दिति । सप्राणो' वृत्तिभेदात्प्राणनादिव्यापारभेदात्पञ्चधा पञ्चप्रकारो भवति । वृत्तिभेदानेव दर्शयति- 
प्राण इति । पुनः ते तु भेदाः प्राणादिशब्दवाच्या इत्यर्थः ॥२२॥ 


उन मिले हुए सम्पूर्ण रजोगुणी भागों से प्राण उत्पन्न होता है । उस प्राण का भेद कहते हैं । 
और वह प्राण प्राणन (जीवना) आदि वृत्ति भेद से पाँच प्रकार का है । प्राणन-अपानन-समानन-उदानन 
और व्यानन क्रियाओं के भेद से प्राण--(१) प्राण (२) अपान (रे) समान (४) उदान और 


(५) ब्यान नामों से पाँच प्रकार का है किन्तु वे वृत्ति भेद तो प्राणादि शब्द के वाच्य हैं ॥२२॥ 


विशेष-(१) हृदि प्राणो गुदेऽपानः समानोनाभिसंस्थितिः । उदानः-- कण्ठदेशस्थो व्यानः सर्व- 
शरीरगः । पाँच प्राणों की स्थिति और उनका विभाग इस प्रकार है । प्रश्‍न उ० ३।३।५ पायूपस्थेऽपानं 
चक्षुः श्रोत्रे मुखनासिकाभ्यां, प्राणः स्वयं प्रतिष्ठिते तु समानः एष ह्येतद्ध तमन्नं समं नयति तस्मादेता 
सप्ताचिषो भवन्ति । यह (घ्राण) वायु में (पुरीषमल) और उपस्थ में (मूत्रेन्द्रिय में मूत्र) अपान को 
नियुक्त करता है । मुख और नासिका से निकला हुआ नेत्र श्रोत्र में प्राण वायु स्वयं स्थित होता है । 
तथा प्राण अपान के मध्य में समान वायु रहता है (यह समान वायु) ही खाये हुए अन्न को शमभाव से 
शरीर में सर्वत्र ले जाता है । उस भ्राणार्नि से ही (दो नेत्र दो कर्ण दो नाशा रन्त्र और एक राना ये 
सात ज्वाला उत्पन्न होती है । व्यान वायु हृदिद्येष आत्मा प्र ३।३।६। इस श्रुति से यह लिङ्ग देह जीवात्मा 
हृदय में है । १०१ नाड़ियाँ उनमें से एक एक की सौ सौ शाखा हैं । उनमें से प्रत्येक की बहत्तर-वहत्तर 
हजार शाखा उन सवमें व्यान वायु रहता है । उदान वायु अथैकयोध्वे उदानः पुण्येन पुण्यं लोकं नयति 
पापेन पापं उमाभ्यामेव मनुष्यलोकस्‌ प्र० उ० ३।३।४। तथा उन एक सौ एक नाड़ियों में से.जो सूषुम्ना 
नाम की एक ऊर्ध्वं गामिनी नाड़ी है। उस एक के द्वारा ही ऊपर की ओर जानेवाला तथा 
चरण से मस्तक पर्यन्त सञ्चार करने वाला उदान वायु जीवात्मा को पुण्य कमे के द्वारा पुण्य लोक 
और पाप कर्मके द्वारा पाप मय पशु, पक्षी, योनी, नरक मिश्रित कर्मो के द्वारा मनुष्य लोक प्राप्त 
कराता हैं । 


तत्त्वविवेकप्रक रणम्‌ 
RS) 
यदर्थमाकाशादि प्राणान्तानां सुष्टिरुक्ता तदिदानीं दर्शयति 


बुद्धिकर्मेद्धियप्राणपञ्चकैमंनसा धिया । 
शरीरं सप्तदशभिः सूक्ष्मं तल्लिङ्गमुच्यते ॥२३॥ 


® अन्वयः बुद्धिकर्मेन्द्रियप्राणपङ्चकै: मनसा धिया सप्तदशभिः सूक्ष्मं शरीरं यत्‌ तल्लिङ्गमुच्यते । 


व्युत्पत्तिः लिङ्गचते - अनेन इति विग्रहे लिगि धातो । इदित्वान्‌ नुमि हलश्च इति घञि लिङ्ग 
-क्तिह्लो ऽतुमाने च नपुंसकं इति सेदितीकोषवलात्‌ नपुंसकं अन्यथा घञजपाः पुंसि इति लिङ्गानुशासनेन 
पुंस्त्वं स्यात्‌ । 


~ 


बुद्धीति । बुद्धय दि कर्माणि व्यापारास्तञ्जनकानीर्द्रियाणि । बुद्धीन्द्रियाणि कर्मेन्द्रियाणि चेत्यर्थः । 
बुद्धिकमेन्द्रियाणि च प्राणाश्च बुद्धिकर्मेन्द्रिय प्राणाः तेषां पञ्चकाति तैः मनसा विमर्शात्मकेन धिया निश्चय- 
रूपा या बुद्ध या च सह सप्तदशभिः सप्तदशसंख्याकैः सूक्ष्म शरीरं भवति । तस्यैव संज्ञान्तरमाह तल्लिङ्गः 
मिति" उच्यते वेदान्तेष्वित्यर्थंः ।।२३।। 


जिसके लिए आकाश से प्राणपयेन्त सृष्टि का वर्णन किया उस फल को अब दिखाते हैं (सुक्ष्म 


पाँच ज्ञानेन्द्रिय, पाँच कमेंन्द्रिय, पाँच प्राण मन एवं बुद्धि सहित सप्तदश पदार्थो का नाम सूक्ष्म 
शरीर है । इसको शास्त्रीय भाषा में लिङ्ग शरीर भी कहते हैं ॥२३॥ 
बुद्धि अर्थात्‌ ज्ञान की जनक ज्ञानेन्द्रिय और क्रियाओं की जनक कर्मेन्द्रिय और प्राण इन तीनों 


पञ्चक अर्थात्‌ ये पन्द्रह तथा मन और बुद्धि इन सब सत्रह तत्त्वों का नाम सुक्ष्म शरीर है। उस सूक्ष्म को 
ही उपनिषदों में लिङ्ग शरीर कहा है । 


विशेष- (१) तदैव सक्त सह कर्मणेति लिङ्गमनो यत्र निषक्तमस्य (वृ० ४।४।६। 


लिङ्ग मन: = मनः प्रधानत्त्वात्‌ लिङ्गयते अवगम्यते अवगच्छति येन तत्‌ लिङ्गमनोलीन अर्थ वाह 
गमयतीति व्युत्पत्या ताकिकेधेमो लिङ्गमिति उच्यते । तथा एव एदमपि साक्षिणः साक्षात्‌ तद्भास्यस्वेन तत्‌ 
जञापकत्वात्‌ लिङ्गम्‌ उच्यते इति भाव: । 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


(RS ) 


एवं सूक्ष्म शरीरमभिधाय तदभिमानित्वप्रयुक्तं प्राज्ञ शवरवोरवस्थान्तरं? दर्शयति 
्राज्ञस्तत्राभिमानेन तैजसत्वं प्रपद्यते । 
हिरण्यगभेतामीशस्तयोव्यंष्टिसमष्टिता ।।२४॥। 


i अन्वयः-प्राज्ञः तत्राभिमानेन तैजसत्वं प्रपद्यते । ईशः तयोः तैजसहिरण्यगर्भयो:व्यष्टिसमष्टिता 
च भवति । 


व्युत्पत्ति:--हिरण्यगर्भः = हिरण्यं हिरण्यमयं अण्डं तस्य गर्भ इव अथवा हिरण्यं गर्भे अस्य इति 

विग्रहः । अतएव मनुः तैरण्डभमवद्धं मं सहस्नांशुसमप्रभामति । 
्राज्ञइति । प्राज्ञो मलिनसत्त्वप्रधानाविद्योपाधिको जीवः, तत्र तेजः शब्दवाच्यान्तःकरणोपलक्षितः लिङ्ग 
शरीरे अभिमानेन तादात्म्याभिमानेन तैजसत्वं तैजसनामकत्वं प्रपद्यते प्राप्नोति । ईशः विशुद्धसत्त्वप्रधान- 
मायोपाधिकः परमेश्वरस्तत्र शरीरे अहमित्यभिमानेन हिरण्यगर्भतां हिरण्यगर्भंसंज्ञकत्वं प्रपद्यते इत्यनुषङ्गः । 


इस प्रकार सूक्ष्म शरीर को कहकर उस सूक्ष्म शरीर के अभिमान से प्राज्ञ और ईश्वर की अन्य 
अवस्थाओं को भी कहते हैं-- 

एक लिङ्ग शरीरों के अभिमानी प्राज्ञ को तैजस और सब लिङ्ग शरीरों के अभिमानी ईश्वर को 
हिरण्यगर्भं कहते हैं और इत दोनों का व्यष्टि, समष्टि भाव रूप से भेद हे ॥२४॥ 

मलिन सत्त्व प्रधान अविद्या है उपाधि जिसकी कारण शरीर का अभिमानी जीव प्राज्ञ है। 
तेज शब्द (अर्थ) अन्तःकरण से उपलक्षित (जान) लिङ्ग शरीर के अभिमान से अर्थात्‌ तादात्म्य (एकता 
के अध्यास से) तेजस नाम को प्राप्त होता है अर्थात्‌ सूक्ष्म शरीर के अभिमानी को तैजस कहते हैं और 
विशुद्ध सत्त्व गुण प्रधान माया उपाधि वाला परमेश्वर उस लिङ्ग शरीर में अहं (मैं हँ) ऐसा अभिमान 


विशेष--(१) जिस सुषुप्ति अभिमानी को प्रकृष्ट स्वयं प्रकाश रूप आनन्दात्मा में अज्ञान की 
बृत्ति रूप बोध है । उसे प्राज्ञ कहते हैं । संस्कार रूप अस्पष्ट उपाधि युक्त होने से उस उपाधि से आवृत्त 
होने के कारण अति प्रकाशता के अभाव से इस सुषुप्ति अभिमानी जीव का प्राज्ञपन है और सब जीवों का 
कर्मानुसार ईशिता अर्थात्‌ फलदाता होने के कारण परमात्मा ईश्वर है । फलमत उपपत्तेः । 
(ब्र० सु० ३।२।३८।) 
स॒ तया श्रद्धया युक्तस्तस्याराधनमीहते । 
लभते च ततः कामान्मयेव निहितान्हि तान्‌ ॥ (श्रीमदूभा० गी० ७।२२॥) 
वह पुरुष उस श्रद्धा से युक्त होकर उस देवता का पुजन करता है और उस देवता से मेरे द्वारा 
ही विधान किये हुए उन इच्छित भोगों को नि:सन्देह प्राप्त करता है । 
(२) उपलक्षित = जान । स्वप्रतिपादकत्वविशिष्टस्वेतरप्रतिपादिकत्त्वम्‌ । 


तत्त्वविवेकप्रकरणम्‌ 


( ३5 ) 


तैजसहिरण्यगर्भयोलिङ्गशरीराभिमाने समाने सति तयोः परस्परं भेदः किनिवन्धन इत्यत आह - 
'तयोरिति' तयोस्तैजसहिरण्यगर्भयोः व्यष्टित्वं समष्टित्वं भवति, अतएव भेद इत्यर्थः ।।२४॥। 


ईश्वरस्य समष्टिरूपत्वे जीवानां व्यष्टिरूपत्वे च कारणमाह 


समष्टिरीशः सर्वेषां स्वात्मतादात्म्यवेदनात्‌ । 
तदभएवात्ञतोऽन्ये तु कथ्यन्ते व्यष्टिसंज्ञया ॥२५॥ 
अन्वयः -ईशः सर्वेषां स्वात्मतादात्म्यवेदनात्‌ समष्टि: । अन्ये तु त-भावात्‌ व्यष्टिसंज्ञया 
कथ्यन्ते । 
समष्टिरिति । ईशः ईश्वरो हिरण्यगर्भः सर्वेषां लिङ्गशरीरोपाधिकानां तैजसानां स्वात्मतादात्म्यवेदनात 
स्वात्मना तादात्म्यस्य एकत्वस्य वेदनाज्ज्ञानात्‌ समष्टि्भेवति । तत ईश्वरादन्ये जीवस्तु तदभावात्तस्य 
तादात्म्यवेदनस्याभावाद्‌ व्यष्टिसंज्ञया 'व्यष्टि’ शब्देन कथ्यन्ते ॥२५॥। 


कर हिरण्यगर्भ कहलाता है । अर्थात्‌ लिङ्ग शरीर के अभिमानी ईश्वर को हिरण्य गर्भ कहते हें । यहाँ 
यह शंका नहीं करनी चाहिए कि तेजस हिरण्य गर्भे इन दोनों को जब लिङ्ग शरीर का अभिमान तुल्य 
है तो उसके भेद का क्या कारण होगा । क्योंकि उन दोनों तैजस हिरण्य गर्भे का एक व्यष्टि दूसरा 
समष्टि है इसलिए दोनों का भेद है ।।२४॥ 


ईश्वर के समष्टि रूप और जीवों के व्यष्टि रूप होने में कारण का वर्णन करते हैं 


ईश्वर समस्त तैजसों को अपने स्वरूप में तादाम्य भाव पूर्वक जानने के कारण समष्टि रूप है 
इससे अतिरिक्त जीवात्मा में तो तादात्म्य ज्ञान का अभाव होने से व्यष्टि संज्ञक कहलाते हैं ॥२५॥ 

ईश्वर अर्थात्‌ हिरण्यएर्भं सम्पूर्णं तैजस लिङ्ग शरीर उपाधि जीवों को उनके साथ अपनी आत्मा 
के संग एकता के ज्ञान से समष्टि हो जाता है । ईश्वर से इतर जो जीव है अपनी आत्मा के संग सबकी 
एकता के ज्ञान के अभाव के कारण व्यष्टि कहलाते हैं ॥२५॥ 


(१) व्यस्तोपाधिविशिष्टो व्यष्टिः, समस्तोपाधिविशिष्टः समष्टिरित्यभिधीयते । 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( ४० ) 


एवं लिङ्गशरीरं तदुपाधिकौ तैजसहिरण्यगर्भों च दर्शयित्वा स्थूलशरीरायुत्पत्तिसिद्धये 
पञ्चीकरणं निरूपयितुसाह-- 
तद्भोगाय पुनभोग्यिभोगायतनजन्मने । 
पञ्चीकरोति भगवाः्प्रत्येकं वियदादिकम्‌ ॥२६॥ 
अन्वयः--तद्‌भोगाय पुनः भोग्यभोगायतनजन्मने वियदादिकं प्रत्येकं भगवान्‌ पञ्चीकरोति । 
तदिप्रि । भगवानैश्वर्यादि गुणषट्कसंपन्नः परमेश्वरः पुनः पुनरपि तद्भोगाय तेषां जीवानां भोगायैव 
भोग्यभोगायतनजन्मने भोग्यस्यान्नपानादेः, भोगायतनस्य जरायुजादि चलुविधशरीरजातस्य च जन्मने 
उत्पत्तये वियदादिकमाकाशादिभूतपञ्चक प्रत्येकमेकॅकं पञ्चीकरोति । अपञ्चात्मकं पञ्चात्मकं संपद्यमानं 
करोति ।=६॥॥ 


इस प्रकार लिङ्ग शरीर को और लिङ्ग शरीरोपाधिक तेजस हिरण्यगर्भ दोनों को दिखाकर अब 
स्थल शरीर (ब्रह्माण्ड) आदि कौ जो उत्पत्ति उसको सिद्धि के लिए पञ्चीकरण का निरूपण करते हैं -- 
(पञ्चीकरण का निरूपण और उसका प्रयोजन) 


श्री भगवान्‌ जीवों के भोग और अन्न पान और शरीर इनके लिए परमेश्वर आकाश आदि पाँचों 
भूतों का पञ्चीकरण करते हैं ॥२६॥ 

भगवान्‌ ऐश्वर्य-धर्म-यश-श्री, ज्ञान और वैराग्य इन ६ गुणोंसे युक्त परमेश्वर बारंबार उन 
जीवों के सुख-दुःख साक्षात्कार कराने के लिए अन्न पानादि भोग्य पदार्थं और जरायुज-अण्डज, स्वेदज, 
उद्भ्र्ज चार प्रकार चौरासी लक्ष शरीरों की उत्पत्ति के लिए आकाश आदि प्रत्येक पाँचों भूतों का 
पञ्चीकरण करते हैं । अर्थात्‌ एक-एक भूत को पाँच-पाँच प्रकार का करते हैं ॥२६।। 

_ विशेष- (१) भ-ग-व-अ-त स्‌ का अर्थ भवन होना । भ० भरण अर्थात्‌ सम्पूर्ण विश्व का 
होना उद्भव तथा भरण परिस्थिति जिसके हाथ में हो। ग =गमन आगमन सम्पूर्ण गति आगति स्वर्ग 
नरक, ब्रह्मलोक जिसके हाथ में हो । व-वेदना अवेदना विशेष-विशेष वस्तुओं को जानना न जानना जिसके 
हाथ में हो । अ अध्यारोप और अपवाद जिसके हाथ में हो न सबका निषेध करके अध्यारोप अपवाद का 
भी बोध हो जाने पर जो शेष रहे श्रीसर्वश्रेष्ठ सर्वोपरि । 


तत्त्वविवेकप्रकरणम्‌ 


(FN) 


कथमेकैकस्य पञ्चपञ्चात्मकत्वमित्यत आह-- 


द्विधा विधाय चेंकेकं चतुर्धा प्रथमं पुनः । 
स्वस्वेतरद्वितीयांशेर्योजनात्पञच पञ्च ते ॥२७॥ 
अन्वय:--एक-एकं द्विधा विधाय प्रथमं पुनः चतुर्धा विधाय स्वस्वेतरद्वितीयांशैः योजनात्‌ पञ्च ते 
पञ्च भवन्ति । 
व्युत्पत्ति:--द्विधेति प्रकारबचने धा द्विप्रका रेणेत्यर्थेः । 
द्विधेति । वियदादिकमेकैकं द्विधा द्विधा तन्त्रैणोच्चारितो^ ट्रिधाशब्दः विधाय कृत्वा भागद्टयोपेतं 
कृत्वेत्यर्थः । पुनश्च पुनरपि प्रथमं प्रथमं भागं चतुर्धा भागचतुष्टयोपेतं विधाय इत्यनुषज्यते । स्वस्वेतर- 
ट्रितीयांणैः स्वस्मात्स्वस्मादितरेषां चतुर्णा चतुर्णा भूतानां यो यो द्वितीय: स्थूलो भागस्तेन तेन सह प्रथम-प्रथम 
भागांशानां चतुर्णा चतुर्णा मध्ये एकैकस्य योजनात्‌ ते वियदादयः प्रत्येकं पञ्चपञ्चात्मका भवन्ति ॥२७॥ 


अब एक-एक को पाँच-पाँच रूपता के हेतु पञ्चीकरण को कहते हैँ- (पञ्चीकरण का स्वरूप 
दिखाते हैं) 

एक-एक भूत के दो-दो भाग करके और इनमें से प्रथम भाग के चार भाग करके अपने 
से भिन्न दूसरे भागों में सबका एक-एक भाग मिलाने से वे आकाश आदि भूत पाँच-पाँच प्रकार 
के होते हैं ॥ २७॥ 

आकाश आदि प्रत्येक भूत के पहले दो-दो भाग किये जाँय । फिर उनमें से पहले एक भाग के 
चार-चार भाग किये जाँय । (तथा दूसरे आधे भागों को वैसा ही रखा जाय) तब अपने तथा अपने से 
भिन्न दूसरे चारों भूतो के दूसरे स्थूल भागों के साथ योग करने से ये पाँचों भूत प्रत्येक पाँच-पाँच प्रकार 
के हो जाते हैं ॥२७॥ 


विशेष -(१) सकृदूच्चरितत्त्वे सति अनेकार्थबोधकत्वम्‌ =एक बार उच्चारण किया जावे और 
अनेक अर्थ का वोध हो तो तन्त्र कहा जाता है । द्विधा शब्द = दो प्रकार इस अर्थेवाला हे । 


फ० ६ 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 
(NR) 


एवं पञ्चीकरणमभिधाय तैभू तैरुत्पाद्ं कार्यवर्गं दर्शयति - 


तैरण्डस्तत्र भुवनं भोग्यभोगाश्रयोद्भव: । 
हिरण्यगर्भ: स्थूलेऽस्मिन्देहे वैश्वानरो भवेत्‌ ।।२८॥। 


अन्वयः-तैः अण्डः तत्र भुवनं भोग्यं भोगाश्रयोदूभवः हिरण्यगर्भः स्थूलेऽस्मिन्‌ देहे वैश्वानरो 
भवेत्‌ । 

व्युत्पत्तिः वैश्वानरः = विश्वे नरा अस्य नरे संज्ञायां विश्व शब्दस्य दीर्घः विश्वानरस्य अपत्यं 
क्राष्यन्धक वृष्णिकुरभ्यश्च इति तऋृष्यादित्वात्‌ अण्‌ । अत्र केचित्‌ विदादित्वात्‌ अम्‌ प्रत्यये वहुवचने 
अजयोश्च तन्न विश्वे वैश्वानरा उत इत्यत्र लुको अदशेनात्‌ वैश्वानराय मीढिषु इत्यत्र अन्तोदात्त 

दर्शनाच्च । 
तैरण्ड इति । तैः पञ्चीकृतैभू तैरूपादानकारणभूतैरण्डो ब्रह्माण्ड उत्पद्यते । तत्र ब्रह्माण्डान्तर्भुवनान्य्‌- 
परिभागे वर्तमाना भूम्यादयः सप्तलोका भूमेरधः स्थितान्यतलादीनि सप्तपातालान्तानि तेषु च भुवनेषु तैस्तैः 
प्राणिभिर्भोक्तु योग्यान्यन्चादीनि तत्तल्लोकोचितशरीराणि च तैरेव पञ्चीकृतैर्भूतैरीश्वराज्ञया जायन्ते । एवं 
स्थूलशरीरोत्पत्तिमभिधाय तेषु स्थूलशरीरेषु अभिमानवतो हिरण्यगर्भस्य समष्टिरूपस्य वँश्वानरसंज्ञकत्वं 


इस रीति से पञ्चीकरण को बताकर उन भूतों से उत्पन्न करने योग्य कार्यो के समूह को 
दिखलाते हैं-- 


पञ्चीकरण किये भूतो से ब्रह्माण्ड, चौदह भूवन, अन्न आदि भोग्य और शरीर उत्पन्न होते हैं 
और उस स्थूल शरीर के अभिमानी हिरण्यगर्भ को वैश्वानर कहते हैं ॥२८॥ 


उन उपादान कारण भूत पञ्चीकृत भूतों से ब्रह्माण्ड उत्पन्न होता हे । उस ब्रह्माण्ड के भीतर के 
भाग में भुवन अर्थात्‌ पृथ्वी भुः । भुवः. स्वर्ग, मह, जन, तप, सत्य, सात लोक और भूमि के नीचे सात, 
अतल, वितल, सुतल, रसातल, तलातल, महातल और पाताल लोक उन भुवनों में नाना प्राणियों के 
भोग योस्य अन्न आदि और नाना भुवनों के योग्य शरीर ये सब उन पञ्चीकृत भूतों से ईश्वर की आज्ञा 
(इच्छा) से उत्पन्न होते हैं । इस प्रकार स्थूल शरीर की उत्पत्ति को कहकर उस स्थूल शरीर के अभिमानी 
समष्टि रूप हिरण्यगर्भ की वैश्वानर संज्ञा को और एक-एक स्थूल शरीर के अभिमानी व्यष्टि रूप तैजस 


तत्त्वविवेकप्रकरणम्‌ 


( ०) ) 


एकैकस्थूलशरीराभिमानवतां व्यष्टिरूपाणां तैजसानां विश्वसंज्ञकत्वं च भवतीत्याह-हिरण्यगर्भ इति 
अस्मिन्स्थूलदेहे वर्त॑मानो हिरण्यगर्भो वैश्वानरो) भवेत्‌ ॥२८॥ 


तत्र व वर्त॑मानास्तैजसा विश्वा भवन्ति तेषामवान्तरभेदमाह 
तैजस! विश्वतां याता देवतिर्यङ्नरादयः । 
ते पराग्दशिन: प्रत्यक्तत््वबोधविवजिताः ।॥।२४॥। 


अन्वयः-ते परागदशिनः प्रत्यक्तत्त्ववोध विवजिताः तैजसा देवतिरयंङ्नरादथः विश्वतां 
याताः । 


व्युत्पत्ति: -पराकू-परां अञ्चतीति विग्रह प्रत्यक्‌ प्रति अञ्चतीति इति प्रत्यक्‌ अञ्चेर्लुक्‌ 
(५।३।३०) इति अञ्चेर्लुक्‌ । पराक्‌ दशिनः इत्यस्य वहिर्दशेन इत्यर्थः । एते प्रत्यकतत्त्वबोधविवर्जिता: 
भवन्ति । 


की विश्व संज्ञा को कहते हैं कि ब्रह्माण्ड रूप इस स्थूल शरीर में |वर्तमान उसमें अहं भाव करने वाला 
समष्टि रूप हिरण्यगर्भ वैश्वानर हो जाता है । यह वैश्वानर ही विविध प्रकार से प्रकाशमान होने से 
विराट्‌ भी कहलाता है ॥२८॥ 


उसी स्थूल शरीर में वर्तमान ( अभिमानी ) तैजस विश्व संज्ञा को प्राप्त होते हैं-(तैजस का 
विश्व बनना ) । 


तैजस ( जीव ) विश्व संज्ञा को प्राप्त होकर देवता, पशु, पक्षी, स्प तथा मनुष्य आदि रूप होते 
हैं और वे प्रत्यक्‌ ( व्यापक साक्षी रूप) आत्मा के बोध से रहित होते हैं ॥२८॥ 
विशेप--(१) वैश्वानर --सब नरों का अभिमानी होने से सब प्राणियों के समूह में अहं मैं इस 
अभिमानवान होने से ईश्वर वैश्वानर कहलाता है। और वह वैश्वानर ही विविध प्रकार से जायमान 
` प्रकाशमान होने से विराट्‌ भी कहलाता है और तेजस जीव विश्वनाम वाला स्थूल देह के अभिमान को 
न त्यागकर उस-उस स्थूल शरीर में अहं इस अभिमान वाला जाग्रत अभिमानी जीव विश्व कहलाता है। 
विश्वश्चायं नरश्चेति सकल प्रपञ्च रूप नर पुरुष रूप है। विश्वश्चायं नरो जीवः च सर्वात्मकत्वात्‌ । 
ˆ विश्वेपां वाऽयं नरः सबका कर्ता विश्वेषां नराणां अनेकधा नयनात्‌ वैश्वानरः सम्पूर्ण नरों को (अनेक 
प्रकार की योनियों में) नयन वहन करने के कारण वह वैश्वानर कहलाता है । 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 
Ry) 


इदानीं तेषां विश्वसंज्ञां प्राप्तानां जीवानां तत्वज्ञानरहितत्वेन संसारापत्तिप्रकारं सदृष्टान्तं श्लोक- 
हयेनाह ते परागिति । ते देवादयः पराग्दशिनः वाह्यानेव शब्दादीन्‌ पश्यन्ति, न तु प्रत्यगात्मानम्‌ । 
पराञ्चि खानि व्यतृणत्स्वयंभूस्तस्मात्पराङ पश्यति नान्तरात्मन्‌ (कठ० ४।१) इति श्रुतेः । ननु ताकिकादयो 
देइव्यतिरिक्तमात्मानं जानन्तीऱ्याशङ्कय यब्मप्यात्मानं ते तथा जानन्ति तथापि श्रृतिसिद्ध तत्त्वं न 
जानन्तीत्याशयेनोक्तमित्याह-प्रत्यगिति'\ ॥ २४॥ 
कुर्वते कर्मं भोगाय कर्म कर्त च भुञ्जते । 
नद्यां कीटा इवावर्तादावर्तान्तरमाशु ते । 
ब्रजन्तो जन्मनो जन्म लभन्ते नेव निवृतिम्‌ ।।३०॥। 
अन्वयः--भोगाय कर्मे कुवेते कर्म कर्तु च भुञ्जते नद्यां कोटा इव आवर्तात्‌ आवर्तान्तरं आशु 
ब्रजन्ति जन्मनो जन्म लभन्ते, निवृ तिम्‌ नेव । 
व्युत्पत्तिः -आवर्तात्‌-आवर्त्यन्ते इति आवर्तः नदीषु आवर्ताः चलन्ति ते कदाचित्‌ प्राप्तं वस्तु 
त्यजन्ति पुनः गृहीत्वा भ्रामयन्ति इति जन्म प्रवाहस्य आवतंसाम्यम्‌ । 
निर्वृतिम्‌-वर्णं वृत्तिः वृञ्‌ वरणे धातोः गृहवृदु (३।३।५८) इति अपस््त्रियांक्तिन्‌ (३।३।४४) 
इत्यनेन वितन्‌ किरगादू गुणाभावः निर्गेतावृत्तिः यस्मात्‌ तत्‌ निवृ तिम्‌ मोक्षं इत्यर्थः । 


अब विश्व संज्ञा को प्राप्त हुए उन जीवों को आत्म तत्त्व ज्ञान रहित होने से संसार प्राप्ति का 
प्रकार दृष्टान्त सहित दो श्लोकों से वर्णन करते हैं कि वे देव आदि पराकदर्शी है अर्थात्‌ शब्द आदि विषयों 
को ही जानते हैं। प्रत्यगात्म रूप पर ब्रह्म को नहीं जानते । क्योंकि श्रुति में लिखा है । ब्रह्मा ने इनकी 
इन्द्रियों को पराक्‌ वहिर्मख बना दिया इसलिए पुरुष बाह्य वस्तुओं को देखता है । अन्तरात्मा को नहीं 
देखता कोई धीर पुरुष अन्तरात्मा को देखता है । शंका-ताकिक देह से भिन्न जीव आत्मा को जानते हैं । 
तो भी श्रुति से सिद्ध तत्त्व को नहीं जानते इस अभिप्राय से कहा है कि साक्षी रूप आत्मा को नहीं जानते 
इस कारण वे वाह्य दर्शी हैं ॥२८॥ 

वे जीव भोग के लिए कमं करते हैं और कर्म करने के लिए फल को भोगते हैं। नदी में 
एक कुण्ड भ्रमण में से दूसरे कुण्ड मैं शीघ्र जाते हैं। इसी प्रकार एक जन्म से दूसरे जन्म में जाते हए 
सुख को प्राप्त नहीं होते ।।३०॥ 


विशेष - (१) प्रत्यक्ताऽस्य स्वतोरूपं निष्क्रिया कारका फलम्‌ । अद्वितीयं तदिद्धा धी प्रत्यगात्मेत्र 
लक्ष्यते ॥ने० सि०।७१॥ 


तत्त्वविवेकप्रकरणम्‌ 


(-४४) 


कुवेत इति । अतएव भोगाय सुखाद्यनुभवाय मनुष्यादिशरीराण्यधिष्ठाय कर्म तत्तच्छरीरोचितानि कर्माणि 
कुर्वेते । कर्मेति जातावेकवचनम्‌ । पुनश्च कर्म कर्तृ देवादिशरीरेस्तत्तफलं भुञ्जते च । फलानुभवाभावे 
तत्तत्सजातीयेच्छानुपपत्त्या तत्तत्साधनानुष्ठानानुपपत्तेः । एवं वर्तेमानास्ते जीवा नदीप्रवाहपतिताः कीटाश्चा- 
वर्तादावर्तान्तरमाशु व्रजन्तो यथा निर्वृति सुखं न लभन्ते, एवमाशु जन्मनो जन्म ब्रजन्तः सुखं नैव 
लभन्ते इति ।।३०॥ 


एवं संसारापत्तिमभिधाय तन्निवृत्त्यूपायं दर्शयितुं दृष्टान्तं तावदाह-- 


सत्कर्मपरिपाकात्ते करुणानिधिनोद्ध ता: । 
प्राप्य तीरतस्च्छायां विश्राम्यन्ति यथासुखं ।।३१॥। 


अन्वयः -ते सत्कर्म परिपाकात्‌ करुणानिधिनोद्धताः तीरतरुछायां प्राप्य यथासुखं विश्राम्यन्ति । 


व्युत्पत्तिः ' करुणानिधिः करुणाया: निधिः करुणानिधिः जीवस्य जन्म प्रवाह पतितस्य उद्धार 
कामनया भगवान्‌ करुणां कृत्वा कदाचित्‌ सत्‌ कर्मणः एव फलदातृत्वं स्वीकृत्य प्राणिनं सत्कर्मकर्त्‌ अवसरं 
ददाति । इयमेव करुणानिधिता । भगवान्‌ स्वयं न कस्यापि'कर्मे नाशयति न वा सत्कर्मभिः योजयति-किन्तु 


अनेकजन्मपरिपाकवशात्‌ खिन्नस्य जीवस्य सत्‌ फलानां गणनया जन्म ददाति येन स उत्तमं कर्म 
कर्तृम्‌ प्रभवति । 


इसी से सुख दुःख आदि के भोगार्थ मनुष्य आदि शरीरों में रहकर उस शरीर के योग्य कर्म को 
करते हैं और फिर भी कर्म करने के लिए देव आदि शरीरों से उन-उन कर्मों के फलों को भोगते हैं । 
मूल में जो कर्म है वह एक वचन है सो जाति के अभिप्राय से है । क्योंकि फल के ज्ञान बिना उस उसके 
सजातीय सुख कर्म की इच्छा के न होने से उस-उस इच्छानुकूल साधन का अनुष्ठान भी नहीं बनला इस 
प्रकार वर्तमान वे जीव इस स्थिति में विद्यमान वे जीव नदी के प्रवाह में पड़े हुए कीट जैसे एक आवते- 
कुण्ड से दूसरे आवर्त में शीघ्रता से जाते हुए सुख को प्राप्त नहीं होते । इसी प्रकार जीव भी एक जन्म 


से दूसरे जन्म में प्राप्त हुए सुख को प्राप्त नहीं होते अर्थात्‌ उस-उस जन्म में उसको दुःख भोगने 
पड़ते हैं ॥ ३०॥ क 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( ४६ ) 


सत्कर्मेति। ते कीटाः सत्कमंपरिपाकात्पूर्वोपाजितपुण्यकर्मपरिपाकात्कृपालुना केनचित्पुरुष- 
विशेषेणोद्धता नदीप्रवाहाद्‌ बहिनिःसारिताः सन्तस्तीरतरुच्छायाँ प्राप्य सुखं यथा भवति तथा यद्व 
द्विश्राम्यन्ति ॥३१॥ 


इदानीं दुष्टान्तसिद्धमर्थं दार्ष्टान्तिके योजयति 


उपदेशमवाप्येवमाचार्यात्तत्त्वर्दाशनः । 
पञ्चकोशविवेकेन लभन्ते निवृति पराम्‌ ॥३२॥ 


अन्वयः-तत्वदशिनः आचार्यात्‌ उपदेशकवाप्य एव पञ्चकोशविवेकेन परां निवृति लभन्ते । 


इस पूर्वाक्त प्रकार से जीवों को संसार की प्राप्ति को कहकर संसार की निवृत्ति के उपाय को 
दिखाने के लिए प्रथम दृष्टान्त को कहते हैं कि-- 

(दुःख निवृत्ति के लिए कोट का दृष्टान्त) 

वे कीड़े सुकमं के फल के कारण किसी कृपालु सद्गुरु की कृपा द्वारा नदी के प्रवाह 
से बाहर निकाले जाते हैं और किनारे पर स्थित वृक्ष की शीतल छाया में पहुँचकर विश्रान्त 
पाते हैं ॥२१॥ 


वे कीड़े आदि पूर्वं जन्म में किये अपने कर्मो के फल के कारण किसी दयालु पुरुष ने नदी के 
प्रबाह से बाहर निकाले हुए वे कीट तट पर लगे किसी वृक्ष की छाया में पहुँच कर आश्रय लेकर जैसे सुख 
से विश्राम करते हैं । अर्थात्‌ सुख भोगते हैं ।३१॥ 


अब दृष्टान्त से सिद्ध अर्थ को दार्ष्टान्तिक में घटाते हैँ- 


इसी प्रकार तत्त्व के ज्ञाता आचार्य के उपदेश को प्राप्त होकर पाँचों कोशों के विवेक से वे जीव 
मुक्त हो जाते हैं ॥३२॥ 


तत्त्वविवेकप्रकरणम्‌ 


( ४७ ) 


उपदेशमिति । एवमुक्तेन प्रकारेण पूर्वोपाजितपुण्यकर्मपरिपाकवशादेव तत्त्वदशिन: प्रत्यगभिन्नब्रह्म- 
साक्षात्कारवतः आचार्याद्‌ गुरोः सकाशादुपदेशं 'तत्त्वमस्यादि' वाक्यार्थज्ञान साधनंश्रवणं वक्ष्यमाणमवाप्य 
संपाद्य पञ्चकोशविवेकेना्ञादीनां पञ्चानां कोशानां विवेकेनवक्ष्ममाण विवेचनेन परां निर्बृति 
मोक्षसुखं लभन्ते प्राप्नुवन्ति ॥। ३२॥ 


के ते अन्नादयः पञ्चकोशा इत्याकाङ्क्षायां तानुपदिशति-- 
अन्नं प्राणो मनो बुद्धिरानन्दश्चेति पञ्च ते। 
कोशास्ते रवृतः स्वात्मा विस्मृत्या संसृति ब्रजेत्‌ ॥।३३॥ 
अन्वयः - अन्न प्राणः मनः बुद्धिः आनन्दश्चेति पञ्च कोशाः तैरावृतः स्वात्मा विस्मृत्या संसृति 
ब्रजेत्‌ । 
व्युत्पत्तिः--अन्नं - अद्यते इति तः (३।२।१०२) अन्नण्णः इति निपातनात्‌ अन्नं ओदनमित्यर्थः । 
प्राणः-प्राणयतीति प्राणः अच्‌ प्रत्ययः अयं शरीरस्थो वायुः हृदये तिष्ठति । हृदि प्राणः गुदेपानः 
इति वचनात्‌ अनितेः (5।४।१४) इत्यनेन णत्वं । 
मनः--मन्यते अनेनेति मनः असुन्‌ उणादि सूत्र (४।१।८४) । 
बुद्धि--बुद्ध यते अनया इति बुद्धिः बुध धातोः क्तिन्‌ प्रत्ययः मनसः वोधजनिकावृत्तिः । 
आनन्दः--आनन्दयतीति आनन्दः “टुनदि समृद्धौ{धातोअम्‌ उपसर्गात्‌ घनि रूपं । इदितो नुम्‌ 
धातोः इति इदित्वान्तुमि* 


इसी उक्त प्रकार पूर्व जन्म के संचित किए पुण्य कर्म के परिपाक वश तत्त्वदर्शी जो आचार्य 
अर्थात्‌ प्रत्यक्‌ जीवों से अभिन्न (एक रूप) ब्रह्म तत्त्व के ज्ञाता गुरु के सकाश से उपदेश को अर्थात्‌ 
(तत्वमसि) आदि वाबयों के अर्थो का साधन जो वेदान्त शास्त्र का श्रवण (जो आगे कहेंगे) उसको प्राप्त 
होकर अन्न आदि पाँच कोशों के विवेक से अर्थात्‌ पाँच कोशों से भिन्न' आत्मा के ज्ञान से मोक्ष रूप परम 
सुख को प्राप्त होते हें ॥३२॥ 

विशेप--(१) मनुष्योऽहं । प्राणिरहम्‌ । प्रमाताऽहं । कर्ताऽहं । भोक्ता5हं । पञ्चानां बिशिष्टानां 
यबु एकं स्वरूपं अनुगतं प्रत्यक्‌ चैतन्यं तत्‌ ब्रह्म एव इति जीवपरयोरेक्यम्‌ । 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


(७७) 


अन्नमिति। अन्तं प्राणो मनोबुद्धिरानन्दश्चेति पञ्कोशा: । बुद्धिविज्ञानम्‌ । तेषामन्नादीनां कोशशब्दा भि- 
धेयत्वे कारणमाह - तैरिति । तैः कोशैरावृत आच्छादितः स्वात्मा स्वरूपभूत आत्मा विस्मृत्या स्वस्वरूप- 
विस्मरणेन संसृति जननादिप्राप्तिरूपं संसार ब्रजेत्‌ । स्पष्टम्‌ । कोशो यथा कोशकारकृमेरावरकत्वेन क्लेश- 
हेतुः, एवं अन्नादयोऽपि अद्वयानन्दत्त्राद्यावरकत्वेन आत्मनः क्लेशहेतुत्वात्कोशा इत्युच्यन्त इत्यर्थः ॥३३॥ 


अब अन्न आदि पाँच कोशों का उपदेश करते हैं - 
अन्न, प्राण, मन, बुद्धि और आनन्द ये पाँच कोश हें । इन कोशों से आवृत हुआ आत्मा अपने 
स्वरूप की विस्मृत हो जाने से जन्म मरण रूप संसार धर्म को प्राप्त हो जाता है॥३३॥ 


अन्न प्राण अब उन पाँच कोशों के नाम क्रमशः अन्नमय, प्राणमय, मनोमय, विज्ञानमय और 
आनन्दमय हैं । यहाँ बुद्धि से विज्ञान लेते हें । अब अन्न आदिको को कोश शब्द का अर्थ होने में कारण 
कहते हुँ उत अन्नमयादि कोशों से आच्छादित (ढा) हुआ स्वात्मा अर्थात्‌ अपना स्वरूपभुत आत्मा अपने 
स्वरूप को भूलकर विस्मरण से जन्म, मरण रूप संसार को प्राप्त होता है । कोश-कोशकारी कोश बनाने 
वाले कीड़े को कोश में ढाँककर कीड़े का दुःख क्लेश का कारण बनता है। इसी प्रकार अन्नमय आदि भी 
आत्मा की अद्बयता आनन्दरूपता ब्रह्म को ढककर आवरण करके आत्मा के लिए क्लेश के हेतु हैं इससे 


कोश कहते हैं । 


(अब आत्मा और पञ्चकोशों का परस्पर अध्यास यह है) सत्ता; चेतनता, आनन्दरूपता. और 
अद्वयता ये चार आत्मा के विशेषण है । इसी प्रकार असत्ता, जडता दुःख रूपता और सद्वयता (द्वैत 
[सहितता) ये चार देहादि के विशेषण हैं आत्मा की सत्ता चेतनता में देहादिक की असत्ता मिथ्यात्व) 
"कौर जडता ढकी हुई है । इसलिए देहादिक सत्‌ और चेतन को तरह प्रतीत होते हैं और देहादिक क्री 
'दु:खरूपता और सद्वयता ने आत्मा की आनन्द रूपता और अद्वयता को ढका हुआ है । इसलिए आत्मा दुःखी 
“और द्वैत सहित प्रतीत होता है। इन दो व्रिशेषणों के ढके जाने की तरह ही पूर्ण नित्यमुक्तता आदि 


विशेषण भी ढके रहते हैं ॥३३।। 


= 


:. . . _ (9) ये क्रोशक्रमशः भोगायतन, क्रिया शक्तिमान्‌ कार्यरूप, विक्षेप इच्छा शक्तिमान्‌ करण रूप, 
और आवरण ज्ञान शक्तिमान्‌ कर्ता रूप, अस्मिता सुक्ष्म अहंकार भोक्ता रूप हैं । 


तत्त्वविबेकप्रक रण म_ 


(४४००) 


तेषां कोशानां स्वरूपाणि क्रमेण ब्युत्पादयति -- 


स्यात्पञ्चीकृतभूतोत्यो देह: स्थूलोऽन्नसंज्ञकः । 
लिङ्गो तु राजसैः प्राणैः प्राणाः कर्मेन्द्रिये: सह ॥।३४॥ 
अन्वयः--पञ्चीकृतभूतोत्यो स्थूलो अन्नसंन्ञकः देहः स्थूलः स्यात्‌ लिङ्गो -तु राजसैः प्राण: 
कर्मेन्द्रियेः सह प्राणः भवति । 
व्युत्पत्ति--देह: दिह उपचये धातोः घजि प्रत्यये गुणे देहः सिद्धयति । उपचयापचयौ देहधर्मों न 
तु आत्मनः इत्यर्थः । 


स्यात्पश्चीकृतेत्पादिना । मोदादिवृत्तिभिरित्यन्तेन सार्धेश्लोकद्वयेन । पञ्चीङ्गतेभ्यो भूतेभ्य उत्पन्नः 
स्थूलो देहोऽन्नसंज्ञकः अन्नमयशब्दितः कोशः स्यात्‌ । प्राणस्तु प्राणमयकोशस्तु लिङ्गशरीरे वर्तमानेः 
राजसैः रजोगुणक्रारयं भूतैः प्राणैः प्राणापानादिभिर्वायुभिः पञ्चभिर्वागादिभिः कर्मेन्द्रियैः सह दशभिः 
स्यात्‌ ॥ ३४॥ 


अब क्रम से उन कोशों का स्वरूप कहते हैं-- 


अन्नमय और प्राणमय कोश का स्वरूप-- 


पञ्चीकृत भूतों से पैदा हुए स्थूल देह को अन्नमय कोश और रजोगुणी पाँच प्राण और पाँचों 
कर्मेन्द्रियों को प्राणमय कोश कहते हैं ॥३४॥ 


इस चौतीस श्लोक से छत्तीस श्लोक के आधे श्लोक तक याने ढाई श्लोकों से पञ्चीकरण किये 
पाँचों भूतों से पैदा हुआ जो स्थूल देह है वह अन्नमय कोश होता है और लिङ्ग शरीर में विद्यमान जो 
रजोगुण के कार्यरूप प्राण अपान आदि पाँचों वायु और वाक्‌ आदि पाँचों कमेंन्द्रिय इन दशों सहित प्राण- 
मय कोश होता है । अर्थात्‌ इन दशों को प्राणमयकोश कहते हैं।।३४।। 


फा० ७ 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


(५,००१) 


सात्विकेर्धीद्धियैः साकं विमर्शात्मा मनोमय: १ । 
तेरेव साकं विज्ञानमयो धीनिश्चयात्मिका ॥३५॥ 


अन्वयः - सात्विकः धीन्द्रियेः साकं विमर्शात्सा मनोमयः कोशः तैरेव साकं विज्ञानमयः कोशः 
धीश्च निश्चयात्मिका । 


व्युत्पत्तिः । विमर्श: विमृशते इति विमर्शः विचार इति यावत्‌ । संशये विमर्शो भवति अत उक्तं 
संशयात्मक इति । 


सात्विकरिति । विमर्शात्मा संशयात्मकं पञ्चभूतसत्त्वकार्यं यन्मन उक्तं तत्सात्त्विके: प्रत्येकं भूतसत्त्व- 
कार्यशतैधीन्द्रियैः श्रोत्रादिभिः पञ्चभिर्ज्ञानेन्द्रियेः साकं सहितं मनोमयः कोशः स्यादिति पूर्वेण सम्बन्धः । 
निश्चय।त्मिका धीस्तेषामेव सत्त्वकार्यलूपा बुद्धिस्तैरेव पूर्वोक्तैर्ञानिन्द्रियेरेव साकं सहिता सती विज्ञानमयः 
विज्ञानमयाख्यः कोशः स्यात्‌ ।।३५।। 


मनोमय विज्ञानमथ कोश का स्वरूप-- 


सत्त्वगुणी ज्ञानेन्द्रियो सहित संशय रूप मन-मनोमय कोश और उन्हीं ज्ञानेन्द्रियों सहित निश्चय 
रूप बुद्धि को विज्ञानमय कोश कहते हैं ॥ ३५॥। 


विमर्शात्मा अर्थात्‌ संशय रूप तथा पांचों भूतों के सत्तांशों का कार्यं मन वह मनोमयकोश होता 
है । अर्थात्‌ श्रोत्र पांच ज्ञानेन्द्रिय और मनोमय कोश कहलाते हैं और उन्हीं ज्ञानेर्द्रियों से युक्त और भूतों का 
सत्त्व गुण कार्य रूप जो निश्चयात्मक बुद्धि वह विज्ञानमयकोश होता है। अर्थात्‌ पूर्वोक्त ज्ञानेन्द्रियों के 
सहित निश्चय कारिणी बुद्धि को विज्ञानमय कोश कहते हैं ।।३५॥ 


विशेष १-इह ज्ञानेन्द्रियाणां मनोमयविज्ञानमयकोशद्वयेऽपि संनिवेशस्तु तेषां अपि संशय-निश्चय- 
उभयविध वृत्तिः एव । | 


तत्त्वविवेकप्रकरण॑म्‌ 


( ५१) 


कारणे सत्त्वमानन्दमयो मोदादिवृत्तिभिः । 
तत्तत्कोशैस्तु तादात्म्यादात्मा तत्तन्मयो भवेत्‌ ॥।३६।। 


अन्वयः-कारणे सत्त्वं मोदादिवृत्तिभिः आनन्दमयः आत्मा तत्तत्कोशैः तु तादात्म्यात्‌ ततु 
तन्मयः भवेत्‌ । 


कारणइति । कारणे कारणशरीरभूतायामविद्यायां यन्मलिनसत्त्वमस्ति तन्मोदादिवृत्तिभिः प्रियः 
मोदप्रमोदाख्येरिष्टदर्शनलाभभोगजन्यँः सुखविशेषः सहितमानन्दमयः आनन्दमयाख्यः कोशः स्यादिति । 


ननु स्थूल शरीरादीनामन्नमयादिशब्दवाच्यत्वे 'स वा एष पुरुषोऽन्नरसमयः'((तैत्ति० २।१।१) इत्युपक्रम्य 
'तस्माद्वा एतस्मादन्नरसमयादन्योऽन्तर आत्मा प्राणमयः' (तैत्ति० २।२।१) 'अन्योऽन्तर आत्मा मनोमयः 
(तैत्ति २।३।१) इत्यादिश्रृतत्वादात्मनोऽन्नमयादिशब्दवाच्यत्वं कथमुच्यत इत्याङ्कय, देहादीनामन्नादि- 
विकारत्वेनान्नमयादिशब्दवाच्यत्वमात्मनस्तु तेन तेन कोशेन तादात्म्याभिमानादित्याह-तत्तदिति । आत्मा 
प्रत्यगात्मा तत्तत्कोशैस्तेन तेन कोशेन सह्‌ तादात्म्यात्‌ तादात्म्याभिमानात्तत्तन्मयस्तत्तत्कोशमयः स्यात्‌ । 


कारण शरीर में जो मलिन सत्त्वगुण है। प्रिय, मोद, प्रमोद वृत्तियों सहित वह आनन्दमय 
कोश होता है और आत्मा तो उस-उस कोश के अध्यास से उस-उस कोशमय होता है अर्थात्‌ 
अन्नमयोऽहम्‌ (मैं अन्न हूँ) इत्यादि अध्यास से अन्नमय, प्राणमय, विज्ञानमय, मनोमय, आनन्दमय 
हो जाता है ॥३६॥ 


पूर्वोक्त कारण शरीर रूप अविद्या में जो मलिन सत्व है। वह प्रिय मोद नाम की वृत्तियों से 
अर्थात्‌ इष्ट का दर्शन-लाभ-भोग से पैदा हुए सुख विशेषों सहित आनन्दमय कोश होता है । कोई शंका करे 
स्थूल शरीर आदि अन्नमय आदि शब्द के अर्थे हैं इसमें तो यह श्रुति प्रमाण है कि वह यह आत्मा अन्न रस 
मय है। यह आरम्भ करके कहा है कि-उस इस अन्न रसमय आत्मा से अन्य अन्तर आत्मा प्राणमय है 
और अन्य अन्तर आत्मा मनोमय है । इत्यादि सुनने से स्थूल शरीर अन्नमय कोश हो सकता है । तब 
आत्मा को अन्नमय आदि होने में क्या प्रमाण है । समाधान-देह आदि को तो अन्न आदि का विकार होने 
से अन्नमय शब्द से वाच्य है और आत्मा को तो उस-उस कोश के संग तादात्म्य (एकता) के अध्यास 
के अभिमान से अन्नमय आदि कहते हैं। प्रत्यगात्मा उस-उस कोश के संग तादात्म्य के अभिमांन सै 


श्री पश्चदशी मीमांसा 
(४ ९२.) 


व्यवहारकाले$न्नमयादिकोशप्राधान्यात्‌ अन्नमयादिशब्दवाच्य इत्यर्थः । तु शब्दश्चात्मन:* कोशेभ्यौ 
वैलक्षण्यद्योतनार्थ: ॥३६।। 


कथं तहि एवं विधस्यात्मनो ब्रह्मत्वं भवतीत्याशद्धूच कोशेभ्यो विवेचनाद्भवतीत्याह-- 
अन्वयव्यतिरेकाभ्याँ पञ्कोशविवेकतः । 
स्वात्मानं तत उद्धृत्य परं ब्रह्म प्रपद्यते ।।३७:। 
अन्वय:--अन्वयव्यतिरेकाभ्यां पञ्चकोशविवेकतः स्वात्मानं ततः उद्ध त्य परं ब्रह्म प्रपद्यते । 
अन्वयेति । अन्वयव्यतिरेकाभ्यां वक्ष्यमाणाभ्यां पञ्चकोशविवेकत: पञ्चानां कोशानामन्नमयादीनां 
विवेकतः प्रत्यगात्मनो विवेचनेन पृथक्करणेन, यद्वा पञ्चकोशेभ्योऽन्नमयादिभ्य आत्मनः प्रथक्करणेन स्वात्मानं 
प्रत्यगात्मानं ततस्तेभ्यः कोशेभ्य उद्ध त्य बुद्धया निष्कृष्य चिदानन्दस्वरूपं निश्चित्य परं ब्रह्म पूर्वोक्त 
लक्षणं प्रपद्यते प्राप्तोति । ब्रह्म॑व भवतीत्यर्थः ।। ३७॥ 


(संसर्गाध्यास से) उस-उस कोशमय होता है । व्यवहार काल में अन्नमय आदि कोशों की प्रधानता है । 
इससे आत्मा भी अन्नमय आदि कहलाता है । परमार्थ को दृष्टि से तो आत्मा कोशों से विलक्षण है इससे 
तु शब्द पढ़ा है ।।३६॥। 

शंका करो कि इस प्रकार का आत्मा केसे ब्रह्म रूप हो सकता है-समाधान कोशों से विवेक 
करने से होता है । उसी विवेक को कहते हैं - 

(अन्वय व्यतिरेक से आत्मा के ब्रह्मा रूप का ज्ञान) 

अन्वयव्यतिरेक से पञ्चकोशों से आत्मा के विवेक से पञ्चकोशों से अपने आत्मा को उद्धार 
करके जीवात्मा ब्रह्मरूप हो जाता है ॥२७॥। 

अन्वय-व्यतिरेक से आगे श्लोक में वर्णन करने योग्य पञ्चकोशों का आत्मा से पृथक्‌ विवेक 
(ज्ञान) से भेद ज्ञान से, अथवा अन्नमय आदि पञ्चकोशों से आत्मा को पृथक्‌ करके और प्रत्यगात्मा अर्थात्‌ 
अपने आपको उन कोशों से बुद्धि हारा निकालकर अपने को चिदानन्द स्वरूप का निश्चय करके अधिकारी 
पूर्वोक्त (१०।१५) श्लोकों में वणित अपने स्वरूप ब्रह्म को प्राप्त होता है ॥३७॥। 

विशेष १ अस्तिकश्चित्‌ स्वयं नित्यमहं प्रत्ययलम्बनः । अवस्थात्रयसाक्षी सन्‌ पञ्चकोश 
विलक्षणः । अहं प्रत्यय का आधार कोई स्वयं नित्य पदार्थ है। जो तीनों अवस्थाओं का साक्षी होकर भी 


पञ्च्चकोशातीत है । आत्मा नाम स्थूल, सूक्ष्मम कारण शरीरत्रयविलक्षण पञ्चकोश व्यतिरिक्त अवस्था- 
त्रय साक्षी सञ्चिदानन्दभास्य का वचन है । 


तत्वविवेकप्रकरणम्‌ 


( 48 ) 


इदानीं विवक्षितान्वयव्यतिरेकौ दर्शयति 
अभाने स्थूलदेहस्य स्वप्ने यद्भानमात्मनः । 
सोऽन्वयो व्यतिरेकस्त-द्भानेऽत्यानवभासनम्‌ ।।३८।। 
अन्वयः- स्थूलदेहस्य अभाने स्वप्ने यत्‌ आत्मनः अभानं स अन्वयः । तद्भाने अन्यानवभासनं 
व्यतिरेकः । 
भान इति । स्वप्ने स्वप्नावस्थायां स्थूलदेहस्यान्नमयकोशस्याभानेऽप्रतीतौ सत्यामात्मनः प्रतीचो यद्भानं 
-स्वप्नसाक्षित्वेन यत्स्फुरणमस्ति स आत्मनोऽन्वयः । तस्यामेव स्वप्नावस्थायां तद्भाने तस्यात्मनः स्फुरणे 
सति अन्यानवभासनमन्यस्य स्थूलदेहस्यानवभासनसप्रतीतिः व्यतिरेकः । स्थूलदेहस्येति शेषः । अस्मिन्प्रकरणे 
ऽन्वयव्यतिरेकशब्दाभ्यामनुवृत्तिव्यावृत्ती उच्येते ॥ ३८॥ 
एवं स्थूलदेहस्यानात्मत्वाववोधकान्वयव्यतिरेकौ दर्शयित्वा लिङ्गदेहस्य तथात्वावगमकौ तौ 


दर्शयति , 
लिङ्गाभाने सुषुप्तौ स्यादात्मनो भानमन्वयः । 
व्यतिरेकस्तु तङ्घाने लिद्गस्याभानमुच्यते ॥।३५॥ 
_ अन्वय-सुषुप्तौ लिङ्गाभाने आत्मनः भानं अन्वयः स्यात्‌ व्यतिरेकस्तु तद्भाने लिङ्गस्याभानं 
उच्यत । 


अब कहने को इष्ट जो अन्वय व्यतिरेक का स्वरूप दिखाते हैं-- 
न में स्थूल देह के अभान में जो आत्मा का भान उसको अन्वय कहते हैं और स्वप्न में ही 

साक्षी रूप से ही आत्मा के भान में जो स्थूल देह का अभान उसको व्यतिरेक कहते हैं ।। ३८॥ 

स्वप्न में अन्नमय कोश रूप स्थूल देह की तो अप्रतीति होती है और प्रत्यक आत्मा की स्वप्न 
के साक्षी रूप से प्रतीति (स्फुरण) होती है। यही आत्मा का अन्वय (व्यापकता) कहलाता है और उसी 
स्वप्नावस्था में उस आत्मा के स्फुरण होने पर स्थूल देह की जो अप्रतीति है वह स्थूल देह का व्यतिरेक 
है । (इस प्रकरण में अन्वय व्यतिरेक शब्दों से क्रमशः (अनुस्यूतता) और व्यावृत्ति (भिन्नता) अभाव का 
ग्रहण होता है ॥॥३८॥ 


इस प्रकार स्थूल देह को अनात्मा आत्मा से भिन्त रूप के बोधक अन्वय, व्यतिरेक को 
दिखाते हैं-- 


(सुषुप्ति में आत्मा का अन्वय और लिङ्ग देह का व्यतिरेक है) 
सुषुप्ति में लिङ्ग देह के अभान में जो आत्मा का भान साक्षी रूप से स्फुरण वह अन्वय और आत्मा 
के भान में जो लिङ्ग देह का अभान वह व्यतिरेक कहलाता है ॥२८॥ 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( ५४ ) 


लिङ्ग ति । सुषुप्तो सुषुप्त्यवस्थायां लिङ्गाभाने लिङ्गस्य सूक्ष्मदेहस्याभानेऽप्रतीतौ आत्मनो भानं 
तदवस्थासाक्षित्वेन स्फुरणमात्मनोऽन्वयः स्यात्‌ । तद्भाने आत्मभाने लिङ्गस्याभानं लिङ्गदेहस्यास्फुरणं 
व्यतिरेक उच्यते ।। ३5 


ननु पञ्चकोशविवेचनमुपक्रम्य लिङ्गदेहविवेचनं प्रक्ृतासंगतमित्याशङ्कच प्राणमयादिकोशत्रितयस्य 
तत्रं वान्तर्भावान्न प्रकृतासंगतिरित्याह-- 
तह्विवेकाद्विविक्ताः स्युः कोशाः प्राणमनोधियः । 
ते हि तत्र गुणावस्थाभेदमात्रात्पृवकृताः ।।४०॥ 
अन्वयः--तद्‌ विवेकात्‌ प्राणमनोधिया कोशाः विविक्ताः स्युः हि ते तत्र गुणावस्थाभेदमात्रा 
पृथक्‌ कृताः । 
तद्विवेक्रेति । तस्य लिङ्गशरीरस्य विवेकाद्विवेचनात्‌ प्राणमनोधियः एतन्नामकाः कोशा विविक्ता 
आत्मनः पृथककृताः स्युः । कुत इत्यत आह--ते हीति। हि यस्मात्कारणात्‌ ते प्राणमयादयः तत्र तस्मिन्‌- 
लिङ्गशरीरे गुणावस्थाभेदमात्रात्‌ गुणयोः सत्वरजसोरवस्थाभेदमात्रा ङ्ग _णप्रधानभावेनावस्थाविशेषादेव 
प॒थक्कृताः । भेदेन निर्दिष्टा इत्यर्थः ।।४०॥। 


सुषुप्ति अवस्था में सूक्ष्म देह रूप लिङ्ग की अप्रतीति होने पर जो आत्मा का भान है अर्थात्‌ 
सुषुप्ति अवस्था के साक्षिरूप से जो आत्मा का स्फुरण है वह आत्मा का अन्वय हे और आत्म का भान 
होते हुए लिङ्ग शरीर का अभान होना लिङ्ग देह का व्यतिरेक है ॥३८॥ 

शंका-पञ्च कोश का विवेचन का आरम्भ करके लिङ्ग देह का विवेचन प्र से विरुद्ध 
यह शंका करके यह कहते हैं कि प्राणमय, मनोमय विज्ञानमय इन तीनों कोशों का लिङ्ग देह में 
अन्तर्भाव होने से प्रकरण का विरोध नहीं है । यह बात इस प्रकरण में कहते हैं-- 

लिङ्ग देह के विवेचन से प्राणमय, मनोमय, विज्ञानमय, कोशों का भी विवेक समझना चाहिए 
क्योंकि वे तीन कोश गुणों की अवस्था के भेद'से पृथक्‌-पृथक्‌ किये हैं ।।४०॥ 

उस लिङ्ग शरीर के विवेक से प्राणमय, मनोमय विज्ञानमय कोशों का भी विवेक हुआ ही 
समझना । क्योंकि उस लिङ्ग शरीर में ही सत्त्व गुण रजोगुण की अवस्था के भेद से ही अर्थात्‌ गुण प्रधान 
भाव से ही वे तीनों पूर्वोक्त कोश पृथक्‌ दिखायें हें ॥४०॥ 


तत्वविवेकप्रकरणम्‌ 


( शश ) 


इदानीमानन्दमयकोशत्वेन विवक्षितस्य कारणशरीरस्य विवेचनोपायमाह - 
सुषुप्त्यभाने भानं तु सभाधावात्मनो$न्वय: । 
व्यतिरेकस्त्वात्मभाने सुघुप्त्यनवभासनम्‌ ॥४१॥ 
अन्वय:--समाधो सुषुप्त्यभाने आत्मनस्तु (एव) भानं स अन्वयः । आत्मभाने सुषुप्त्यनवभासनं 
तु व्यतिरेक: । 
पुषुप्तीति । समाधौ* वक्ष्यमाणलक्षणायां समाध्यवस्थायां सुषुप्त्यभाने सुषुप्तिशब्दोपलक्षितस्य कारणदेह- 
रूपस्याज्ञानस्याप्रतीतौ आत्मनस्तु । तु शब्दो$वधारणे । आत्मन एव भानं स्फुरणं यदस्ति स आत्मनो$्न्वय: । 
आत्मभाने आत्मनः स्फूर्ता सत्यां सुषुप्त्यनवभासनं शुषुप्त्यूपलक्षितस्याज्ञानस्याप्रतीतिरेव व्यतिरेकस्तस्येति । 
अत्रायं प्रयोगः -प्रत्यगात्सा अन्नमयादिभ्यो भिद्यते, तेषु परस्परं व्यावत्येमानेष्वपि स्वयमव्यावृतत्वात्‌, यत्‌ 
येषु व्यावर्त्यमानेष्वपि नः व्यावर्तते तत्तेभ्यो भिद्यते यथा कुसुमेभ्यः सूत्र, यथा वा खण्डादिव्यक्तिभ्यो 
गोत्वमिति ॥४१॥ 


अब जिसको आनन्दमय कोश कहते हैं-ऐसे कारण शरीर के विवेक का उपाय कहते हैं - 

समाधि में सुषुप्ति के अभान होने पर आत्मा के भान को अन्वय, और आत्मा के भान होने पर 
सुषुप्ति के अभान को व्यतिरेक कहते हैं ।।४१॥ 

आगे वर्णन करने योग्य समाधि अवस्था में सुषुप्ति के अभान होने पर अर्थात्‌ सुषुप्ति शब्द से 
उपलक्षित कारण शरीर रूप अविद्या की अप्रतीति होने पर केवल आत्मा का ही जो भान (स्फुरण) है वह 
आत्मा का अन्वय है और आत्मा के भान होने पर जो सुषुप्ति का अभान अर्थात्‌ सुषुप्ति से उपलक्षित 
अज्ञान की अप्रतीति उसके व्यतिरेक कहते हैं। यहाँ अनुमान इस प्रकार का है । प्रत्यक्‌ आत्मा अन्नमय 
आदि से भिन्न है । क्योंकि उन अन्नमय कोशों के आपस में व्यावृति भिन्न प्रतीत होते हुए भी वह आत्मा 
स्वयं अव्यावृत्त अभिन्न होने से. जिसकी-जिसकी व्यावृत्ति होने पर भी व्यावृत्ति नहीं होती वह 
उनसे भिन्न होता है । जैसे पुष्पों से सूत्र और गौ आदि खण्ड व्यक्तियों से गोत्व रूप जाति 
भिन्न नहीं होते ॥४१॥ 


विशेष--(१) समाध्यवस्था तु-लीने पूर्वविकल्पे तु यावत्‌ अन्यस्य नोदयः । निविकल्पक चैतन्यं स्म 
तावद्विभासते । एकद््ित्रिक्षणेष्वेवं विकल्पस्य निरोधनम्‌ । क्रमेणाभ्यस्यतां यत्वात्‌ ब्रह्मानुभवकांक्षिभिः । 
लघुवाक्य वृत्ति भा० ११-१२॥ 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( ५६.) 


अन्वयव्यतिरेकाभ्यां कोशपञ्चकाद्विविक्तस्यात्मनो ब्रह्मप्राप्तिर्भेवतीत्युक्तं, तत्प्रतिपादिका 
'ङ्गुष्ठमात्रः पुरुषोऽन्तरात्मा’ (कठ० २।६।१७) “इत्यादिकां 'तं विन्द्याच्छ्क्रममृतम्‌' (कठ० २।६।१७) 
इत्यन्तां कठश्रुति अर्थतः पठति-- 
यथा मुञ्जादिषीकेवमात्मा युक्त्या समुद्धतः । 
शरीरत्रितयाद्धीरेः परं ब्रह्मेव जायते ।॥४२॥ 
अन्वयः -यथा मुञ्जात्‌ इषीका युक्त्या समुद्धतः एवं आत्मा शरीरत्रितयात्‌ धीरैः समुद्धतः 
परं ब्रहौव जायते । 
यथेत्रेति । यथा येन प्रक्रारेण मुञ्जादेतन्नामकात्त.णविशेषादिषीका गर्भस्थं कोमलं तृणं युक्त्या 
बहिरावरकत्वेन स्थितानां स्थूलपत्राणां विभजनलक्षणोपायेन समुदिध्रयते एवमात्मापि युक्त्यान्वयव्यतिरेक- 
लञ्नणोगायेन शरीरत्रितयात्पूर्वोक्ताच्छरीरत्रितयात्‌ धीरे: ब्रह्मचर्यादिसाधनसंपन्तरधिकारिभिः समुद्धतः 
पृथक्क्रतश्चेत्‌ स परं ब्रह्मोत्र जायते । चिदानन्दरूपत्वस्य लञ्गणस्य उभयोरविशिष्टत्वादित्यभिप्रायः ॥४२॥ 


अन्वय व्यतिरेक से पञचकोशों द्वारा किया है विवेक जिसका ऐसे जीवात्मा को ब्रह्म की 
प्राप्ति होती है यह कह आये हैं पीछे। अब उसको कहने वाली श्रुति है। जो यह कठ की श्रुति है उसी 
के अर्थ को पढ़ते हैं । 

जेसे युक्ति के द्वारा मूँज में से इषीका को निकाल लेते हैं। ऐसे ही धीर पुरुष तीनों शरीरों से 
आत्मा को पृथक कर लेते हैं और पृथक्‌ किया वह परब्रह्म रूप हो जाता है ॥४२॥ 

जिस प्रकार मूँज नाम के तृण विशेष से गर्भ के कोमल तृण रूप इषीका को युक्ति से अर्थात्‌ 
ऊपर के आच्छादक को जो स्थूल-स्थूल पत्ते उनके दन रूप उपाय :; उद्धार कर लेते हैं अर्थात्‌ इषीका 
को मूँज से निकाल लेते हैं । इसी प्रकार आत्मा को भी अन्वय व्यतिरेक रूप उपाय से पूर्वोक्त तीनों 
शरीरों से ब्रह्मचयं आदि) साधनों से युक्त धीर* अधिकारी व्यक्ति उद्धार कर लेते हें । अर्थात्‌ पृथक्‌ 
जान लेते हैं और वह प्रथक्‌ किया जीवात्मा ब्रह्म रूप ही हो जाता है क्योंकि चिदानन्द लक्षण दोनों 
में तुल्य हैं ॥४२॥ 


विशेष (१) आदि पद से विवेक-वैराग्य-शम-दम उपरति श्रद्धा समाधान मुमुक्ष ता = अर्थात्‌ 
ब्रह्मचर्यादि लक्षण वेराग्यादि का उपलक्षण है । 

(२) धीर बुद्धि की विषपों से रक्षा । विषयग्रहणेभ्यो धियं राति निग्रह्वाति इति धीरः सदात्म- 

निष्ठः धीर=धी जो बुद्धि उस बुद्धि को “र” विषयों से रक्षा करे। आगे योगानन्द ११ प्रकरण में 


१२४ श्लोक में देखो | ° धीर =धियं ।ईरयति शप्रेरयति चिदाभास द्वारा धी तादात्म्याध्यासेन 
धीत्रेरहं त्रतचा । 


ऑड. 


तत्वविवेकप्रकरणप्‌ 


( ५७ ) 


एतावता ग्रन्थसंदर्भेण सफलस्य तत्त्वज्ञानस्य निरूपितत्वादुत्तरग्रन्थभागस्याना रभ्भ्रप्रसद्ध 
इत्याशङ्कय तदारम्भसिद्धये वृत्तानुकथनपूर्वकमुत्त रग्रन्थस्य तात्पयमाह-- 


परापरात्मनोरेवं युक्त्या संभावितेकता । 
तत्त्वमस्यादिवाक्येः सा भागत्यागेन लक्ष्यते ॥४३।। 
अन्वय --एवं परापरात्मनोः एकता युक्त्या सम्भाविता सा तत्त्वमस्यादिवाक्येः भागत्यागेन 
लक्ष्यते । 
परापरेति । एवमुक्तप्रकारेण परापरात्मनोः तत्त्वंपदार्थयो: परमात्मजीवात्मनो: एकताऽभिन्नता युक्त्या 


लक्षणसाम्यप्रदर्शनाद्युपायेन £संभाविता$ड्टीकारिता । सा एकता तत्वमस्यादिवाक्यै:” स्पष्टं भागत्यागेन 
(विरुद्धांशपरित्यागेन) लक्ष्यते (लक्षणया वृत्त्या बोध्यते) ॥४२३॥ 


शंका--इतने पूर्वोक्त ग्रन्थ से सफल तत्त्वज्ञान का निरूपण हो चुका तो अग्निम ग्रन्थ का 
आरम्भ न होगा यह आशंका करके । ग्रन्थ को आरम्भ सिद्धि के लिए वृतान्त के कथन पूर्वक आगे के 
ग्रन्थ के तात्पर्य को कहते हैं-- 

(आगामी ग्रन्थ का प्रयोजन) 


इस उक्त प्रकार से जीव परमात्मा की एकता युक्ति से अंगीकार करायी वही तत्वमसि' आदि 
वाक्यों के द्वारा विरुद्धअंशों को छोड़कर जानी जाती है। अर्थात्‌ जीव'के विरुद्ध भाग अविद्या, ब्रह्म के 
विरुद्ध भाग मायारूपजडांश का त्याग और चैतन्य मात्र जो धर्म दोनों में एक है, उसके ग्रहण से दोनों 
का अभेद प्रतीत हो जाता है ॥४३॥ 


उक्त प्रकार से तत्‌-त्वम्‌ पदों के अर्थभूत परमात्मा और जीवात्मा एकता कौ (अभिन्नता) 
युक्तियों से चिन्दानन्दरूपतामय लक्षण की समता दिखाने आदि उपाय रूप युक्ति से अंगीकार करायी । 
जिज्ञासु या वादी वे बुद्धि में बैठा दिया गया है। उसी एकता को 'तत््वमसि' आदि महावाक्यों के द्वारा 
विरुद्धांस को छोड़कर लक्षणारूप वृत्ति (भाग त्याग लक्षण) से जानी जाती है ॥४३॥ 


जद (१) तत्त्वमस्यादि-आदि पद से अध्यारोप और अपवाद अन्वयव्यतिरेक 
आदिक -युक्ति ॥ 


फा० = 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 
GS, ) 


'तत्त्वससी' तिवाक्यार्थज्ञानस्य तदादिपदार्थज्ञानपूर्वंकत्वात्‌ तत्पदस्य वाच्यार्थं तावदाहै-- 
जगतो यदुपादानं मायामादाय तामसीम्‌ । 
निमित्तं शुद्धसत्वां तामुच्यते ब्रह्म तदूगिरा ॥४४॥ 
अन्वय:--यत्‌ तामसीं जगतः शुद्धसत्वां मायां आदाय ताम्‌ निमित्तं उपादानं तत्‌ ब्रह्म तद्गिरा 
ब्रह्म उच्यते । 
जगत इति । यत्सच्चिदानन्दलक्षणं ब्रह्म तामसीं तमोगुणप्रधानां मायामादायोपाधित्वेन स्वीकृत्य जगत- 
इचराचरात्मकस्य कार्यवर्गस्योपादानमध्यासाधिष्ठानं शुद्धसत्वां विशुद्धसत्वप्रधानां तामपाधित्वेन स्वीकृत्य 


तत्वमसि आदि वाक्य के अर्थ का ज्ञान तब हो सकता है। जब तत्‌ त्वं पदों के अर्थो का ज्ञान 
हो -क्योंकि (वाक्यबुद्धौ पदार्थबुद्धिःकारणम्‌) वाक्य के अर्थ ज्ञान में पदों के अर्थ का ज्ञान कारण होता 
इससे प्रथम तत्‌ पद के अर्थं को कहते हैं-- 

जो परम ब्रह्म तमोगुण प्रधान तामसी माया को लेकर समस्त संसार का उपादान कारण बनता 
है तथा जो शुद्ध सत्त्व गुण प्रधान माया को लेकर संसार का निमित्तकारण बन जाता है उस ब्रह्म को 
ही 'तत्‌' शब्द से कहा जाता है ।४४॥ । 

सत्‌-चित्‌ आनन्दरूप जो ब्रह्म है वह ब्रह्म तमोगुण है प्रधान जिसमें ऐसी माया को लेकर अर्थात्‌ 
मायारूप उपाधि को स्वीकार करके चर-अचर रूप जगत्‌ के कार्य का उपादान होता है । अर्थात्‌ भ्रमरूप 
जगत का अधिष्ठान होता है और वही ब्रह्म विशुद्ध गुण है प्रधान जिसमें ऐसी उसी माया को उपाधि रूप 
से स्वीकार करके उपादान आदि" का कर्ता ज्ञाता जानने वाला निमित्त होता है और वही निमित्त 


विशेष--(२) उपादान आदि अभिज्ञ कतृ = कर्ता : ज्ञाता जानने वाला निमित्त यहाँ आदि 
शब्द से जीवों के पूर्वजन्म के अदृष्ट (१) और अपनी इच्छा (२):ज्ञान (३) प्रयत्न (४) काल (५) दिशा 
(६) प्राग्‌ भाव (७) प्रतिबन्ध का भाव 5) इत आठौं और निमित्त कारण का ग्रहण है । जैसे कुलाल 
घट की उपादान मृत्तिका और दूसरे निमित्त दण्ड चक्रादि का जानने वाला हुआ घट का कर्ता। वसे ही 
विशुद्ध सत्त्व प्रधान माया उपहित (निर्लिप्त) ब्रह्म भी जगत्‌ का निमित्त आदिक की हेतु सर्व सामग्री का 
ज्ञाता है । इससे जगत्‌ का कर्ता है ईश्वर जगत्‌ का अभिन्न निमित्तोपादान कारण अन्तर्यामी ईश्वर है । 
अजोऽपि सन्नव्ययात्मा भूतानामीश्वरोऽपिसन्‌ । प्रकृति स्वामधिष्ठाय संभवाम्यात्ममायया ॥गीता० ४।६॥ 
मेरा जन्मप्राक्कत मनुष्यों के सदृश नहीं है मैं अविनाशी स्वरूप अजन्मा होने पर भी तथा सब भूत प्राणियों 
का ईश्वर होने पर भी अपनी प्रकृति को अधीन करके योगमामा से प्रकट होता हूँ । 


तत्त्वविवेकप्रकरणम्‌ 


( ५६ ) 


निमित्तमुपादानाद्यभिज्ञ कतृ भवति । तदुब्रह्म॑ निमित्तोपादानोभयरूपं ब्रह्म तद्गिरा 'तत्त्वमसी'१ तिवाक्य- 
स्थेन तत्पदेनोच्यते ।।४४। 


त्वं पदवाच्यार्थमाह- 
यदा मलिनसत्वां तां कामकर्मादिदूषिताम्‌ । 
आदत्ते तत्परं ब्रह्म त्वंपदेन तदोच्यते ।॥४॥। 
अन्वयः-यदा मलिनसत्त्वां तां कामकर्मादिदूषितां आदत्ते तत्‌ परं ब्रह्म तदा त्वं 
पदेन उच्यते । [ 
यदेति । तदेव ब्रह्म यदा यस्यामवस्थायां मलिनसत्वां ईषद्रजस्तमोमिश्रेण मलिनसत्वप्रधानां अतएव 
कामकर्मादिदूषितां` तामविद्याशब्दवाच्यां मायामादत्ते उपाधित्वेन स्वीकरोति तदा त्वंपदेनोच्यते ॥४५॥ 


उपादान रूप ब्रह्म “तत्त्वमसि' आदि महावाक्यों के तत्‌ पद का निमित्त उपादान रूप ब्रह्म है ॥४४॥ 

अब त्वं पद के अर्थ को कहते हैं-- 

(लक्षणा से वाक्य के अर्थ का ज्ञान) 

जब वही परमनब्रह्म मलिन सत्त्व गुण प्रधान काम कर्मादि दोष से युक्त अविद्या शब्द वाच्य माया 
को उपाधितया स्वीकार करता है । तब वह त्वं पद से कहा जाता है ॥४५॥ 

वही सच्चिदानन्द ब्रह्म कुछ मिले हैं रजोगुण तमोगुण जिसमें ऐसा मलिन सत्त्व है प्रधान जिसमें 
ऐसी और काम कमं आदि से दूषित उसी अविद्या नाम की माया को जब स्वीकार करता है । अर्थात्‌ 


अविद्या रूप उपाधि का वशीभूत होता है तब वही ब्रह्म त्वं पद से कहा जाता है। अर्थात्‌ अविद्योपाधि 
जो त्वं का वाच्य हो जाता है ॥४५॥ 


विशेष- (१) महावाक्य में विरुद्ध अंश त्याग कर सर्वज्ञादिक ईश्वर के और अल्पज्ञादिक रूप जीव के 
एकता के विरोधी धर्मो के त्याग । 

(२) अविद्या काम कर्म विशिष्ट कार्यकारणोपाधिरात्मा संसारी जीव उच्यते। काम 
का अर्थ है विषयों की इच्छा और नित्य-निरतिशय ज्ञानशक्युपाधिरात्मा अन्तर्यामी सकल जीवनियामक 
ईश्वर उच्यते । एष एव निरूपाधिकवे.वलशुद्धस्वभावेन भक्षर परम्‌ उच्यते । भाष्य वृ० ३।५।१२। यद्यपि 
माया अविद्ययोः नास्तिभेदः तथापि प्रपञ्चोत्पत्तिहेलुभूताया मायमूया । विज्ञेयशक्तिप्राधान्येन आवरण 
शक्ति प्रधानाया अविद्याः या अध्यासादि हेतुत्वं च तयोर्भेदः । भाष्यकार ने कहा है । शक्ति हयं हि माया या 
विक्षेपावृत्ति रूपकम्‌ । विज्ञे यशक्तिलिङ्गादि ब्रह्माण्डान्तं जगत्‌ सृजेत्‌ । वाक्य सुधा ॥१३॥ 


श्री पश्चदशी मीमांसा 
(६९७५) 


एवं तत्त्वंपदार्थावभिधाय वाक्यार्थंमाह-- 


त्रितयीमपि तां मुक्त्वा परस्परविरोधिनीम्‌ । 
अखण्डं सच्चिदानन्दं महावाक्येन लक्ष्यते ॥४६॥ 


(> 


अन्वय:---त्रितयीसपि परस्परविरोधिनीं तां मुक्त्वा अखण्डं सच्चिदानन्दं महावाक्येन लक्ष्यते । 

त्रितथीलि । त्रितयीसपि त्रिप्रकारामपि तमःप्रधानविशुद्धसत्वप्रधानमलिनसत्वप्रधानत्वभेदेनोक्ताम्‌ 
अतएव परस्परविरोधिनीं तां मायां मुक्त्वा परित्यज्य अखण्डं भेदरहितं सच्चिदानन्दं (ब्रह्म) महावाक्येन 
लक्ष्यत इत्युक्तम्‌ ।।४६॥। 


इस प्रकार तत्‌-त्वं पदों के अर्थो को कहकर वाक्यार्थं वाक्य के अर्थ को कहते हैं । वाक्याथ 
ज्ञाने पदार्थज्ञानं कारणस्‌ = वाक्य का अर्थ जानने में पद का अर्थ ज्ञान कारण होता है । 

(लक्षणा से वाक्य के अर्थ का ज्ञान) 

तीनों प्रकार की परस्पर विरोधिनी उस माया को छोड़कर अखण्ड सच्चिदानन्द रूप ब्रह्म का 
ज्ञान महावाक्य द्वारा लक्षित हो जाता है ॥४६॥ 

तमोगुण प्रधान, मलिन सत्त्व प्रधान, विशुद्ध सत्त्व प्रधान रूप से तीन प्रकार की बताई गयी । 
इसलिए परस्पर विरोधिनी (विरुद्ध २) उस माया को छोड़कर (श्रुति और युक्ति दोनों से ही 
मिथ्या! जान कर) असार जानकर अखण्डं* (त्रिविध परिच्छेदशून्यत्वं अखण्डत्वं) सत्‌ चित्‌ आनन्द 
रूप ब्रह्म महावाक्य से लक्षित होता है । अर्थात्‌ जाना जाता है । लक्षणा वृत्ति से पर ब्रह्म क। बोध 
होता है ॥४६॥ १ 


विशेष (१) सत्‌ असल्‌ सदसत्‌ इत्यादि नवकोटिकिनिर्मुक्ता भावरूपं विज्ञानं विरस्यं। न सत्‌ 

१ न असत्‌ डे २ ओर न सदसत्‌ उभयरूप है २ न भिन्न है ४ न अभिन्न है ५ न भिन्नाभिन्न उभय रूप है 

६ न अंग सहित है ७ न अंग रहित है ८ और न (साङ्गानङ्ग) उभयात्मिका है 5 अनिर्वचनीय रूप है। 
आगे देखो- चित्र दीप ११९ शलोक में-अधिष्ठाननिष्ठात्यन्ताभावप्रतियोगित्वस्‌ मिथ्यात्वम्‌ = जिस 
अधिष्ठान में जिस वस्तु का अत्यन्त अभाव हो उसी में उस वस्तु का भासना मिथ्या है । जैसे रस्सी में 
साँप है नहीं, फिर भी रस्सी में साँप दीख रहा है तो उस दीखते हुए साँप को मिथ्या कहेंगे । 
(२) अखण्डं = प्रथम (१) देशपरिच्छेद अल्पाभाव भाव का जो प्रतियोगी । जैसे घट पट का 

(२) दूसरा काल परिच्छेद प्राग्‌ अभाव का तथा प्रध्वंस अभाव का जो प्रतियोगी है सो काल परिच्छेद: 
(३) वस्तु परिच्छद अन्योन्याभाव के प्रतियोगीपना वस्तु परिच्छेद जसे घट पट का भेद +- --` - 2 


तत्त्व विवेकप्रकरणथ्‌ 


( ६१ ) 


नन्वेवं लक्षणावृत्त्या वाक्यार्थबोधनं क्व दृष्टमित्याशङ्कयाह-- 


सोऽग्रमित्यादिवाक्येषु विरोधात्तदिदन्तयोः । 
त्यागेन भागयोरेक आश्रयो लक्ष्यते यथा ॥।४७॥। 


अन्वयः-- सोऽयं देवदत्तः इत्यादिवाक्येषु तदिदन्तयोः विरोधात्‌ भागयोः त्यागेन एकः आश्रयः 
यथा लक्ष्यते ॥४७॥ 


सोयमिति । 'सोऽयं देवदत्तः’ इत्यादि वाक्येषु तदिदन्तयोः तदेतद्वशकालवेशिष्ट्यलक्षणंयोः धर्मेयो- 
बिरोधादैक्यानुपपत्तेः भागयोविरुद्धांशयोस्त्यागेन एक आश्रयो देवदत्तस्वरूपमेकमेव यथा लक्ष्यते ।।४७॥ 


कोई शंका करे कि इस प्रकार लक्षणावृत्ति से वाक्य के अर्थ का बोध कहाँ देखा है। इस शंका 
की निवृत्ति के लिए कहते हैं-- 


(लक्षणा वृत्ति से वाक्यार्थे ज्ञान का दृष्टान्त) 


~ 


सोऽयम्‌ इत्यादि वाक्यों में जेसे तत्‌ और अयम्‌ के विरोध से विरुद्ध २ भागों के त्याग से जैसे 
एक देवदत्त जाना जाता है ॥४७। 


यह) वही देवदत्त है इत्यादि वाक्यों में तत्ता अर्थात्‌ परोक्ष दूर देश तथा भूतकाल की विशिष्टता 
रूप धर्म और इदन्ता अर्थात्‌ यह अपरोक्ष समीपदेश तथा वर्तमान काल की विशिष्टता रूप धर्म इन दोनो 
के विरोध के कारण तत्‌ और इदं शब्द के अर्थो की एकता नहीं हो सकती । इससे विरुद्ध अंश रूप भागों 
के त्याग से अर्थात्‌ वह देश काल और यह देश काल इनके त्याग से एक देवदत्त रूप. आश्रय देही-जैसे 
लखा जाता है । अर्थात्‌ जो शरीरधारी दोनों देश काल में एक है उसका बोध होता है । उससे अभिन्न 
यह है ऐसी अभेद बुद्धि होती है ॥४७॥ 


विशेष-(१) अभेदान्वयबोधकत्वम्‌ । 
भिन्नप्रकृतिनिमित्तानां शब्दानामेकस्मिन्नर्थे वृत्तिसामानाधिकरण्यमु । सोऽयं देवदत्तः । 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( ६२ ) 


एवं दृष्टान्तमभिधाय दार्ष्टान्तिकमाह 


मायाविद्ये विहायेवमुपाधी परजोवयो: । 
अखण्डं सच्चिदानन्दं परं ब्रहोव॒ लक्ष्यते ॥।४८।। 
अन्वयः--एवं परजीवयोः उपाधी मायाविद्ये विहाय अखण्डं सच्चिदानन्दं परं ब्रह्मैव महा- 
वाक्येन लक्ष्यते । 


मायेति । एवं 'सोऽयं देवदत्तः इत्यादि वाक्ये यथा तद्वत्परजीवयोरुपाधी उपाधिभूते मायाविद्ये 
पूर्वोक्ते विहाय अंखण्डं भेदरहितं सच्चिदानन्दं परं ब्र्मांव महावाक्येन लक्ष्यते ॥४८।। 


अब दृष्टान्त को कहकर दार्ष्टातिक को कहते हैं-- 


वैसे ही परब्रह्म और जीवात्मा की माया और अविद्या रूप उपाधियों को त्यागकर महावाक्यों से 
एक सच्चिदानन्दरूप लखा जाता है ।1४८॥) 


सोऽयं देवदत्त इस वाक्य के अनुसार पर ब्रह्म और जीवात्मा की उपाधि जो माया और" अविद्या 
है । उन पूर्वोक्त माया और अविद्या को त्यागकर अखण्ड सच्चिदानन्द (त्रिविध भेद रहित ब्रह्म) महावाक्यों 
से लखा जाता है अर्यात्‌ जीव की उपाधि अविद्या और परब्रह्म की उपाधि माया के त्याग से सच्चिदा 
नन्द रूप ब्रह्म का ज्ञान हो जाता है ॥४८॥ 


विशेष -(१) उपाधिश्च साध्यव्यापकत्वे सति साधनाव्यापकत्वम्‌ । 
यथा प्रपञ्चो मिथ्या दृश्यत्वात्‌ शुक्तिरूपवत्‌ । 
उप समीपे स्थित्वातुस्वीयं रूपं अन्मत्र आदधाति इति उपाधि अविद्या रूपी माया भी चिदात्मा के 
समीप रहकर अपना एकत्व उपहित चिदात्मा में समर्पण कर देता है जैसे जपा कुसुम । 


(र) अविद्यामाययोः भेदं निरसितुं सामानाधिकरण्यम्‌ आवरणविक्षेपशक्तिरूपशब्दप्रवृत्ति- 
निमित्तभेदात्‌ सहप्रयोगः ब्रह्मेव अविद्यया संसरति न ततोऽन्यो जीव इति (ब्रह्म सुत्रे १।३।१६) 


नत्त्वविवेकप्रकरणम्‌ 


( ६३ ) 


सनु कि महावाक्येन लक्ष्यं सविकल्पमुत निविकल्पमिति विकल्प्य प्रथमे पक्षे दोषमाह पूर्ववादी 
सविकल्पस्य लक्ष्यत्वे लक्ष्यस्य स्यादवस्तुता । 


निविकल्पस्य लक्ष्यत्वं न हृष्टं न च संभवि ।४५।। 


अन्वयः--सविकल्पस्य लक्ष्यत्वे लक्ष्यस्य अवस्तुता स्यात्‌ । निविकल्पस्य लक्ष्यत्वं न दुष्टं च 
सम्भवि । 


सविकल्पेतति । सविकल्पस्य विकल्पेन विपरीतत्वेन कल्पितेन नामजात्यादिना, रूपेण सह वतत इति सवि- 
कल्पं तस्य लक्ष्यत्वे वाक्येन वोध्यत्वे लक्ष्यस्य वाक्यार्थतया लक्ष्यास्यावस्तुता स्यात्‌ मिथ्यात्वंभ्यात्‌ । द्वितीये 
दोषमाह -निविकल्पस्येति । नित्रिकल्पस्य नामजात्यादिना रहितस्य लक्ष्यत्वं न दृष्टं लोके न क्वापि दुष्टम्‌ । 
न च संभवि उपपद्यमानमपि न भवति । लक्ष्यत्वधर्मवतो निविकल्पत्वव्याघातादिति यावत्‌ । ४६॥ 


कोई पूर्व वादी शंका करे कि महावाक्य से जो ब्रह्म लखा जाता है । वह सविकल्प (विकल्प सहित 
है) कि निविकल्प । 
प्रथम पक्ष में दोष कहते हैं- 
(लक्ष्य के विषय में एक शंका) 
विकल्प सहित को लक्ष्य मानोगे तो लक्ष्य मिथ्या हो जायेगा और निविकल्प कहीं भी लक्ष्य नहीं 
देखा गया और न उसके लक्ष्य होने की सम्भावना है ॥४८॥ 
विपरीत रूप माने नाम जाति आदि सहित जो हो उसे सविकल्प कहते हैं। उसको 
महावाक्यों का लक्ष्य ( जानते योग्य ) मानोगे तो यहावाक्य के लक्ष्य को अवस्तुता (मिथ्यात्ब) 
हो जावेगी । क्योंकि विकल्प सहित घट आदि सब मिथ्या होते हैं । 
अब दूसरे पक्ष में दोष कहते हैं कि नाम जाति आदि से रहित जो निविकल्प 
है उसको जगत्‌ में कहीं भी लक्ष्यत्व नहीं देखा गया और न उसे लक्ष्यत्व होने की सम्भावना 
है । तब लक्ष्यता रूप धर्म से युक्त को निविकल्प कंसे कह सकते हैं । लक्ष्य में रहने वाला लक्ष्यत्व भी तो 
एक विकल्प ही है किसी को लक्ष्य मानना और उसी को निविकल्प कहना” (व्याघातदोष) से युक्त हे + जेसे 
घटमें घटत्व और गौ में गोत्व की लक्ष्य अर्थात्‌ शब्द की लक्षणावृत्ति से ज्ञातव्य वस्तु में लक्ष्यता एक 
धर्म है यही विकल्प हुआ ।।४६॥। 


विशेष-=(१) व्याहृतिर्ताम पूर्वोत्तरविरोधि असंवद्धार्थकम्‌ । यथा यावज्जीवमहंमौनी ब्रह्मचारी च 
मे पिता । माता तु मम वन्ध्यासीदपुत्रशच पितामह इति ॥ 

ब्याघात = गौरव आत्माश्रयदोष = अन्योन्याश्रय दोष चक्रिकादोष अनवस्थादोष । तदाश्रय 
विकल्प आश्रय एक विकल्प अङ्गीकार में आत्मश्रयदोष । विकल्पद्दय स्वीकारे-अन्योन्याश्रय-निमत तृतीयाद्दि 
दोष बिकल्प स्वीकार में = चक्रकम्‌ । अनियत स्वीकार में अनवस्था दोष होता है । 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


(२०४ ) 


सिद्धान्ती जात्युत्तरत्वान्नेदं चोद्यमिति विकल्पपूर्वंकं दोषमाह ¬ 
विकल्पो निविकल्पस्य सविकल्पस्य वा भवेत्‌ । 
आद्ये व्याहतिरन्यत्रानवस्थात्माश्रयादय : ॥५०॥। 
अन्वयः - सविकल्पस्य निविकल्पस्य वा विकल्पः भवेत्‌ आद्ये व्याहति, अन्यत्र अनवस्था 

आत्माश्रयादयः भवन्ति । 
विकल्प इति । सविकल्पस्य निविकल्पस्य लक्ष्यत्बमिति वा यो विकल्पस्त्वया कृतः स कि निर्विकल्पस्य उत 
सविकल्पस्य भवेत्‌ । आद्ये प्रथमे पक्षे व्याहतिस्त्वयोवतो व्याघात एव । अन्यत्र द्वितीये पक्षे अनवस्थादयः । 
तथाहि सविकल्पस्य । विकल्प इत्यत्र विकल्पेन सह वर्तंते इत्यत्र तृतीयान्तदिकल्पपदेन प्रथमान्तविकल्पपदेन च 
एक एव विकल्पोऽभिधीयते द्वौ वा । एक एव चेत्स्वयभेक एव विकल्पाश्रयविशेषणतया आश्रयः । तदाश्रितो 


अब सिद्धान्ती जाति उत्तर इसमें है इससे हे पूर्ववादी “तु यह शंका मत करे इससे विकल्प में 
दोष को कहता है कि 

विकल्प रहित में विकल्प करते हो वा निविकल्प में विकल्प रहित में विकल्प करोगे तो वह तो 
व्याघात दोष है और निविकल्प में कहोगे तो अनवस्था आत्माश्रय अन्योन्याश्रय चक्रिका आदि चार दोष 
आते हैं ॥५०।। 
` सिद्धान्ती- है वादी तुमने यह जो प्रश्‍न किया है महावाक्य से लक्षित ब्रह्म निविकल्प है या 
सविकल्प । इसमें तुमने जो विकल्प किया वह क्या निर्विकल्प का होगा या सविकल्प ब्रह्म का । यदि तुम 
निविकल्प ब्रह्म का विकल्प मानो तो उसमें तो व्याघात दोष ही है। क्योंकि उसी ब्रह्म को निर्विकल्प 
कहते हो और उसमें विकल्प भी करते हो । यदि सविकल्प का विकल्प किया है यह दूसरा पक्ष भी मानो 
तो इसमें आत्माश्रय अनवस्था आदि चार दोष आते हैं । इनका क्रमशः वर्णन करते हैं। वह ही 
दिखाते हैं-- 

- ` “सविकल्प ब्रह्म का विकल्प” है इस वाक्य में विकल्प के साथ जो विद्यमान हो वह सविकल्प 

हुआ । यहाँ विकल्प शब्द दो रूपों में आया एक तृतीया विभक्ति वाला (विकल्प के साथ) और. दूसरा 
प्रथमा विभक्ति वाला (सविकल्प ब्रह्म में विकल्प) इन दोनों में क्या विकल्प एक ही है या दो ? यदि 


दोनों में एक विकल्प मानो तो एक ही विकल्प विकल्प के आश्रय भूत सविकल्प ब्रह्म का विशेषण हुआ 


विशेष १-मेरे मुंह में जिह्वा नहीं है । परस्पर विरुद्धध्मो का जो एक अधिकरण में जो:समुच्चय 
है । उसका नाम व्याघात है। . 


+ bis 


nm. | 


तत्त्वविवेकप्रकरणम्‌ 


(००७) 


विकल्पण्चेत्‌ तदा आत्माश्रयता । द्वौ चेत्तदा तृतीयान्तशब्दनिदिष्टस्यापि विकल्पस्य विकल्परूपत्वात्तदा- 
श्रयस्यापि सविकल्पत्त्रात्तद्विशेषणभूतो विकल्पः कि प्रथमान्तशब्दनिदिष्ट एव विकल्प उत ताभ्यामन्यः ? 
आद्ये अन्योन्याश्रयता । द्वितीयेऽपि धमिविशेषणीभूतो विकल्पः कि प्रथमान्तशब्दनिदिष्ट उत तेभ्योऽन्यः ? 
आद्ये चक्रकापत्तिः, द्वितीये तस्याप्यन्यस्तस्याप्यन्य इत्यनवस्थापात इति ॥५०॥ 


और इस प्रकार आप ही अपना आश्रय हुआ । अर्थात्‌ प्रथमान्त रूप जो तुम्हारा बिकल्प है । उसका 
आश्रय सविकल्प ब्रह्म का विशेषण रूप तृतीयान्त विकल्प भी तुम्हारे प्रथमान्त विकल्प का आश्रय है ? 
विशिष्ट में रहने वाला धर्म विशेषण में नियम से रहता ही है । फिर वह आश्रय बने तृतीयान्त विकल्प रूप 
आप में प्रथमान्त विकल्प रहा तो आप ही 'प्रथमान्त रूप विकल्प) आप , तृतीयान्त रूप आश्रय के) 
आश्रित हो गया अर्थात्‌ एक ही विकल्प जो तृतीयान्त रूप से आश्रय है और वही विकल्प प्रथमान्त रूप 
से आश्रित हुआ । यही आत्मश्रय दोष है । “स्व स्थिति प्रति स्वस्य हेतुता' अपनी स्थिति में जो अपनी 
अपेक्षा । स्वज्ञानं प्रति स्वस्य हेतुता । अपने ज्ञान में जो अपनी अपेक्षा करनी पड़ती है । यदि दोनों 
विकल्पों को मानो तो प्रथमान्त विकल्प और तृतीयान्त विकल्पों को परस्पर भिन्न दो माने तो ठृतीयान्त 
शब्द निर्दिष्ट विकल्प भी विकल्प है और उसका आश्रय ब्रह्म भी विकल्प है इसलिए उस तृतायान्त 
विकल्प के आश्रय “तई विशेषण भूत” ब्रह्म का विशेषण कोई विकल्प मानना होगा । प्रथमान्त शब्द 
से निर्दिष्ट विकल्प सविकल्प के आश्रय में रहता है। ऐसे ही सब विकल्प विकल्प आश्रय में रहने वाले 
हुए । अथवा उन प्रथमान्त और तृतीयान्त दोनों विकल्पों से भिन्न तीसरा विकल्प है। यदि प्रथम पक्ष 
मानने में आन्योन्याश्रय “अन्योन्याश्रय यह है दो वस्तु में से एक दूसरे की सिद्धि के लिए एक दूसरे की 
की जपेक्षा होना अन्योन्याश्रय दोष है” । यहाँ प्रथमान्त रूप विकल्प की सिद्धि के लिए तृतीयान्त की 
स्थितिकै लिए विषयाभूत विकल्प की अपेक्षा है । वह विशेषणी भूत विकल्प-प्रथमान्तरूप में ही तूने स्वीकार 
किया है । इस प्रकार तृतीयान्त को प्रथमान्त की अपेक्षा हुई। इस रीति से यह अन्योन्याश्रय दोष है। 
यदि विशेषणीभूत विकल्प को प्रथमान्त और तृतीयान्त से भिन्न तीसरा विकल्प मानो याने प्रथमान्त, 
ठृतीयांत और विशेषणीभूत तीसरे विकल्प से भी भिन्न चौथा विकल्प है । आद्यप्रथम पक्ष में चक्रिक दोष 
आता है । चक्र की तरह घूमने का नाम चक्रिक है । उसी विकल्प से चलकर उसी पर समाप्ति हुई और 
इन सबसे अन्य ही मांनोगे तो उसका अन्य और उसका भी अन्य विकल्प मानना पड़ेग। । इससे अनवस्था 
दोष है । अर्थात्‌ विकल्पों की संख्या समाप्त नहीं होगी सबको विकल्प सहितों में ही मानना 
पड़ेगा ।५०। 
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श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( ६६ ) 


न केत्रलसत्रेवेदं दूषणमपि तु सवंत्रैवंविधविकल्पपूर्वेकं दूषणं प्रसरतीत्याह-- 


इदं गुणक्रियाजातिद्रव्यसंबन्ध वस्तुषु । 
ससं तेन स्वरूपस्य सवंमेतदितीष्यताम्‌ ।। ५१।। 


अन्वय--इदं गुण क्रेयाजातिद्रव्यसम्वन्धवस्तुषु समं तेन सर्व एतत्‌ स्वरूपस्य ईष्यतां । 


इदमिति । इदं विकल्पदूषणजातं गुणक्रियाजातिद्रव्यसंवन्धवस्तुषु गुणादिसंबन्धान्तेषु पञ्चसु 
वस्तुषु समम्‌ तथाहि । गुणः कि निर्मुजे वर्तेते अथवा गुणवति ? क्रियाऽपि क्रियारहित वतते क्रियावति 


शङ्कुयाह --तेनेति । तेनैवं विकल्पस्यासंगतत्वेन एतद्गुणादिकं स वे स्वरूपस्येतीष्यताध्‌ । गुणादयः सर्वे 
वस्तुस्वरूपे वर्तन्ते इत्यभिप्रायः ॥५१॥ 


कुछ यह दूषण केवल यहाँ ही नहीं है । किन्तु ऐसे स:लो से सर्वत्र ऐसे ही दूषण आ सकते हैं - 


यह विकल्प का दोष गुण आदि पाँचों में भी ऐसे ही हैं इससे ये सब गुण आदि वस्तु के स्वरूप 
में कल्पित तादात्म्य सम्बन्ध से मानो ॥५१॥ 


अब यह विकल्प पक्ष में जो व्याघात आत्माश्रय आदि बहुत से दोष बताये ये सब गुण, क्रिया 
जाति, द्रव्य संबन्ध इन पाँचों वस्तुओं में समान हैं । वही दिखाते हैं कि जैसे कि गुण क्या निर्गुण में रहता 
है या सगुण में ? क्रिया क्रियारहित में या क्रियावान्‌ में आदि यहाँ प्रथम पक्ष में व्याघात और दूसरे पक्ष 
प्रें आत्माश्रयादि दोष उपस्थित हो जाते हैं । कदाचित्‌ कोई शंका करे यह उत्तर ठीक नहीं हे तो ठीक 
उतर कौन-सा है इस शंका की निवृत्ति के लिए कहते हैं कि इससे इस प्रकार विकल्प को असंगत होने 
से गुण आदि सम्पूर्ण स्वरूप को मानो अर्थात्‌ वस्तु के स्वरूप में कल्पित तादात्म्य स्वरूप से 


रहते हैं ॥५१॥ 


विशेष १-घड्भावपदार्थेषु अपि एवं एव इति भाव । 
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तत्त्वविवेकप्रकरण मु 


( ६७ ) 


भवत्वेवमन्यत्र, प्रकृते किमायातमित्यत आह-- 
विकल्पतदभावाभ्यामसंस्पृष्टात्मवस्तुन्ति । 
विकल्पितत्वलक्ष्यत्वसंबन्धाद्यास्तु कल्पिताः ॥५२॥ 


अन्वय :-विकल्पतदभावाभ्यां असंस्पृष्टात्मवस्तुनि 


विकल्पितत्वलक्ष्यत्वसम्बन्धाद्यास्तु 
कल्पिता (एव) । 


विकल्पेति । विकल्पतदभावाभ्यां विकल्पेन विकल्पाभावेन चासंस्पृष्टात्मवस्तुनि' संस्पर्शरहिते परमात्म 
वस्तुनि{विकल्पितत्वलक्ष्यत्वसंबन्धाद्याः । तत्र विकल्पितत्वं नाम सविकल्पस्य वा निविकल्पस्य वेति पूर्वोक्तेन 
विषयीकृतत्वभ्‌ । लक्ष्यत्वं लक्षणावृत्त्या ज्ञाप्यत्वम्‌ । संबन्ध: संयोगादिः । आदिशब्देन द्रव्यादयो गृह्यन्ते । 
तु शब्दोऽवधारणे । तत्र द्रव्यं नाम गुणानामाश्रयो द्रव्यं, समवायि कारणं । द्रव्यमिति वा ताकिकैलं क्षितस््‌ । 
कर्मव्यतिरिक्तत्वे सति जातिमात्राश्रयो गुणः । नित्यमेकमनेकवृत्तिसामान्यसिति लक्षिता जातिः । संयोग 
वियोगयोरसमवायिकारणजातीयं कर्म इति लक्षिता क्रिया । एते सर्वे स्वरूपे कल्पिता एवेत्यर्थः ॥५२॥ 


अन्य गुण आदि अनात्म वस्तुओं में ऐसा हो परन्तु प्रकरण याने प्रसंगत आत्मा में क्या प्रकरण 
की पूर्वोक्त समाधान न हुआ इसलिए कहते हैं - 

विकल्प और विकल्पाभाव दोनों से असम्बन्धित आत्मविषयक वस्तु में विकल्पित्ञत्व लक्ष्यत्व 
और संयोग सम्बन्ध आदि तो कल्पित ही है ॥५२॥ 

विकल्प और विकल्प के अभाव से जिसका कोई सम्बन्ध नहीं है उस प्रत्यक्र अभिन्न परमात्म 
सें (१) विकल्पना (२) लक्ष्यपना और ।३ सम्त्रन्ध आदि रस्सी में सर्प की तरह भ्रम से कल्पित हे । 
उसमें विकल्प यही है कि सविकल्पको वा नित्रिःल्मको विकल्प है इस पूर्वोक्त का विकल्प का विषय 
होना । लक्ष्यत्व यह है कि लक्षणावृत्ति से जानने योग्य और सम्बन्ध से (संयोग-सगवायी और तादात्म्य 
भेदाभेद सम्बन्धों का ग्रहण) आदि शब्द से द्रव्य आदि लेना द्रव्य, गुण, जाति और क्रिया का ग्रहण होता 
है उनके लक्षण टिप्पणी में है । यहाँ तु शब्द अवधारण (निश्चय, में वर्तता है। उनमें गुणों का आश्रय वा 
समवायि कारण जो हो उसे द्रव्य नैयायिक मानते है । कर्म में भिन्त होकर जातिमात्र का जो आश्रय 
वह गुण होता है । नित्य और एक होकर जो अनेक में रहे वह जाति सामान्य धर्म से लक्षित है। 
संयोग विभाग का जो असमवायि कारण के सजातीय का नाम कर्म अथवा ज्या है । ये सब गुण 


आदि वस्तु ( ब्रह्मा ) के स्वरूप में कल्पित हैं अर्थात्‌ कल्पनामात्र है वस्तु नहीं हे ॥५२॥ 


विशेष - (१) तथा च उक्तं अध्यास भाष्ये-यत्र यदध्यस्तं तत्‌ कृतेन गुणेन दोषेण वा अण्‌ 
मात्रेणापि स न संवध्यते इति । 
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श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( ६८ | ) 


एतावता ग्रन्थसंदर्भेग किमुक्तं भवतीत्याकाडक्षायां फलितमाह-- 
इत्थं वावयेस्तदर्थानुसंधानं श्रवणं भवेत्‌ । 
युक्त्या संभावितत्वान्‌संधानं मननं तु तत्‌ ॥॥५३॥ 


अन्वय -इत्थं वाक्यैः तदर्थानुसन्धानं श्रवणं भवेत्‌ युक्त्या सम्भावितत्त्वानुसन्धानं तत्र तु 
मननं ( उच्यते ) । 


इत्थमिति । इत्यं “जगतो यद्पादानम्‌' (प्र, १।५४) इत्यादि ग्रन्थजातोक्तःकारेण वाक्यैस्तत्त्वमस्यादि 
वाक्यैस्तदर्थानुसंधानं तेषां वाक्यानामर्थस्य जीवश्रह्मणोरेकत्वलक्षणस्यानुसंधानं श्रवणं भवेत्‌ । युक्त्या 
'शब्दस्पर्शादयोवेद्याः' ( प्र १।३) इत्यादिना 'परापरात्मनोरेवं युक्त्या संभावितेकता' (प्र १४३) 
इत्यन्तेन ग्रन्थसन्दभेणो क्त्रकारेण संभावितत्वानुसंधानं श्रुतस्यार्थेस्योपपद्यमानत्वज्ञानं यदस्ति तत्त 
मननमित्युच्यते ॥५३॥ 


~ 


इतने पूर्वोक्त ग्रन्थ से जो कहा ४४वें श्लोक से ५२वें श्लोक तक बताई गयी रीति से उसके फल 
को कहते हूँ 


(श्रवण मनन का लक्षण) 


~ 


पूर्वोक्त वाक्यों से तत्त्वमस्यादि मडावावयों के अर्थ का जो अनुसन्धान उसे श्रवण और युक्ति से 
महावाक्य के अर्थ की सिद्धि का जो अनुसंधान उसे मनन कहते हैं ॥५३॥ 


इस प्रकार तत्‌ त्वं असि इत्यादि वाक्यों से उन वाक्यों के अर्थ का जो अनुसंधान अर्थात्‌ जीव 
ब्रह्म की एकता बताने वाला जो अर्थ का अनुसंधान है उसे श्रवण कहते हैं! (यह श्रवण गुरुमुख द्वारा 
महावाक्य का उपदेश है यह ज्ञान का हेतु है और अंगी श्रवण है प्रमाणगत संदेह का निवर्तक श्रवण है) 
इस बात को आगे कहेंगे--तीसरे श्लोक से ४४वें श्लोक तक पूर्वोक्त जिस युक्ति द्वारा परब्रह्म और 
जीवात्मा को एकता को संभावना जो सुनी है उसकी सिद्धि ( निर्णय) का ज्ञान उसे मनन कहते हैं । अर्थात्‌ 
एकत्व के अनुसंधान को श्रवण और अन्त करण में निश्चय को मनन कहते हैं ॥५३॥। 
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तत्त्वविवेकप्रकरणम्‌ 


( ७७ ) 


इदानीं निदिध्यासनमाह-- 


ताभ्यां निविचिकित्सेऽ्थं चेतसः स्थापितस्य यत्‌ । 
एकतानत्वमेतद्धि निदिध्यासनमुच्यते ॥। ५४॥ 


अन्वय --ताभ्यां निविचिकित्से, अर्थे स्थापितस्य चेतसः एकतानत्वं एतद्धि निदिध्यासनं उच्यते । 


ताभ्यामिति । ताभ्यां श्रवणमननाभ्यां^ निविचिकित्से, निर्गता विचिकित्सा संशयो? यस्मादसौ 
निविचिकित्सः तस्मिन्नर्थे विषये स्थापितस्य धारणावतश्चेतसः 'देशबन्धश्चित्तस्य धारणा’ इति 
पतञ्जलिनोक्तत्वाद्यदेकतानत्वंएकाकारवृत्तिप्रवाहवत्त्वं एतन्निदिध्यासनमुच्यते। हि प्रसिद्ध योगशास्त्रे 
तत्र प्रत्ययैकतानता ध्यानम्‌ इति ॥५४॥ 


अब निदिध्यासन को कहते हैं-- 


श्रवण मनन के द्वारा संदेह रहित अर्थे में स्थित चित्त की जो एकाकार तद्रूप) वृत्ति है उसे 
निदिध्यासन कहते हैं ॥५४।। 


उन श्रवण और मनन से संदेह रहित जो अर्थ (ब्रह्म) उसके विषय में स्थापित रोके हुए अर्थात्‌ 
धारणा वाला चित्त पतञ्जलि ने यह लिखा है कि एकदेश में चित्त का जो सम्बन्ध उसे धारणा कहते हैं । 
उस पूर्वोक्त चित्त की जो एक तानता अर्थात्‌ एकाकार वृत्ति का प्रवाह होदा निदिध्यासन कहते हैं । वही 
योगशास्त्र में कहा है । उस अर्थ में जो प्रतीति की एकतानता उसे ध्यान कहते हैं ॥५४॥ 


विशेष-(१) षड्भिलिङ्गौः वेदान्तानामद्वितीये ब्रह्मणि तात्पर्यविधारणं श्रोत्रियन्रह्मनिष्ठ 
गुरुमुखाच्छ्‌ तिवाक्यार्थ विज्ञानम्‌ । 

मननम्‌ धारणम्‌ मननं नाम शब्दावधारितेऽर्थे मानान्तरविरोधशंकायां तत्‌ निराकरण अनुकूल 
तर्कात्मज्ञानजनको मानसो व्यापार: । 

(२) निदिध्यासनं जीव ब्रह्योक्यावधारणम्‌ । श्रुतार्थस्य नैरंतर्येण दीघेकालमनुसंधानम्‌ । 
बिजातीयप्रत्ययतिरस्कारेण सजातीयप्रत्ययप्रवाहीकरणस्‌ । 


श्री पश्चदशी मीमांसा 


( ७० ) 


तस्येव निदिध्यासनस्य परिपाकदशारूपं समाधिमाह=- 


धातृध्याने परित्यज्य क्रमाद्ध्येयेकगोचरम्‌ । 
निवातदीपवच्चित्तं समाधिरभिधीयते ॥ ५५ 


अन्वय -धातृध्याने ध्येयैकगोचरं क्रमात्‌ परित्यज्य निवात दीपवच्चित्तं समाधि: अभिधीयते । 


ce 


ध्यातृध्याने इति । निदिध्यासने तावद्ध याता ध्यानं ध्येयं चेति त्रितयं भासते । तत्र यदा चित्त- 
 मम्पपित्रशेन धाायज्याने ध्यातारं ध्यानं च क्रमात्यरित्यज्य ध्येयैकगोचरं ध्येयमेकमेव गोचरो विषयो यस्य 
तत्तथाविधं भत्रति, तदा समाधिरित्युच्यते। तत्र दृष्टान्त: -'निवातेति' वायुरहिते प्रदेशे वर्त॑मानो दीपो 
-यथा निश्चलो भवति तद्वदित्यर्थः ॥५५॥ 


अब उसी निदिध्यासन की परिपाक रूप जो समाधि उसका वर्णन करते हैं । 

ध्याता और ध्यान इन दोनों के क्रम से त्याग के अनन्तर केवल ब्रह्म को विषय करने वाला चित्त 
वायु रहित देश में दीपक की लौ स्थिर रहती है वैसे चित्त भी उस अवस्था में एक ही ध्येय के आकार का 
- हो जाता. है ।!५।। 

निदिध्यासन में ध्याता' (ध्यान करने वाला) ध्यान (ध्येयाकार, चित्त बृत्ति का प्रवाह) और 
“ध्येय' (ध्यान करने योग्य ब्रह्म) तीनों प्रतीत होते रहते हैं । परन्तु जब चित्त अभ्यास के कारण क्रमशः 


ध्याता और ध्यान को छोड़कर केवल एक ध्येय (ब्रह्म) को ही विषय करता है। अर्थात्‌ ध्यान करने योग्य 
ब्रह्माकार वा 

प्रदेश में जैले दीपक की लौ स्थिर रहती है वैसे चित्त भी इस अवस्था में एक ही ध्येय के आकार का 
हो जाता है ॥५५॥ 


~ 


[a ७ 


जी चा ~ ° जि चत्त की वह स See क, पक 30 दष्टान्त 3. १G त 
त ही जाती हे तब चित्त की वठ समाधि अवस्था कहलाती हैं * दृष्टान्त यह है वायु) रहि 


विशेष - (१) जैसे अग्नि का उपादान कारण वायु हे इससे अग्नि की उत्पत्ति स्थिति और नाश-. 

वायु के आधीन है । इससे सवंथा वायु का अभाव हो तो दीपक की स्थिति भी सम्भव नहीं इससे स्फुरण 

'रूप॒ से वायु के अभाव वाले और सुक्ष्म (स्फुरण) रूपता से वायु का भाव वाले आदि स्थल में जैसे दीपक 

अचल होता है वैसे समाधि में भी सर्वथा अन्तःकरण का अभाव होता है तो शरीर की स्थिति में सम्भव 

« नहीं । किन्तु शरीर का पात है इससे मन, बुद्धि, चित्त अहंकार को छोड़कर सुक्ष्म मूल अन्तःकरण रूप से 
समा में अन्तःकरण की स्थिति है । 51%. 


तत्त्वविवेकप्रकरणम्‌ 


( ७१ ) 


ननु समाधौ वृत्तीनामनुपलब्ध्रौ ध्येयेकमो वरत्वमपि निश्चेतुं न शक्यते इत्याशङ्कय वृत्तिसद्भावस्या- 
नुमानगम्यत्वान्मैवसित्याह - 
वृत्तयस्तु तदानीमज्ञाता अप्यात्मगोचराः 
स्सरणादनुसीयन्ते व्युत्थितस्ः समुत्थितात्‌ ॥५६॥ 


अन्वयः --आत्मगोचरा: वृत्तयस्तु तदानीं अज्ञाता अपि व्यृत्थितस्य समुत्थितात्‌ स्मरणात्‌ 
अनुमीयन्ते । 


बृत्तयत्स्विति । आत्मगोचराः आत्मा गोचरो विषयो यासां ता वृत्तयस्तु तदानीं समाधिकाले 
अज्ञाता अपि ठवुत्यितस्य सपाधेरुत्थितस्य सम्नुत्वितादुत्पन्नात्स्मरणात्‌ 'एतावन्तं कालं समाहितोऽभूवम्‌'१ 
इत्येवंरूपादनुमीयन्ते । 'यद्यत्स्मर्यते तत्तदवुश्चुत प्र! इति व्याप्तेर्लोकसिंद्धत्वा दित्यर्थः ॥५६॥ 


शंका जब समाधि में चित्त कोई वृत्तियों का ज्ञान नहीं होता इससे ध्येय के योग्य जो ब्रह्म 
तदाकार वृत्ति भी निश्चय नहीं होगा । वहू ठीक नहीं समाधि में वृत्तियों का होना अनुमान से जाना 
जाता है— 


समाधि में आत्म ज्ञान विषयक जो वृत्ति हैं अज्ञात भी उनके समाधि से उठे मनुष्य के स्मरण 
से अनुमान होता है ॥५६॥ 


समाधिकाल में यद्यपि आत्मा को विषय करने वाली वृत्तियाँ अज्ञात हैं तो भी समाधि से उंडे 
पुरुष को जो स्मरण हुआ इति काल तक मैं समाहित रहा । इस सम्यक्‌ उत्पन्न स्मरण से ज्ञान से 
(ब्रह्म से अभिन्न प्रत्यगात्मा है) वृत्तियों का अनुमान होता है । क्योंकि जो-जो स्मरण होता है उस-उसका 
अनुभव पूर्वे हो चुका है पूर्वानुभूत है । यह व्याप्ति इस प्रकार है वह मेरा पिता है यहाँ यह .अ नुमान 
है । समाधिकाल में वृत्तियाँ हैं । उत्थान काल में उस समाधि का स्मरण होता है। जैसे निद्रा में जसका 
स्मरण होता है । उसका पूर्वं अनुभव है ॥५६। 


~ 


विशेष (१) श्रुति समाहिता नित्यतृप्त यथा भूतार्थदशिनी । ब्रह्म अतिरिवतं न किन्रितृः 
अस्ति इति समाहिता निविशेषं ब्रह्म स्वरूपमात्रम्‌ । इति । HR . 5... .. 
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श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( ७२ ) 


ननु तदानीं वृत्त्युत्पादकप्रयत्ताभावात्कथं वृत्त्यनुवृत्तिरित्याशङ्क य॒ तात्कालिकप्रयत्नाभावेऽपि 
प्राथमिकादेव प्रयत्नाद्दृष्टादिसहका रिसहिताङ्भवतीत्याह - 


वृत्तीनामनुवृत्तिस्तु प्रयत्नात्प्रथमादपि । 
अहष्टासकृदभ्याससंस्का रसचिवा-ट्रवेत्‌ ।। ५७॥। 


अन्वय - वृत्तीनां अनुवृत्तिस्तु प्रथमादपि प्रयत्तात्‌ अदृष्टा सकृदभ्याससंस्कारसचिवाद्‌भवेत्‌ । 


वृत्तीनामिति । ध्येयैकगोचराणां वृत्तीनामनुवृत्तिस्तु प्रवाहरूपेणानुगतिस्तु प्रथमादपि प्रयत्नात्समाधि- 
पूर्वकालीनादपि अदुष्टमशुक्लक्ृष्णकर्माख्यो यः पुण्यविशेषः 'कर्माऽशुक्लकृष्णं योगिनः त्रिविधमितरेषाम्‌' 
(शो० सु० के० पाः सू० ७) इति 'पतञ्जलिना सूत्रितत्वात, यश्चासकृदभ्याससंस्कारः पुनः 
पुनः समाध्यभ्यासेन जनितो भावनाख्यः संस्कारविशेषः ताभ्यां सहकारिकारणाभ्यां सह वर्तमानाइ्भ- 
वति ॥५७॥ 


शंका समाधि काल में वृत्तियों के उत्पादन का तो कोई प्रयत्न नहीं करता तो फिर उनकी 
अनुवृत्ति (एक के पीछे एक का लगातार {आते रहना) कंसे बनेगा ? इसका उत्तर देते हैं-तथापि 
समाधिकाल का प्रयत्न न होने पर भी अदृष्ट और सहकारी जिसका ऐसे समाधि से पूर्वकालीन प्रयत्न से 
बृत्तियों का होना वर्णन करते हैं । 


अदुष्ट और बारम्बार अभ्यास स पैदा हुए संस्कार इन दोनों से युक्त जो समाधि से 
पूब्रेकाल का प्रयत्न उससे ही समाधि में ब्रह्माकारवृत्तियों को अनुवृत्ति होती है अर्थात्‌ ब्रह्माकार वृत्ति 
चली जाती है ॥५७॥ 


केवल ब्रह्म है विषय जिसका ऐसी वृत्तियों की प्रवाह रूप से अनुगति रूप जो अनुरति है वह 
समाधि से पूर्वकाल के पतञ्जलि के कहे अशुक्ल कृष्ण पुण्य विशेष रूप योगी के बारम्बार समाधि के 
अभ्यास से उत्पन्न भावना (स्मृतिजन्य और स्मृति का हेतु संस्कार) इन दोनों सहकारी कारणों के साथ 
वर्तमान (सहित) जो समाधि से पूर्वेक्राल का प्रयत्न उक्षसे होती है ॥५७।। 


MRE! । 


तत्त्वविवेकप्रक रण म्‌ 


( ७२ ) 


नन्वयं समाधिः पूर्वाचार्यर्न निरूपितो दृष्ट इत्याशङ्कय सवंगुरुणा श्रीपुरुषोत्तमेन निरूपितत्वान्मैव- 
मित्याह -- 


यथा दीपो निवातस्थ इत्यादिभिरनेकधा । 
भगवानिममेवार्थमर्जुनाय न्यरूपयत्‌ ।।५८॥। 
अन्वयः - यथा निवातस्थः दीपः इत्यादिभिः अनेकधा भगवान्‌ इमम्‌ एवार्थं अर्जुनाय न्यरूपयत्‌ । 
यथेति । “यथा दीपो निवातस्थो नेङ्गते सोपमा स्मृता' (गी० ६1१६) इत्यादिभिः श्लोकः 
अनेकधानानाप्रकारेण भगत्रान्‌ ज्ञानैशतरर्यादिसंपन्नः इममेव निविकल्पक समाविरूपं अर्थं अर्जुनाय 
शिष्याय न्यरूपयन्निरूपितवान्‌ ।। ५ ८॥ 
अस्य समाधेरवान्तरफलमाह? 
अनादाविह संसारे संचिता: कर्मकोटयः । 
अनेन विलयं यान्ति शुद्धो धर्मो विवध ते ॥५५॥। 
अन्वय:--अनादौ इह संसारे सञ्चिताः कर्मकोट्यः अनेन विलयं यान्ति णुद्धोधर्मः विवर्धेते । 
अनादाविति । अनादौ स्पष्टम्‌ । इहास्मिन्संसारे संचिताः कर्मकोट्यः कर्मणां पुण्यापुण्यलक्षणानां कोट्यः 
इत्युपलक्षणम्‌ । अपरिमितानि कर्माणीत्यर्थं . । अनेन समाधिना विलयं यान्ति विनश्यन्ति । 'क्षीयन्ते चास्य 


शंका- यदि कहा जाय कि इस समाधि का निरूपण किसी आचार्य ने नहीं किया । उत्तर 
श्रीकृष्णचन्द्र जो सबके गुरु हैं । उनके निरूपण को कहते हें -- 
जैसे वायु रहित स्थान में रखा हुआ दीपक निश्चल रहता है इत्यादि श्लोकों में अनेक प्रकार 
से भगवान श्री कष्ण ने इस निविकल्पक समाधि का अर्जुन के प्रति विवेचन किया है ॥५८॥ 
जैसे वायुरहित स्थान में दीपक निश्चल रहता है यही उपमा समाधि में स्थित योगी की है 
इत्यादि वचनों से अनेक प्रकार भगवान्‌ (ज्ञानैश्वर्यं से युक्त) ने इसी निविकल्पक समाधि रूप अर्थ का 
अपने शिष्य अर्जुन के प्रति निरूपण किया है ॥५८॥ 
अब समाधि के अवान्तर फल को कहते हैं - 
इस समाधि से अनादि संसार में संचित किये पापों का नाश शुद्ध धर्म की वृद्धि 
होती है ॥५८॥ 
अनादि संसार में संचित किये जो कोटियों अपरिमित कर्म पुण्यरापरूप क्म है वे सब इस 
समाधि से प्राप्त ज्ञात द्वारा नष्ट हो जाते हैं । उस कार्य कारण रूप प्रत्यक अभिन्न परब्रह्म के अपरोक्ष 
विशेष--(१) परम प्रयोजन का जो (द्वार साधन) है वह अवान्तर प्रयोजन निर्विकल्प 
समाधि का ज्ञान द्वारा निदिध्यासन को परिपाक दशा रूप समाधि का फल ब्रह्मा साक्षात्कार है । इससे 
अज्ञानक्कत आवरण की निवृत्ति होती है । 


फा० १० 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( ७४ ) 


कर्माणि तस्मिन्दष्टे परावरे' (मु० २।२।८) इति श्रृतेः, ज्ञान।ग्नि: सर्वेकर्माणि' (गी० ४।३७) इति स्मृतेश्च । 
शुद्धो धर्म: सविलासा5विद्यानिवर्तकसाक्षात्कार साधनभूतो धर्मो विवर्धेते । स्पष्टम्‌ ॥ ५४ 


तत्र कि प्रमाणसित्यत आह-- 
धर्ममेघमिमं प्राहः समाधि योगवित्तमाः । 
वषत्येष यतो धर्मामृतधाराः सहस्रश: ॥।६० 
अन्वयः-योगवित्तमाः इमं समाधि धर्ममेघं प्राहः यतः एष सहस्रशः धर्मामृतधाराः वर्षति । 
धर्मेति । योग वित्तमाः अतिशयेन योगज्ञाः । ब्रह्मासाक्षात्कारवन्त इति यावत्‌ । इमं निविकल्पसमाधि 
धर्ममेघं प्राहुः । स्पष्टम्‌ । तदुपपादयति वर्षतीति । यतः कारणादेष समभाधिर्धमामृतधाराः धर्मलक्षणा 
अमृतधारा: सहस्रशो वर्षति । 'क्षणमेकमास्थाय क्रतुशतस्यापि’ (अथर्वं शिखोप० २) इति श्रुतेः । अतो 
धर्ममेघं^ प्राहरिति पूर्वेणान्वयः ॥ ६०१ 


ज्ञान हो जाने पर योगी के सब कर्म नष्ट हो जाते हैं । ज्ञान रूप अग्नि सब कर्मो को दग्ध कर देती है 
और सविलास कार्य पृथिवी जल आदि कार्यों से मुक्त जो अविद्या उसका निवर्तक जो प्रत्यक्‌ अभिन्न ब्रह्म 
का साक्षात्कार उसका हेतु धर्म शुद्ध बढ़ता है !1५४॥।॥। 

समाधि के पूर्व स्वरूप में प्रमाण कहते हैं! अर्थात्‌ समाधि से धर्म की वृद्धि में बया प्रमाण है 
यह बताते हैं - 

योय वेत्ताओं ने इस समाधि को धर्मेमेघ शब्द है ह समाधि धर्मरूप अमृत की 
धाराओं को अनन्त प्रकार से बर्षाती है ।।६०।। 

जो योगियों में श्रेष्ठ हैं अर्थात्‌ जिनको ब्रह्म का प्रत्यक्ष है वे इस निविकल्प समाधि को धर्म का 
मेघ कहते हैं । क्योंकि यह समाधि धर्मरूप अमृत की हजारों धाराओं* को बरसाने लगती है । क्योंकि 


श्रुति में यह लिखा है कि एक भी समाधि का क्षण सौ यज्ञों के फल को देता है। इसलिए इस समाधि को 
धर्ममेघ कहा गया है? ॥६०॥ 


श्र 1 


विशेष - (१) प्रसंख्यानेऽप्य कुसीदस्य सर्वथा विवेकख्यातेः धमंमेघ: समाधि: । पो० के० ४।प्रसंख्यान चित्त 

की एकाग्रता होने पर जब मुमुक्षु ब्रह्म को जानने की इच्छा वाला अकुसीद विरक्त है सिद्धि आदि की इच्छा 
नहीं करता तब उसको विवेकख्याति स्वरूप साक्षात्कार होता है । उसी को धममेघ समाधि है । 

(२) पुण्य विशेष रूप उक्त धर्म से तत्त्व ज्ञानी को उत्तम लोक की प्राप्ति आदि रूप फल 

होते नहीं । किन्तु ज्ञान से प्रथम तो ज्ञान उत्पत्ति में प्रतिबन्ध की निवृत्ति होती है । दूसरे उस ज्ञानी के 


दर्शन स्पर्शन भाषण सेवा से लोगों की पाप निवृत्ति तथा कामना की सिद्धि आदि होती है । चित्त 
के मल-विक्षेप आवरण रूप दोष आदि हैं । 


तत्त्वविवेकप्रकरणम्‌ 


( ७५ ) 


इदानीं समाधेः परमप्रयोजनमाह^-- 
अमुना वासनाजाले निःशेषं प्रविलापिते । 
समूलोन्मूलिते पुण्यपापाख्ये कर्मसंचये ॥६१॥ 
अन्वयः-अमुना वासना जाले निःशेषं प्रविलापिते पुण्यपापाख्ये कर्मसञ्चये समूलोन्मूलिते । 
अमुनेति । अमुना समाधिना वासनाजाले अहंकारममकार कतृ त्वाद्यभिमानहेतुभूते ज्ञानविरुद्धे 
संस्कारसमूहे निःशेषं यथा भवति तथा प्रविलापिते विनाशिते, पुण्यपापाख्ये कर्मसंचये समूलोन्मूलिते 
मूलसहितं यथा भवति तथोन्मूलिते उद्धते, विनाशिते इति यावत्‌ ॥६१। 
फलितमाह 
वाक्यमप्रतिबद्धं सत्प्राक्परोक्षावभ्षासिते । 
करामलकवद्बोध मपरोक्षं प्रसूयते ॥६२॥ 
अन्वय:--वाक्‍यं अप्रतिवद्ध सत्‌ प्राक्‌ परोक्षावभ!षिते करामलकवत्‌ अपरोक्षं वोधं प्रसूयते । 
व्युत्पत्ति:--न प्रतिवद्धम्‌ प्रतिवद्ध नञ्‌ समासः । करे स्थितं आमलकम्‌ तद्वत्‌ तथा करस्थित- 
मामलक सर्वतो भावेन भासते तदवतु इत्त्यर्थः । 
वाक्यसिति । वाक्यं तत्त्वमस्यादिवाक्यस प्रतिवद्ध सत्कर्मवासनाभ्यां प्रतिवन्धरहितं सत्‌ 
प्राकपरोक्षावभासिते पूर्व परोक्षतया प्रकाशिते तत्त्वे करामलकवत्करस्थितामलकगोचर मिवापरोक्षमपरोक्षतया 
तत्त्वावभासनसमर्थं बोधं ज्ञानं प्रसूयते जनयति ॥६२॥ 


अब समाधि के परम प्रयोजन को कहते हैं - 

इस समाधि से वासनाओं का जाल सम्पूर्ण रूप से विशीर्ण हो जाता है और पुण्य, पाप नामक 
संचित कर्मे समुदाय समूल विनष्ट हो जाता है ॥६१॥ ३2 

इस समाधि के प्रताप से ज्ञान विरोधी अहंकार ममकार कतृ त्व, भोक्तृत्व आदि अभिमान के 
कारण भूत संस्कारों के सम्पूर्णतया नष्ट हो जाने पर और पुण्य, पाप रूप कर्मो का जो संचय उसके समूल 
(जड़ से) उखाड़ दिये जाने पर ।।६१॥ 

अब समाधि के फल को कहते हैं --अपरोक्ष ज्ञान की उत्पत्ति 'तत्वमसि' आदि वाक्य प्रतिबन्ध 
से रहित होकर सद्रूप ब्रह्म पहले परोक्ष रूप से अवभासित होता था, उसी तत्त्व को अब करस्थ आमले 
की भाँति अवरोध बोध उत्पन्न करा देते हैं ।६२॥ 


= 


विशेष- (१) जिससे अधिक और प्रयोजन होता नहीं ऐसा मुख्य प्रयोजन फल है । 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( S6६.) 


इदानी परोक्षज्ञानस्य फलमाह - 
परोक्ष ब्रह्मविज्ञानं शाब्दं देशिकपूवंकम्‌ । 
बुद्धिपुवेकृतं पापं कृत्स्नं दहति वक्तिवत्‌ ॥६३।। 
अन्वयः परोक्षं ब्रह्मविज्ञानं शाब्दं देशिकपूर्वंकं बुद्धिपूर्वकृतं कृत्स्नं पापं वह्विवत्‌ दहति । 
व्युत्पत्तिः कृत्स्तमिव्यत्र, कृती छदने धातोः 'कृत्यशूभ्या’ वकस्नुः (उ०सु०।३१७ कितु गुणाभावे 
सुः । निखिले इत्यर्थ: । 
परोक्षेतिः । देशिक पूर्वकं गुरुमुखाल्लब्धं शाब्दं तत्त्वमस्याद्यागमजन्यं परोक्षं ब्रह्म विज्ञानं 
बुद्धिपूर्वकृतं ज्ञानपूर्वकं यथा भवति तथा कृतं कृत्स्नं समस्तं पापं वह्विवहृहति ॥६३॥ 


श्रेष्ठ कर्म और वासना रूप प्रतिबन्ध से रहित हुआ जो “तत्त्वमसि” आदि महावाक्य है वह 
समाधि से पहले परोक्षरूप से भासते (प्रकाशित) ज्ञात हो रहा था । उसी तत्त्व प्रत्यक्रूप ब्रह्म के विषय में 
हाथ में रखे आँवले को अथवा निर्मल जल? प्रकाशित करने वाले अपरोक्ष ज्ञान की तरह अपरोक्ष रूप से 
तत्व प्रकाशत के योग्य ज्ञान को उत्पन्न कर देते हैं ॥६२॥ 


अब परोक्ष ज्ञान के फल को कहते हैं-- 


गुरु के मुखारविन्द से प्राप्त हुआ शब्द प्रभावजन्य परोक्ष ब्रह्म विज्ञानबुद्धिपू्वेक किए हुए समस्त 
(सञ्चित क्रियमाण) पापों को अग्नि की भाँति जला देता है ।।६३।। 


ब्रह्मनिष्ठ गुरु के मुख से प्राप्त और तत्त्वमसि महावाक्यों से जन्य परोक्ष विज्ञान ज्ञान पूर्वक 
बुद्धि पूर्वक (जानकर) किये हुए सम्पूर्ण पापों को अग्नि के समान भस्म कर देता है ॥६३॥ 


विशेष- (१) हाथ में रखा आमला केवल बाहर से ट्री जाना जाता है भीतर से नहीं अतएव 
दूसरा अर्थ तिर्मल जल का किया । श्रुति यथोदकं शुद्धे शुद्धमासिक्तं तादृगेव भवति एवं मुनेविजानत 
आत्मा भवति गोतम (कठ० २।४।१५) 

अद्वैतमध्यनुभवामिकरस्थ विल्वतुत्यंशरीरमहि निल्वेय वीक्षे एवं च जीवनमिव प्रतिभासमानं 
निःश्रेयसोऽधिगमनं च मम प्रसिद्धम्‌ । (संक्षेप शा० ४५५) 


तत्त्वविवेकप्रकरण म्‌ 


( ७७ ) 


अपरोक्षज्ञानफलमाह-- 
अपरोक्षात्मविज्ञानं शाब्दं देशिकपूर्वकम्‌ । 
संसारकारणाज्ञानतमसश्चण्डभास्करः ।।६४।। 
अन्वयः-शाब्दं देशिकपूर्वकम्‌ अपरोक्षात्मविज्ञानं संसारकारणाज्ञानतमसःचण्डभास्करः अस्ति । 
अपरोक्षेति । शाब्दं देशिकपूर्वंकं व्याख्यातम्‌ । अप रोक्षात्मविज्ञानमप रोक्षस्यात्मनो^ विज्ञानं संशय- 
विपर्यंयरहितं\ यज्ज्ञानं तत्संसारकारणाज्ञानतमसः संसारकारणं यदज्ञानमस्ति तदेव तमसः चण्डभास्करः 
मध्याह्वकालीनसूर्यो ब्राह्मतमसश्चण्डभास्कर इवाज्ञानतमसो निवर्तक इत्यर्थः ॥६४॥ 


ग्रन्थाभ्यासफलमाह-- 
इत्थं तत्त्वविवेकं विधाय विधिवन्मन:समाधाय । 
विगलितसांसृतिबन्धः प्राप्नोति परं पदं नरो न चिरात्‌ ॥६५ |] 
अन्वयः--इत्थं तत्वविवेकं विधाय विधिवत्‌ मनः समाधाय विगलितसंसृतिवन्धः नरः न चिरात्‌ 
परं पदं प्राप्नोति । 


अब अपरोक्ष ज्ञान के फल को कहते हैं-- 

सगुरु के मुखारबिन्द से प्राप्त 'तत्वमसि' महावाक्य जन्य अपरोक्ष आत्मविज्ञान संसार के हेतु 
अज्ञानरूपी तम को दूर करने के लिए मध्याह्न कालीन सूर्य के समान है ॥६४॥ 

ब्रह्मनिष्ठ गुरु के मुख से प्राप्त तत्वमसि आदि महावाक्यों से पैदा हुआ अपरोक्ष ब्रह्म भिन्न 
आत्मा का संशय विपर्यय रहित अपरोक्ष आत्मा का ज्ञान जन्मादि संसार के कारणभूत अज्ञान अविद्या के 
लिये मध्याह्न काल का सूर्य रूप है । जेसे सूर्य से अन्धकार का नाश होता है वैसे ही ब्रह्मा ज्ञान से अविद्या 
की निवृत्ति हो जाती है ॥६४॥ 

अब ग्रन्थ के अभ्यास का फल कहते हैं-- 

इस प्रकार तत्त्व का विवेक -और विधि पूर्वक मन समाधान करके नष्ट हुआ है संसार 
रूप बन्धन (अविद्या कार्य) जिसका ऐसा मनुष्य शीघ्र ही परमपद को प्राप्त होता है ॥६५॥ 


विशेष--(१) अस्ति ब्रह्मेति चेत्‌ वेद सन्तमेनं ततो विदुः । {तै०२।५।३) 
(२) संशय एकस्मिन्‌ धर्मिणि विरुद्धकोटि द्वयावगाहि ज्ञानम्‌ । यथास्थाणुर्वा पुरुषो वा इति । 
(३) संसार--पुनजेन्म (१) मायाकार्यं (२) मिथ्या ज्ञान जन्य संस्कार रूपवासना। 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( $5 ) 


नर इत्थमुक्तेन प्रकारेण तत्त्वविवेकं तत्त्वस्य ब्रह्मात्मैकत्वलक्षणस्य विवेकं कोशपञ्चका द्विवेचनं 
बिधाय कृत्वा तस्मिस्तत्वे विधिवच्छास्रोक्तप्रकारेण मनः समाधाय स्थिरीकृत्य विगलितसंसृतिवन्धः 
अपरोक्जज्ञातेन निवृत्तसंसारवन्धः सन्‌ परं पदं निरतिशयानन्दरूपं मोक्षं नचिरादविलम्बेन प्राप्नोति । 
सतत्यज्ञातातन्दलक्षणं ब्रह्म॑व भवतीत्यर्थः ॥६५॥ 


इति श्रीमत्परमहंसप रिब्राजकाचार्य श्रीम द्भा रतीतीर्थविद्यारण्यमुनिवर्यकिकरेण 
रामकृष्णेन विरचितायां तात्पर्यंदीपिकाख्यायां तत्त्वविवेकाख्यं 
प्रथमं प्रकरणं समाप्तम्‌ । 


मनुष्य इस पूर्वोक्त प्रकार से ब्रह्म और प्रत्यगात्मा की एकतारूप तत्त्व को पञ्चकोश से विवेक 
करके (पृथक्‌ जानकर) उस तत्त्व में शास्त्रोक्त प्रकार से मन को स्थिर कर अपरोक्ष ज्ञान के द्वारा संसार 
रूप बन्धन को हटाकर सबसे उत्तम परं पद मोक्ष निरतिशय आनन्दरूप को शीघ्र ही प्राप्त कर लेता है। 
अर्थात्‌ सत्य, ज्ञान, आनन्देरूप मोक्ष पद को ब्रह्म को प्राप्त कर लेता है ॥६५॥ 
इति श्रीमत्परमहंसपरिब्राजकाचार्यवर्य स्वामिश्रीकरपात्र शिष्य 
श्रीलक्ष्म णचैतन्यन्रह्मचारिविरचित' लक्ष्मणचा्द्रिकाख्ये पञ्चदशी हिन्दीव्याख्याने 
तत्त्वविवेकाख्यं प्रथमं प्रकरणम्‌ समाप्तम्‌ । 


फचभूततितेकप्रकरणम्‌ 


नत्वा श्रीभारतीतीर्थविद्यारण्यमुनीश्वरो । 
पञ्चभ्षूतविवेकस्य व्याख्यानं क्रियते मया ॥१॥ 

“सदेव सोम्नेदमग्र आसीदेकमेवाद्वितीयम्‌' !छा० ६।२।१) इति श्रुत्या जगदुत्पत्तेः पुरा यत्‌ 
जगत्कारणं सद्रूपम द्वितीयं ब्रह्म श्रृतं तस्याऽवाङ मनसगोचरत्वेन स्वतोऽवगन्तुमशक्यत्वात्तत्कारयैत्वेन तदुपाधि 
भूतस्य भूतपञ्चकस्य विवेकद्वारा तदवबोधनायोपोद्घातत्वेन भूतपञ्चकविवेकं प्रतिजानीते -- 

सदद्वैतं श्रुतं यत्तत्पञ्चभ्रूतबिवेकतः । 
बोद्ध, शक्यं ततो श्चतपञ्चकं प्रविविच्यते ॥१॥ 


अन्वय सदद्वैतं यत्‌ श्रुतं तत्‌ पञ्चभूत विवेकतः त्रोद्ध शक्यं ततः भूतपञ्चकं प्रविविच्यते । 


श्री भारतीतीर्थ और विद्यारण्य मुनि को नमस्कार करके, मैं पञ्चमहाभूतो के विवेक के लिए 
व्याख्या करता हूँ ॥।१॥। 


हे सौम्य सृष्टि से पहले षट्‌ प्रमाणादि से दीख रहा यह जगत्‌ एक (स्वगत भेद रहित) एव= ही 
(सजातीय भेद रहित) अद्वितीय (विजातीय भेद रहित) और सत्‌ (त्रिकाला बाधित) ब्रह्म" (निरपेक्ष 
व्यापक) था* इस श्रुति से जगत की उत्पत्ति से पूर्वं जिस कारण सत्रूप अद्वितीय ब्रह्म का उपदेश सुना 
है वह ब्रह्म वाणी और मन का विषय नहीं है । अतएव स्वयं ही जाना नहीं जाता । उस ब्रह्म के कार्यभूत 
उसके उपाधि रूप पञ्चभूतों के विवेक द्वारा उस ब्रह्म का बोध होता है । इस बात को मन में रख 
पञ्चभूतो का विवेचन करने की भुमिका (उपोद्घात) बांधते हैं-- 

सद्रूप अद्वैत ब्रह्म को पाँच भूतों के विवेक से ही जाना जा सकता है। इसलिए पञ्चभूतों का 

ब्रह्म से अतिशय विवेचन करत हैं । उन्हें ब्रह्म से पृथक्‌ दिखाते हैं ।।१॥ 


विशेष (१) अव्यावृताननुगतं !वस्तु ब्रह्म ति भण्यते । ब्रह्यार्थो दुरलेभोऽत्रस्यात्‌ द्वितीये सति 
वस्तुनि । वृ० वातिक में कहा है, जो किसी से व्याबृत नहीं जिसमें कोई धर्म अनुगत नहीं, ऐसी वस्तु को 
ब्रह्म कहते हैं । दूसरी वस्तु की सत्ता में ब्रह्मार्थं दुर्लभ हो जायेगा । 

(२) यह था भुतकाल, काल की वासना से युक्त शिष्य को समझाने के लिए ही है । इसी प्रकरण 
दो में ३८वें श्लोक में देखें । 2 


>= 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 
( ८० } 


तत्र तावदाकाशादीनां पञ्चानां भूतानां गुणतो भेदज्ञापनायतद्‌गुणानाह -- 
शब्दस्पर्शौ रूपरसौ गन्धो भूतगुणा इमे । 
एकद्वित्रिचतु:पञचगुणा व्योमादिषु क्रमात्‌ ॥२॥। 
अन्वय -शब्दस्पशौं रूपरसौ गन्धः इमे (पञ्च) भूतगुणाः व्योमादिषु क्रमात्‌ एक, द्वि, त्रि, चतुः 
पञ्चगुणा (भवन्ति) । 
'शब्देति' नन्वेते गुणाः कि सर्वेषामुत ऐकैकस्यैकेकगुण इति विमर्शयन्नोभयथापि किन्तु प्रकारान्तर- 
मस्तीत्यभिप्रायेणाह एक्रेति ॥२॥ 
तदेव प्रकारान्तरं विशदयति 
प्रतिध्वनिवियच्छब्दो वायौ बीसीति शब्दनम्‌ । 
अनुष्णाशीतःसंस्पर्शो ह्लौ भुगुभुगुध्वनि: ॥ ३॥ 
` अन्वय - वियच्छब्दः प्रतिध्वनिः वायौ वीसीति शब्दनम्‌ अनुष्णाशीतसंस्पर्शः वह्नौ भृगु 
भुगुध्वनिः । 
'प्रतिध्वनिरिति’ आकाशे तावच्छब्द एव गुणः प्रतिध्वनिरूपः । वायौ शब्दस्पर्शों तत्र वायुशब्दमनुकारेण 
दशेयति बीसीतिशब्दनमिति । एवमुत्तरत्रानुकरणशब्दनं द्रष्टव्यम्‌ । तस्य स्पशमाह अनुष्णाशीतः 
संस्पर्शइति । वह्नौ शब्दस्पर्शरूपाणीति त्रयो गुणाः ते च क्रमेणाभिधीयन्ते । वह्लो भुगुभुगुध्वनिः ॥३। 


उस विवेक में प्रथम आकाश आदि पांचों भूतों का गुणों के द्वारा भेद जानने के लिए पाँचों भूतों 
के गुणों को कहते हैं - 

शब्द, स्पर्श, रूप, रस, गन्ध ये पाँच भूतों के गुण हैं। आकाश आदि पाँच भूतों में क्रमशः एक 
दो, तीन, चार, पाँच गुण रहते हैं ॥२॥ 

शंका-क्या ये पाँचों गुण सब भूतों के हैं या एक-एक भूत का एक-एक गुण है इस प्रकार विचार 
कर एक-एक का एक गुण नहीं है प्रकारान्त है अर्थात्‌ आकाश में एक शब्द, वायु में दो शब्द, स्पशे, अग्नि 
में तीन शब्द, स्पर्श, रूप, जल में चार शब्द, स्पश, रूप रस । पृथ्वी में पाँच शब्द, स्पशे, रूप, रस, गन्ध 
गुण होते हैं।।२।। 

अब उन पाँचों भूतों के असाधारण गुणों को कहते हैं -- 

आकाश में प्रतिध्वनि रूप शब्द ही मात्र गुण है वायु में 'सी-सी' इसी प्रकार का शब्द तथा 
अनुष्ण और अशीत स्पर्श रहता है ओर ह्नि में भृगु-भुगु शब्द है ।।३॥ 

आकाश में प्रतिध्वनि रूप शब्द ही गुण है । वायु में शब्द, स्पर्श दो है और वायु में बीसी इस 
अनुकरण का शब्द होता है । इसी प्रकार आगे भी अनुकरण शब्द जानना । वायु में स्पर्श अनुष्णशीत है 
अर्थात्‌ न शीत न उष्ण और अग्नि में शब्द, स्पर्शं और रूप तीन गुण क्रम से हैं और अग्नि में शब्द भुगु- 
भुगु इस अनुकरण का है ॥३॥ 


पश्वभूतविवेकप्रकरणम्‌ 


(क) 


उष्ण: स्पशं: प्रभारूपं जले बुलुबुलुध्वति: । 
शीतः स्पर्श: शुक्लरूपं रसो माधुयंमीरितम्‌ ॥४॥ 
अन्वयः - उष्णः स्पर्शः प्रभारूपं जले बुलुबुलु ध्वनिः शीतस्पर्शः शुक्लरूपं माधुर्यं रसः ईरितं । 


उष्णः स्पर्शः प्रभारूपमिति । जले शब्दादयो रसान्ताश्चत्वारो गुणास्तानाह्‌ -जले वुलुत्रुलुध्चनिः, 
शीतः स्पर्शः, शुक्लंरूषं, रसो माधुर्यमिति ॥४॥ 


भूमौ शब्दादिगन्धान्ताः पञ्च गुणास्तानुदाहरति-- 
भूमौ कडकडाशब्दः: काठिन्यं स्पशं इष्यते । 


नीलादिकं चित्ररूपं मधुराम्लादिको रसः ॥ ५] 


अन्वय : भूमौ कडकडाशब्दः काठिन्यं स्पर्शः नीलादिकं चित्ररूपं मधुराम्लादिको ( षड ) 
रसः इष्यते । 


भूमौ कडकडाशब्द इत्यादिना ॥५॥ 


उष्ण स्पर्शं और भास्वर रूप भी वह्नि का है। जल में बुल-बुल शब्द शुक्ल रूप और मधुर रस 
रहता हे--ऐसा कहा गया है ॥४॥ 

और पूर्वोक्त अग्नि में स्पर्शे उष्ण है और रूप प्रकाशमान शुक्ल है और जल में शब्द, स्पर्श, रूप 
और रस ये चार गुण हैं । जल में बुल-बुल शब्द है स्पर्श शीतल है और रूप शुक्त और रस मधुर ही 
कहा है ॥४॥ 

भूमि में शब्द से लेकर गन्ध तक पाँच गुणों को कहते हैं -भूमि में शब्द, स्पशे, रूप, रस, गन्ध 
ये पाँच गुण हैं उनमें शब्द कडकडा अनुकरण का है और स्पर्श कठिन माना है और नीला पीला आदि 
चित्र रूप हैं और मीठा, खट्टा, लवण, कटु, कसाय, तिक्त ६ प्रकार का रस है ॥५॥ 


फा० ११ 


श्रो पञ्चदशी मीमांसा 
(४८२) 


सुरभीतरगन्धौ द्वोवित्यन्तेनोक्तमर्थेमुपसंह्रति-- 
सुरभीतरगन्धौ रौ गुणाः सम्यग्विवेचिता: । 
श्रोत्र त्वकचक्ष षी जिह्वा घाणं चेन्द्रिय रञञचकम्‌ ।।६॥। 
अन्वय - गन्धः सुरक्षि: इतरश्च हो एवं गुणाः सम्यक्‌ विवेचिताः श्रोत्रं त्वक्‌ चक्षुषी जिह्वा घराणं 
च इन्द्रियपञ्चकम्‌ । 
गुणा इति । एवं गुगतो भेदमभिधाय कार्यतो भेदज्ञापनाय तत्कार्याणि ज्ञानेन्द्रियाणि तावदाह - 
श्रोत्रमिति ॥६॥ 


~ 


तेषां स्थानानि व्यापारांश्च दर्शयति-- 

कर्णादिगोलकस्थं तच्छब्दादिग्राहक क्रमात्‌ । 

सौक्ष्म्यास्कार्यानुमेयं तत्प्रायो धावेद्ठहिमुखम्‌ ।।७॥ 

अन्वयः--तत्‌ कर्णादिगोलकस्थं क्रमात्‌ शब्दादिग्राहकं सौक्ष्म्यात्कार्यानुमेयं प्रायः तत्‌ बहिर्मखं 
धावेत्‌ । 

कर्णादीति । इन्द्रियसद्भावे कि प्रमाणमित्याक/ङ क्षायां कार्यलिङ्गकानुमानमित्याह-सौक्ष्म्यादिति 
तच्च 'रूपोपलब्धिः करणजन्या क्रियात्वाच्छिदिक्रियावद्‌' इत्यादि द्रष्टव्यम्‌ । सौक्ष्म्यात्‌ अपञ्चचीकृतपञ्चभ्ूत- 
कार्यत्वेन' दुलक्ष्यत्वादित्यर्थः । एतेषां स्वभावमाह- प्राय इति । 'पराञ्चि खानि व्यतृणत्स्वयंभूः' (कठ० 
४।१) इति श्रृतेरित्यर्थेः ॥७॥ 


सुगन्ध और दुर्गन्ध रूप दो प्रकार का गन्ध है । इस पूर्वोक्त कहे अर्थ का उपसंहार 
करते हैं“ 

इस पूर्वोक्त प्रकार से गुणों का भली प्रकार विवेचन किया अब गुणों के भेद को कहकर कार्य से 
भेद कहने के लिए भूतों के कार्य जो ज्ञानेन्द्रिय प्रथम उनको कहते हैं । श्रोत्र, त्वक्‌, चक्षु, जिह्वा और 
घ्राण ये पाँचों क्रम से भूतों से पैदा हुई ज्ञान इन्द्रिय है ।।६॥ 

अब इन्द्रियों के स्थान और व्यापारों को दिखाते हैं--कान आदि स्थानों के छिद्रों में टिकी वे 
इन्द्रियाँ शब्द आदि को ग्रहण करती हैं और सूक्ष्म होने से कार्यो से अनुमान की जाती हैं और प्रायः वाह्य 
विषय को ग्रहण के लिए जाती हैं।।७॥ 


विशेष--(१) विषय और इन्द्रियों के सम्बन्ध से जन्य ज्ञान को प्रत्यक्ष कहते हैं । पञ्चीकृत भूत 
` और उनके कार्य यथा योग्य इन्द्रियों का विषय है और अपञ्चीकृत सूक्ष्मभूत और उनका कार्य १० इन्द्रियाँ 
२ अन्तःकरण और पाँच प्राण इन्द्रियों के विषय नहीं जिससे इन्द्रिय अपञ्चीकृत भूतों के कार्य होने से 
इन्द्रियजन्य (प्रत्यक्ष) ज्ञान के विषय नहीं हैं । इस प्रत्यक्ष रूप से दुःख से जानने के अयोग्य (दूर्लक्ष्यत्वात्‌ 
कहा) इनसे अनुमान से जानना । 


पश्चभूतविवेकप्रकरणम्‌ 


(CS) 


प्रायः शब्देन सूचितं क्वचित्करणानामान्तरविषयग्राहकत्वं दर्शयति 


कदाचित्पिहिते कर्णे श्रूयते शब्द आन्तरः । 
प्राणवायौ जाठराग्नौ जलपानेऽन्नभक्षणे ।1511 


व्यज्यन्ते ह्यान्तराः स्पर्शा मीलने चान्तरं तमः । 
उद्गारे रसगन्धौ चेत्यक्षाणामान्तरग्रहः ।।८॥। 


अन्वय -कदाचित्‌ कर्णेपिहिते आन्तरः शब्दः श्रूयते प्राणवायो जाठराग्नौ जलपाने अन्न 
भक्षणे ॥ ८! 
चान्तराः स्पर्शाः व्यज्यन्ते मीलने च अन्तरं तमः उपलभ्यते उदुगारे रसगन्धौ च गृह्यते इति 
अक्षाणां आवरग्रहः (भवति) ॥६॥ 


इन्द्रियों के होने में क्या प्रमाण है ऐसी शंका होने पर अब इन्द्रियों के होने में कार्थ है हेतु जिसमें 
ऐसे अनुमान रूप प्रमाण को कहते हैं। रूप को उपलब्धि (ज्ञान ) किसी कारण से जन्य है ( उत्पन्न ) 
है । क्रिया होने से जो-जो क्रिया होती है वह करणजन्य होती है । जेसे छेदन क्रिया के समान इस प्रकार 
चक्षु इन्द्रिय का अनुमान होता है । इसी प्रकार शब्द के ज्ञान आदि से कर्ण आदि का अनुमान करना । 
वे इन्द्रियां सूक्ष्म हँ अपञ्चीक्कत पञ्चभूतों का कार्यं होने से इतनी सूक्ष्म हैं कि दिखायी नहीं देती अब 


इन्द्रियों के स्वभाव को कहते हैं । प्रायः ये इन्द्रियां बहिर्मुख होकर दौड़ती हैं अर्थात्‌ वाझ विषयों को 
ग्रहण करती हैं । आत्मा को नहीं वह ही इस श्रुति में लिखा है। ब्रह्मा ने इर्द्रियों को बहिर्मुख बनाया है 


इसलिए पुरुष बाहर को ओर देखता है भीतर अपने आत्मा को नहीं । स्वयंभू नाम ब्रह्मा का भी है परन्तु 
इन्द्रियों की उत्पति ब्रह्मादेत से पूर्वं ही सिद्ध है । अतएव यहाँ परमात्मा ही अर्थ है ॥७॥ 


प्रायः शब्द से सूचिते किया जो इन्द्रियों को अन्तर विषय का ग्रहण करता भी दिखाते हैं--- 
कभी-कभी कानों को अंगुली द्वारा बन्द कर देने पर प्राण वायु और जठराश्नि का आन्तर शब्द 
सुनाई पड़ता है । जलपान में और अन्न भक्षण में आन्तर स्पशे प्रतीत होता है ओर नेत्र को बन्द कर लेने 


पर आन्तर अन्धकार भासता है तथा डकार आने पर भीतर के रस एवं गन्ध का ज्ञान विदित हो जाता है। 
इस प्रकार इन इन्द्रियों से आन्तर विषय का ग्रहण होता है ।!=-६॥। 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 
( ८४ ) 


कदाचिदिति द्वाभ्याम्‌ । कदाचित्कर्णस्य पिधाने कृते सति प्राणवायौ जाठराग्नौ च विद्यमान 
आन्तरः शब्दः श्रूयते । जलपानेऽन्नभक्षणे चान्तरस्पर्शा अभिव्यज्यन्ते अभिव्यक्ता भवन्ति । नेत्रनिमीलने कृते 
आन्तरं तम उपलभ्यते । उद्गारे जाते रसगन्धौ द्वौ गृह्येत इत्यनेन प्रकारेणाक्षाणामान्तरग्र हः । 
अक्षाणासिति कर्तरि षष्ठी । आन्तरस्य विषयस्य ग्रहो ग्रहणम्‌ । इन्द्रियकतृकमान्तरविषयग्रहणं 
भवतीत्यर्थः ॥। 5-5 
एवं ज्ञानेन्द्रियव्यापारानभिधाय कर्मेर्द्रियासत्त्ववादिनं प्रति तत्सद्भावसमर्थनाय तल्लिङ्ग- 
भूतांस्तद्व्यापारानाह्‌- | 
पञ्चोक्त्या55दानगमनविसर्गानन्दका: क्रिया । 
कृषिवाणिज्यसेवाद्या: पञ्चस्वन्तभेवन्ति हि ॥१०।। 
अन्वय :- उक्ति: आदानम्‌ गमनम्‌ विसर्गः आनन्दका: क्रियाः पञ्च, कृषिवाणिज्यसेवाद्याः 
हि पञ्चसु अन्तर्भवन्ति । 
पञ्चेति । उक्तिश्चाऽऽदानं च गमनं च विसर्गश्च आनन्दश्चेति द्वन्द्वसमासः । उक्त्याऽऽदानगमन- 
विसर्गानन्दाख्याः पञ्चक्रियाः प्रसिद्धा इति शेषः । ननु कृष्यादीनां क्रियान्तराणामपि सत्त्वात्कथं 
पञ्चेत्युक्तमित्याशङ्कयाह कृषीति ॥१०॥ 


कभी-कभी कानों को हाथ आदि से ढाँपने पर प्राण वायु और पेट की अग्नि का आन्तर (भीतरी) 
शब्द भी सुनाई देता है । जल पीते और अन्न खाते समय शीत उष्ण आदि भीतर के स्पर्शे प्रकट हो जाते 
हैं । आँख बन्द करने पर शरीर के भीतर का अन्धेरा दीख पड़ता है । डकार या वमन आने पर भीतर 
के रस तथा गन्ध दोनों का ग्रहण होता है। इन्द्रियां भीतर के विषयों का भी ग्रहण किया करती हे । 
अक्षाणां इन्द्रियों का यह षष्ठी विभक्ति है वह कर्ता में है । इस रीति से इन्द्रिय रूपकर्ता का क्रिया कर्म है 
आन्तर विषय का ग्रहण होता है यह अर्थ है ।।८-४॥। 

इस प्रकार ज्ञानेन्द्रियों के व्यापारों (कार्य) को कहकर अब जो कर्मेन्द्रिय की सत्ता न मानने वाले 
तैयायिक आदि के सन्मुख कमेंन्द्रियों की सत्ता सिद्ध करने के लिए प्रथम कमेन्द्रियों के हेतु रूप व्यापारों 
का वर्णन करते हैं-- 

वचन, आदान, गमन, विसर्ग और आनन्द ये पाँच क्रियाएँ हैं । क्योंकि कृषि, वाणिज्य सेवा 
आदि क्रियाएँ उन्हीं पाँचों के अन्तर्गत आ जाती है ॥१०॥ 


पश्चभूतविवेकप्रकरणम्‌ 


( ८५ ) 


कानि तानि क्रियाजनकानीन्द्रियाणीत्यत आह-- 
वाक्पाणिपादपायूपस्थैरक्षै स्तत्क्रियाजनि: । 
मुखादिगोलकेष्वास्ते तत्कर्मे न्ट्रियपळ्चकम्‌ ॥११॥ 
अन्वयः-वाक्‌ पाणिपाद पायू उपस्थैः अक्षैः तत्‌ क्रिया जनिः मुखादि गोलकेषु तत्‌ कर्मेन्द्रिय 
पञ्चकं आस्ते। 
वाक्पाणीति । वागादिभिरक्षेस्तत्क्रियःजनिः तासां क्रियाणामुत्पत्तिर्भवतीति शेषः । अत्रापि 
उक्ति: करणपूविका क्रियात्वात्‌’ इत्यादिकार्यलिङ्गकमनुमानं द्रष्टव्यम्‌ । तस्य कर्मेन्द्रियपञ्चकस्य 
स्थानान्याह - मुखादीति । आदिशब्देन करचरणौ गुदशिश्नच्छिद्रे च गृह्य ते ।।११॥ 


वचन, आदान, गमन, विसर्ग, (मल का त्याग) विषयानन्द ये पाँच क्रियाएं जगत में प्रसिद्ध है । 
कृषि वाणिज्य आदि का भी सब क्रियाएँ इन्हीं पाँचों के अन्तर्गत आ जाती है । यहाँ प्रसिद्ध पद शेष 
(वाक्य) शेष है वाक्य पूर्ति के अर्थ वा) अवशेष रहे पद का बाहर से अधिक कथन का नाम वाक्य शेष 
इसो को अध्याहार भी कहते हैं ॥१०॥ 


अब क्रिया जनक उन्हीं इन्द्रियों को कहते हैं-- 

(कर्मेन्द्रियाँ और उनके गोलक) 

वाणी, हाथ, चरण, गुदा, लिङ्ग इन कर्मेर्द्रियों से उक्ति, ग्रहण, गमन विसगे, आनन्द ये पाँचों 
क्रियायें क्रम से उत्पन्न होती है और ये पाँचों कर्मेन्द्रियाँ मुख, हाथ, पेर, गुदा, छिद्र और शिशन छिद्र इन 
पाँच गोलको में स्थित है ॥|११॥ 

वाणी, हाथ, चरण, गुदा, लिङ्ग इन इन्द्रियों से उन पूर्व क्रियाओं की उत्पत्ति होती है । यहाँ 
भी “वचन क्रिया करणपूर्वक है क्रिया होने के जैसे छेदन क्रिया” इस प्रकार अनुमान समझना चाहिए । 
अब पाँचौं के कर्मेन्द्रियों के स्थानों को कहते हें । मुख आदि गोलको के विषे अर्थात्‌ मुख, चरण, कर, गुदा, 
लिङ्ग इन पाँचों स्थानों में वे पाँच कर्मेन्द्रियाँ रहती हैं ॥११। 


विशेष १--सव्व पदार्थं प्रधान समास । 


श्री पञ्चदशी मोमांसा 


( ८६) 


इदानी मुक्तदशेन्द्रियप्रेरकत्वेन प्रस्तुतस्य मनसः कृत्यं स्थानं च दर्शेयति-- 
मनो दशेन्द्रियाध्यक्ष' हुत्पद्मगोलके स्थितम्‌ । 
तच्चान्तःकरणं वाह्य ष्वस्वातत्त्र्याद्विनेन्द्रिये: ॥ १२॥ 
अन्वयः - मनः दशेन्द्रियाध्यक्षं हृत्पद्मगोलके स्थितं तत्त्वं अन्तःकरणम्‌ वाह्य षु इन्द्रिये: | 
अस्वातन्त्र्यात्‌ । 
मन इति । तस्यान्तरिन्द्रियत्वं सनिमित्तकमाह--तच्चेति ॥१२॥ 


दशेन्द्रियाध्यक्षत्वमेव विशदयति -- 
अक्षेष्वर्थापितेष्वेतद्गुणदोर्षावःवारकम्‌ । 
सत्त्वं रजस्तमश्चास्य गुणा विक्रियते हि ते: ।।१३॥ 
अन्वयः -अञ्ेषु अर्थापित्तेषु एततगुणदोषविचारकं सत्त्वं रजः तमः च अस्य (मनसः) गुणा हि 
तैः विक्रियते । 
व्युत्पौत्तः अन्नः अनु व्याप्तौ धातोः पचादित्वात्‌ अचि अक्षः इति । 


अब पूर्वोक्त दशों इन्द्रियों का प्रेरक होने से प्रस्तुत अर्थात्‌ प्रकरण से प्राप्त जो मन उसके कार्य 
और स्थान को दिखाते हैं - 

मत भीतर को इन्द्रिय उसके कार्य स्थान को कहते हैं । मन दश इन्द्रियों का प्रेरक होने से उनका 
अधिपति है और हृदय कमलरू्य गोलक में स्थित है। वह मन इन्द्रियो 
स्वतन्त्रता से प्रवृत्त नहीं होता । 

यपि पाद पीड़ा शिर के मुख का एक साथ ज्ञान होता है । क्योंकि यह ज्ञान पन से सम्बन्ध 

हुए बिना सम्भव नहीं । अतएव ऐसा प्रतीत होता है कि मन का निवास सारे शरीर में है । केवल हृदय 
में नहीं. तथापि विशेषतया हृदय में मन क! मुख्य स्थान है । अतएव हृदय को सन का निवास स्थान कहा 
है, जेसे दीपक का प्रकाश घर भर में है । तथापि विशेषकर बत्ती वाले पात्र दीये में ही होने से वह उसका 
मुख्य स्थान है ।१२॥ 

अब मन क्री दशों इन्द्रियों की अध्यक्षता को दिखाते हें -इन्द्रियों को विषयों पर पहुँचाकर 
गुण और दोषों का विचार का कर्ता मन है और उसके सत्त्व, रज, तम ये तीन गुण हैं कि उनसे वह 
विकार को प्राप्त होता है ॥१३॥ 


a | “> 


न्द्रयों के बिना वाह्य शब्द आदि में 


पश्चभूतविवेकप्रकरणम्‌ 


( ०७ ) 


अक्षेष्विति । अश्षेष्विद्द्रियेष्त्रर्थापितेषु विपपेषु स्थापितेषु सत्सु एतन्मनो गुणदोषविचारकस्‌ । इदं 
समीचीनमिदमसमी चीनमित्यादिविचारकारीत्यर्थः । अयं भावः आत्मनः प्रमातृत्वेन सर्वज्ञानसाधारण्याच्च- 
क्षुरादीनां रूपादिज्ञानजननमात्रे च रितार्थत्वात्त इगुणदोषविचारस्योपलभ्यमानस्यान्यथानुपपत्त्या* तत्कारणत्वेन 
मनोऽभ्युपगन्तव्यमिति । मनसो वेराग्यक्रापाद्यनेकविधवृत्तिमत्त्वप्रदर्शनाय सत्त्वादिगुणवत्त्वं दर्शयति- 


सत्त्वमिति तेषां तद्गुणत्वे कारणमाह-विक्रियते इति । हि यतः तैर्गृणे विक्रियते विकारं प्राप्नोतीत्यर्थः ॥१३॥। 
गुणैस्तस्य विक्रियमाणत्वमेव प्रपञ्चयति -- 
वैराग्यं क्षान्तिरौदार्यसित्याद्याः सत्त्वसंभवा: । 
मक्रोधौ लोभ्यत्नावित्याद्या रजशोत्थिता 
आलस्यभ्चान्तितन्द्राद्या विकारास्तमसोत्थिताः ॥१४॥। 
अन्वयः- वैराग्यं क्षान्तिः औदार्य इत्याद्याः सत्वसम्भवाः कामक्रोधौ लोभयत्नौ इत्याद्याः 
रजसोत्थिताः आलस्यश्रान्तितन्द्राद्याः विकाराः तमसोत्थिताः (भवन्ति) । 
वैराग्यमिति । स्पष्टत्वान्न व्याख्यायते ।।१४।। 


जब ज्ञानेन्द्रियाँ अपने-अपने विषय में लगी होती हैं तो यह मन “यह अच्छा है यह बुरा है इस 
प्रकार गुण दोष का विचार करता है । अभिप्राय यह है कि (चिदाभास सहित अन्तःकरणोपहित चेतन) 
आत्मा तो प्रमाता है, इससे सब ज्ञानों में साधारण हैं और चक्षु आदि इऱ्द्रियाँ रूपादि विषयों का ज्ञानमात्र 
उत्पन्न करती है, इसलिए गुण दोष का विचार वे तो कर नहीं सकते, तो यह्‌ गुण दोष का विचार कौन 
करता है ? यह बात दूसरी रीति से उपपन्न (सिद्ध) नहीं होती-अतएव इस गुण दोष विचार का कारण 
मन को स्वीकार करना पड़ता है और मन का वैराग्य काम आदि अनेक प्रकार की वृत्तियों के दिखाने के 
लिए मन के सत्त्व आदि गुणों को दिखाते हैं । सत्त्व,* रज, और तम ये तीनों मन के गुण हैं । क्योंकि 
इनसे ही मन विकार को प्राप्त होता है ॥॥१३॥ 

अब गुणों से मन के विचार को कहते हैं — 

सत्त्व गुण से उत्पन्न शान्त वृत्तियाँ वैराग्य, क्षमा, उदारता आदि और रजो गुण से उत्पन्न 


वृत्तियाँ काम, क्रोध, लोभ, प्रथत्त आदि और तमोगुण से उत्पन्न वृत्तियाँ आलस्य, भ्रान्ति, तन्द्रा आदि 
होते हैं ।।१४।। 


विशेष-- (१) अन्यथाऽनुपपत्ति = और प्रकार से असम्भव, देवदत्त मोटा दिवा न भुक्ते रात्रो पिनत्वात्‌ 
पीनत्व का असम्भव ज्ञान । 


(२) सत्वगुण प्रकाश रूप रजोगुण प्रवृत्ति रूप, तमो गुण मोह जाड्य स्वभाववान्‌॥ _ 


पश्वभूतविवेकप्रकरणम्‌ 


( दद ) 


वैराग्यादीनां कार्याणि विभज्य दर्शयति 
सात्विकेः पुण्यनिष्पत्तिः पापोत्पत्तिश्च राजसैः । 
तामसेनोभियं कितु वृथायुःक्षपणं भवेत्‌ ।।१५।। 
अन्वयः -सात्विकैः पुण्यनिष्पत्तिः राजसैः पापोत्पत्तिश्च तामसैः उभयन्न किन्तु वृथायुः 
क्षपणं भवेत्‌ । 
ऐतेषां बुद्धिस्थत्वादन्तः करणादीनां सवेषां स्वामिनमाह -- 
अत्राहं प्रत्ययी कर्तेत्येवं लोकव्यवस्थितिः ॥१६॥। 
अन्वय:- अत्र अहं प्रत्ययीकर्ता इति एवं लोकव्यवस्थितिः । 
अत्रेति । अहं इति प्रत्ययवान्कर्ता प्रभुरित्यर्थः । लोके हि कार्यकारी प्रभुरित्येवमुपदिश्यते ॥१६॥ . 
एवं जगतः स्थितिमभिधाय इदानीं तस्य भौतिकत्वज्ञानोपायमाह-- 
स्पष्टशब्दादियुक्तेषु भौतिकत्वमतिस्फुटम्‌ । 
अक्षादावपि तच्छास्त्रयुक्तिभ्यामवधायंताम्‌ ॥ १७॥ 
अन्वय : -स्पष्टशब्दादियुक्तेषु भौतिकत्वं अतिस्फुटं अक्षादावपि तत्‌ शास्त्रयुक्तिभ्यां 
( भौतिकत्वं ) अवधार्यतां । 


वैराग्य आदिको के कार्यों को विभाग कर दिखाते हैं-- 

सत्त्वगुणी विकारों से पुण्य की और रजोगुणी विकारों से पाप की उत्पत्ति होती है और 
तामस वृत्तियों से कुछ भी न पुण्य न पाप ) उत्पन्न नहीं होता, किन्तु वृथा ही आयु का नाश हो 
जाता है ।।१५।। 

इन सबको बुद्धि में स्थित होने से अन्तःकरण आदि सबके स्वामी का वर्णन करते हैं - 

अत्र इन अन्तःकरण" आदि सबमें जो अहं बुद्धि को करे वह कर्तार प्रभु है। यह लोक की 
मर्यादा है अर्थात्‌ कार्ये के कर्ता को प्रभु कहते हैं ॥१६। 

इस प्रकार जगत्‌ की स्थिति को कहकर अब जगत भी भौतिक है । इस ज्ञान के उपाय को कहते हैं-- 

(जगत की भौतिकता का निश्चय) 

प्रकट शब्द आदि से युक्त घट, पट आदि में भौतिकता स्पष्ट है और इन्द्रिय आदिको में भी भो- 
शिष्य शास्त्र और यक्ति से तुम भौतिकता निश्चय करो ॥।१७॥ 

विशेष-(१) आदि शब्द से अन्तःकरण की वृत्ति इन्द्रियादि सबक्रा ग्रहण । 

(२) अहं मैं इस वृत्ति वाला कर्ता प्रभु-मैं कर्ता भोक्ता प्रमाता सुखी दुःखी ऐसे अन्तःकरण में 
अहं प्रत्यय, अहं वृत्ति वाला और मैं वैराग्यवान्‌ क्षमावान, उदार, कामी, क्रोधी, लोभी, प्रत्ययशील और 
भ्रान्त इत्यादिक ऐसी अन्तःकरण की वृत्तियों अहं प्रत्ययवाला साभास अहंकार । 


ककवा कळवळ अमल 


पश्चभुतविवेकप्रकरणम्‌ 


(४ ७६ *) 


स्पष्टेति । स्पष्टशब्दादियुक्तेषु स्पष्टै: शब्दस्पर्शादिगुणे: सहितेषु घटादिषु वस्तुषु शूलकार्यत्वं 
स्पष्टमेवावगम्यते । इन्द्रियादिषु कथं भूतकायेत्वनिश्चय इत्याशङ्कय आगपातुमानास्यामित्याह अक्षा 
पीति । अन्नमयं हि सोम्य मन आपोमयः प्राणस्तेजोमयी वाक्‌' ( छार ६।५।४ ) इत्यादि शास्त्रम, 
अनुमानं च विमतानि श्रोत्रादीनि भूतकार्थाणि भवितुमहन्ति भूतान्वयव्यतिरेकानुविधायित्वात्‌ यञ्चदस्तथ 
व्यतिरेकानुविधायि तत्तव्कार्य दुष्टं, यथा मृदन्वयव्यतिरेकानुविधायी घटो मृत्कार्यो दुष्टः तथा चेमानि 
तस्मात्तथेति’ ! तदन्बयव्यतिरेकानुविधायित्वं च "षोडशकलः सोम्य पुरुष: (छा० ६।७।।) इत्यादिना 
छान्दोग्यश्चुतौ मनसः श्रतं तद्वदन्यत्रापि द्रष्टव्यम्‌ ॥।१७॥ 


स्पष्ट जो शब्द स्पशं आदि गुण उनसे युक्त घट आदिको में भूतों की कार्यता प्रकट दिखायी देती 
है । शंका-इन्द्रिय आदि (आदि अर्थात्‌ मन मनोवृत्ति प्राण और देह) भी भूतों ॐ कार्थ हैं । इनका निश्चय 
कैसे होगा इस शंका का उत्तर है, इनका निश्चय आगम अनुमान से होता है यही बताते हैं । हे सोम्य 
निश्चय ही मन अन्नमय है प्राण आपोमय है और वाणी तेजोमय है । इन्द्रियां भौतिक हैं इसकी सिद्धि के 
लिए अनुमान इस प्रकार है । श्रोत आदि इन्द्रियां भौतिक हैं । क्योंकि वे भूतों के अन्वय, व्यतिरेक के 
अनुसारी हैं । जो वस्तु जित वस्तु के अन्वय ब्यतिरेक की अनुविधायी अनुकूल) होती है, वह उस वस्तु 
का कार्य होती देखी गयी है । जैसे मृत्तिका के अन्वय तथा व्यतिरेक का अनुसारी घट मृत्तिका का कार्ये 
है । ऐसे ही श्रोत आदि इन्द्रियाँ भी भूतों के अन्वय, व्यतिरेक की अनुसारी हैं । इसलिए भूतों के कार्य हैं 
'षोडशकलः सोम्य पुरुषः अर्थात्‌ पिण्ड तथ। ब्रह्माण्ड में समाया ब्रह्म से अभिन्न प्रत्यगात्मा पुरुष अविद्या 
से अपने में आरोपित १६ कलाओं (अवयवों) वाला (वस्तुतः ब्रह्म निष्कल है)" प्रश्‍न उ० के छटे प्रश्‍न में 
१६ कलाएँ गिनाई गयी हैं । उनमें मन भी एक कला है। वह मन समष्टि प्राण (मिले हुए सूक्ष्म भूतों 
का कार्ये है । इसलिए मन भूतों के अन्वय, व्यतिरेक का अनुसारी है । कर्मेन्द्रिय और प्राण आदि के विषय 
में भी ऐसे ही समझ लेना चाहिए ॥१७॥ 


विशेष-(१) सप्राणमसृजत प्राणच्छद्धा खं वायु ज्योति रापः पृर्थिवीन्द्रियम्‌ । मनो$न्नमन्नात्‌ 
वीर्य तपो मन्त्राः कर्मलोका लोकेषु नाम च । प्र ६।४। 


फा० १२ 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 
CSO) 


एवं भूतानि भौतिकानि च विविच्य दर्शयित्वा प्रकृतां सदेव सोम्यैदमग्र आसीत्‌’ (छा० ६।२।१) 
इत्यादि अद्वितीयब्रह्मप्रतिपादिकां श्रुति व्याचक्षाणस्तद्वाक्यस्थेदंपदस्यार्थं माह 


एकादशेर्द्रिये यु क्त्या शास्त्रे णाप्यर्वगम्यते । 
यावत्किचिद्भवेदेतदिदंशब्दोदितं जगत्‌ ॥१८॥। 
अन्वयः -एकादशेन्द्रियैः युक्त्या शास्त्रेणापि अवगम्यते यावत्‌ किञ्चित्‌ जगत्‌ भवेत एतत्‌ 
इदं शब्दोदितस्‌ । 
वयुत्पत्तिः- जगत्‌ . गच्छतीति जगत्‌ गम्‌धातोः द्वित्वे चुत्वे तुकि अनुनासिकलोपे जगत्‌ 
संसारः । 
एकादशेति । प्रत्यक्षादिभिः सर्वे: प्रमाणे रपिशब्दादर्थापत्त्यादिप्रमाणज्ञानेश्‍चयावत्किचिज्जगदव- 
गम्यते तत्सवे 'सदेवः (६।२।१) इत्यादिवाक्यस्थेन इदं पदेनाभिहितमित्यर्थः ॥।१८॥ 


इस प्रकार भूतों और उनके कार्य भौतिकों को पृथक-पुथक दिखलाकर अब अद्वितीय ब्रह्मा का 
प्रतिपादन करने वाली 'सदेव सो०' को ब्याख्या करते हुए पहले इदं पद का अर्थ बतलाते हैं 


पाँच ज्ञानेन्द्रिय, पाँच कर्मेन्द्रिय तथा मन सहित एकादश इन्द्रियों से शब्दादि विषयों वचन आदि 
सब क्रियाओं और मुख आदि का प्रत्यक्ष ज्ञान होता हे । युक्ति अनुमान प्रमाण का नाम है शास्त्र शब्द 
प्रमाण को कहते हैं । इससे शब्द प्रमा के विषय परोक्ष स्वग, धर्म आदि का ज्ञान होता है। अपि शब्द से 
शेष उपमान, अर्थापत्ति, अनुपलब्धि, प्रमाणों का ग्रहण होता है । इस प्रकार इस श्लोक का अर्थ इस 
प्रकार है । प्रत्यक्ष-अनुमान और उपमान, अर्थापत्ति, अनुपलब्धि प्रमाणं के ज्ञान से जितना कुछ जगत 
जाना जाता है । (इन छः प्रमाणों का विषय प्रपञ्च है! वह प्रपञ्च सदेव इत्यादि श्रृति में “इद॑^” पद 
का अर्थ है।।१८॥। 


विशेष १- इद पद का अर्थ--वर्तमान काल का सम्मुख देश से सम्बन्ध होता है। इसलिए सब प्रमाणों 
से जन्य ज्ञान का विषय, परोक्ष, अपरोक्ष, भूत, भविष्यत्‌ और वर्तमानकाल में होने वाले 
पदाथं के रूप में विद्यमान प्रपञ्च इदं शब्द का अर्थ नहीं हो सकता । परन्तु सर्वज्ञ ईश्वर 
अथवा सर्वज्ञ उद्दा :क मुनि की दृष्टि में सब पदार्थ प्रत्यक्ष एवं सन्मुख देश में स्थित से 
और सब कालों में एक रस दीखने के कारण वर्तमान ही है। इसलिए ईश्वर अथवा 
उद्दालक मुनि द्वारा उच्चारित इस श्रुति में आये 'इदं’ पद का अर्थ सर्वकाल सम्बन्धी 
सर्वपदार्थं है । 


पञ्चभ्रूतविवेकप्रक रणमू 


( ६१ ) 


एवं 'इदं' शब्दस्यार्थमभिधाय इदानीं तां श्रूति स्वयमेवार्थतः पठति-- 
इदं सर्वं पुरा सृष्टेरेकमेवाद्वितोयकम्‌ । 
सदेवा55सीन्नामरूपे नास्तामित्यारुणेवँच: ।। १४॥। 
अन्वय: -इदं सर्व सृष्टेः पुरा एकमेवाद्वितीयकं सदेवाऽसीतु नामरूपे नास्तां इति आरुणे: वचः । 
इदमिति । अरुणस्यापत्यमारुणिरुहालकः तस्य वचनमित्यर्थः ॥१८॥ 
'एकमेवाद्वितीयम्‌' इति पदत्रयेण सद्वस्तुनि स्वगतादिभेदत्रयं प्रसक्तः निवारयितुं लोके स्वगतादि- 
भेदत्रयं तावद्द्शंयति-- 
वृक्षस्य स्वगतो भेद: पत्रपुष्पफलादिभिः । 
वृक्षान्तरात्सजातीयो विजातीयः शिलादितः ।।२०॥। 


अन्वयः क्षस्य स्वगतो भेदः पत्रपुष्पफलादिभिः ज्ञेयः वृक्षान्तरात्‌ सजातीयः शिलादितः 
विजातीयः भेदः वृक्षस्येति ॥२०॥ 


अब इदं शब्द के अर्थं को कहकर उसी श्र्‌ति के अर्थ को स्वयं ही पढ़ते हैं-- 


आरूणि क्ररषि के पुत्र उद्दालक ने अपने पुत्र से कहा -यह्‌ प्रतीयमान जगत्‌ सृष्टि से पूर्व (जैसा 
अब दिखाई पड़ रहा है वेसा नहीं था, किन्तु) एक ही अद्वितीय रूप सत्‌ कारण ही था उस समय नाम 
और रूप (आकार) कुछ नहीं थे ॥१४६॥ 


इस श्रूति में 'एक्‌' एव 'अद्वितीयम्‌* ये तीन पद आये हैं-ये सत्‌ वस्तु में (ब्रह्म) में तीनों 
प्रकार के भेदों की प्राप्ति होने पर भेदों का निवारण करते हैं। केसे यह बताने से पूर्वं लोक में तीनों 
प्रकार के भेदों का वर्णन करते हैं-- 


स्वगत अर्थात्‌ अंग' से किये गये भेद का नाम स्वगत भेद हैं। वृक्ष का उसके पत्ते फूल-फल 
आदि से जो भेद है वह स्वगत भेद है। दूसरे बृक्ष से इसका भेद सजातीय है और पत्थर आदि विरुद्ध 
जाति वालों से जो भेद है वह विजातीय भेद है ॥२०॥ 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 
(७२) 


एवसनात्मनि भेदत्रयं प्रदश्ये सद्दस्तुन्यपि प्रसवतं तत्‌ भेदत्रयं श्र ति: पदत्रयेण निवारयतीत्याह-- 
तथा सद्वस्तुनो भेदत्रय' प्राप्तं निवाते । 
ऐक्यावधारणद्वे तप्रतिषेधे स्त्रिभिः क्रमात्‌ ॥२१॥ | 
अन्वय:--तथा सद्वस्तुनः प्राप्तं (सजातीय विजातीय स्वगत) भेदत्रयं ऐक्यावधारणद्वेतप्रति- 
षेधै: एकं एव अद्वितीयं इति त्रिभिः पदैः क्रमात्‌ निवार्यते । 
तथेति । बस्लुत्वसासान्यादनात्मनीव सद्रू पात्मवस्तुन्यपि प्रसक्तं स्वगतादिभेदत्रयं' ऐक्यावधारण- 
दवैतप्रतिेध्ा्चिधायकेरेकमेवाद्ितीयमिति त्रिभिः पदे: क्रमेण निवार्यत इत्यर्थः ॥ २१ 
द्रस्तुनस्तावन्न स्वगतभेदः शङ्कितुं शक्यते, अस्य निरवयवत्वादित्याह-- 
तो नावयवाः शङ्क यास्तदंशस्यानिरूपणात्‌ । 
नामरूपे न तस्यांशो तयोरद्याप्यनुःद्भवात्‌ ॥२२॥ 
अन्वय :- सतो अवयवाः संदशस्य अनिरूपणात्‌ न शङ्क्याः नामरूपे तस्यांशो न तयोः अद्यापि 
(सृष्टिकालेपि} अनुदभवात्‌ । 


इस प्रकार अनात्मा में तीनों भेदों को दिखाकर सत्‌ वस्तु (ब्रह्म) में भी प्राप्त उन तीनों भेदों 
को श्रुति के तीन पदा से निवारण करते हैं-- 

वैसे ही सन वस्तु में भी स्वगत आदि भेद एक एक 'एब' अद्वितीय (एक ही अद्वैत) था । इन 
तीन पदों से निवारण करते हैं आगामी श्लोक में ॥२५॥ 

सत्‌ वस्तु (ब्रह्म) भी वस्तु है-उस ब्रह्म में भी अनात्म = आत्मा से भिन्न के समान पाये प्राप्त 
हुए । अर्थात्‌ सत्‌ वस्तु में भी तीन भेद होने चाहिए । परन्तु श्रुति में आये एकता अवधारण और द्वैत 
का प्रतिषेध-इन तीन अथां का वाचक एक' 'एव' अद्वितीय ये तीन क्रमशः स्वगत, 'सजातीव' और 
“विजातीय” भेदों को नहीं रहने देते।।२१॥ 

सत्‌ वस्तु को अवयव रहित होने से स्वगत भेद की शंका नहीं कर सकते, इसका वर्णन 
करते हैं-- 

उस सत्‌ वस्तु के भी अवयव होंगे ऐसी शंका मत करना । क्योंकि उसके अंश का निरूपण नहीं 


हो सकता । (स्वत भेद होने के लिए अवयवों का होना आवश्यक है, परन्तु सत्‌ वस्तु के अवयवों के 
स्वरूप का निरूपण वे कंसे हैं ऐसा निर्णय आज तक नहीं हो सका ।।२२॥। 


विशेष--(१) भेद परस्पर अभाव का नाम भेद है । जैसे घट और पट का उसमें परस्पर 
अनुयोगी आश्रय प्रतियोगी निरूपक होता है । 


पञ्चभूतविवेकप्रक रणम्‌ 


( 5३ ) 


सत इति । नामरूपयोः सदवयवत्वं कि न स्यादित्याशङ्क्य सृष्टे': पुरा तयोरभावान्त सदंशत्व- 
मित्याह--नामेति ॥२२॥ 


कुतो नामरूपयोरभाव इत्याशङ्कयाह-- 
नामरूपोद्धवस्यौव सुष्टित्वात्सुष्टित: पुरा । 
न तयोरुद्ववस्तस्मान्निरंशं सद्या वियत्‌ ॥।२३॥ 
अन्वयः -नामरूपोद्भवस्येव सृष्टितः पुरासुष्टित्वाल्‌ न तयोः (नामरूपयोः) उद्भवः तस्मात्‌ 
वियत्‌ यथा सत्‌ निरंशं अस्ति । 
व्युत्पत्तिः-वियत्‌ = विपूर्वात्‌ यमधातोः अन्येभ्योऽपि दृश्यते इति क्विपि क्वौ च गमादीनां 
इति मलोपः वियच्छतीति वियत्‌ आकाशः । 


नामरुपेति । फलितमाह तस्मादिति । अत्रायं प्रयोगः सद्वस्तुस्वगतभेदशुन्यं भवितुमहँति 
निरवयवत्वादगगनवदिति* ।।२३॥। 


नाम रूप सतु वस्तु के अवयव क्यों नहीं है इस शंका का समाधान सृष्टि से पूर्व सत्‌ वस्तु में 
नाम रूप का अभाव था । अब भी प्रतीति मात्र होने से नाम रूप का अभाव ही है । नाम रूप को सत का 
अंश मानना सम्भव नहीं है । क्योंकि अब तक सृष्टि की उत्पत्ति से पूर्व तक नाम और रूप की उरत ही 
नहीं होती ॥२२॥ 

क्यों सृष्टि से पूव नाम रूप का अभाव था इस शंका का उत्तर नाम? रूप के होने को ही सृष्टि 
कहते हैं । अतएव सृष्टि से पहले नामरूप नहीं हो सकते, इससे सिद्ध हुआ सत्‌ वस्तु ब्रह्म आकाश क समान 
निरवयव पदार्थ है ॥२३॥ 

सद्‌ वस्तु स्वगत भेद शुन्य हे अवयव रहित होने से आकाश के समान है ।।२३।। 

बिशेष -(१' सृष्टिर्नाम ब्रह्मरूपे सच्चिदानन्द वस्लुनि । अब्धौफेनवत्‌ सवेनामरूपप्रसारणम्‌ 
॥वाक्य सुधा १४॥ समुद्र के फेन आदि के समान ब्रह्मरूप सच्चिदानन्द में समस्त नाम रूप की उत्पत्ति को 
सृष्टि कहते हैं । ब्रह्मरूप वस्तु में तत्त्व से कोई विकार न होते हुए भी नाम रूप प्रतीति मात्र का नास 
सृष्टि है। यह सश ब्रह्म का विवते है। 'अविभक्तं च भूतेषु विभक्तमिव च स्थितस्‌। श्री भ०गी० अ० 
१३।५६। वह ब्रह्म व्यावहारिक एवं प्रातिभासिक तथ्यों में भी अपृथक्‌ रहता हुआ भी पृथक्‌-प॒थक्‌ सा 
दिखाई पड़ता है । अस्ति भाति प्रियं रूपं नाम चेत्यंशपञ्चकस्‌ । आद्चत्रयं ब्रह्म रूपं जगद्र पं ततो द्वयम्‌ । 


( अस्ति भाति और परम रूप नाम ये पाँच अंश हैं । इनमें आदि के तीन ब्रह्म रूप हैं और अन्त के दो 
जगत।रूप हैं) 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( दड ) 


मा भूत्स्वगतभेदः, सजातीयभेदः कि न स्यादित्याशङ्खय तत्सजातीयं सदन्तरमिति वक्तव्यं, न 
तन्तिरूपयितुं शक्यते, सतौ वैलक्षण्याभावादित्याह्‌-- 
सदन्तरं सजातीयं न वेलक्षण्यवर्जनात्‌ । 
नामरूपोपाधिभेदं बिना नेव सतो भिदा ।।२४।। 
अन्वयः-सदन्तरं सजातीयं वैलक्षण्यवर्जनात्‌ नामरूपोपाधिभेदं बिना सतः भिदा नैव ॥ 
सदन्तरमिति । ननु यटसत्ता पटसत्त ति सतो भेदः प्रतिभासते इत्याशङ्कय घटाक्राशमठाकाशवदौपाधिक 
भेदो न स्त्रतो भातीत्याह नामश्तोपाधिभेदमिति। अत्रायं प्रयोग:सद्वस्तु सजातीयभेदरहितं भवितु 
महति उ पाधिप रामर्शमन्तरेणाविभाव्यमानभेदत्वारगगनवदिति ।, २४।। 


ठीक है स्वगत भेद भले ही न हो किन्तु सजातीय भेद क्यों नहीं होता इम शंका का समाधान 
करते हैं कि सड्वस्तु का सजातीय दूसरा कोई सत्‌ है यह कहना पड़ेगा । किन्तु उसका निरूपण नहीं हो 
सकता क्यों कि सऱ्वस्तु विलक्षण नहीं होता, किसी स६वस्छु से अनेक सत्‌ नहीं होते फिर दूसरी सद्वस्तु 
न होने से सजातीय भेद नहीं हो सकता यह्‌ कहते हैं 

सत से सजातीय भेद तभी सम्भव है जब कि दूसरा सजातीय सत्‌ हो विलक्षणता का अभाव से 
और नाम रूप उपाधि के बिना सत्‌ का भेद कैसे हो सकता हे ॥२४॥ 

यदि शंका करो कि 'घटसत्ता' 'पटसत्ता' इस प्रकार सत्‌ का भेद देखते हैं। इसका उत्तर देते हैं 
क्योंकि घटाकाश, मठाकाश के समान नाम रूप उपाधि के भेद विना सत्‌ स्वतः भेद नहीं हो सकता है । 
सइवस्लु सजातीय भेद से रहित होने योग्य है । क्योंकि उपाधि भेद के विना उसमें कोई भेद प्रतीत नहीं 
होता जेसे आकाश में स्वत: कोई भेद नहीं होता तो भी घट, मठ आदि उपाधियों के भेद से उसमें भेद 
की भ्रान्ति होने लगती है ॥२४॥ 


विशेष २- नाम रूप दो सत्‌ के अंश नहीं । 'सत्‌' ऐसा नाम तो व्यवहार के निमित्त कहा 

है और 'रूप' जो स्थूल, सूक्ष्म, ह्लस्व, दीर्घ आकार जो सत्‌ के हैं नहीं । अस्थूलमनण्व ह्वस्वमदीघंमु 
।वृ० ३। ।५॥ (अस्थूलं अनणु अह्लस्वं अदीघंस्‌) श्रुति में आकार का निषेध से | सत्‌-चित्‌, आनन्ददिक्‌ 
सत्‌ वस्तु के अवयव नहीं किन्तु स्वरूप हैं । किससे कटुता-सुगन्धता-शीतलता रूप तीन गुण चन्दन के हैं । 
किन्तु भिन्न नहीं किये जा सकते । वसे सत्‌, चित्‌ आनन्द भिन्त नहीं होते (१) सत, से जो चित, 
आनन्द भिन्न होने से तो जड़ और दुःख रूप होने से असत्‌ होंगे । (२) और चित्‌ से जो सत्‌ और 
आनन्द के भिन्न होने से जो असत्‌ और दुःख रूप होने से जड़ होगा (३) आनन्द जो सत चित से भिन्न 
होने से दु:ख रूप होगा, इससे परस्पर भिन्न नहीं, किन्तु जो ब्रह्म सत ( अवाध्य ) है वह चित ( अलुप्त 
प्रकाश ) है । जो चित है वह आनन्द, दुःख सम्वन्ध से रहित है इस रीति से सत आदि के सद्‌ वस्तु ब्रह्म 
के स्वरूप हैं, गुण या अवयव नहीं । इससे सत्‌ निरवयव हे । 

३-आकाशस्तल्लि द्कात्‌ । ब्र०सू ० १।१।२२॥। 

अकाशोऽर्थान्तरत्वादि व्यपदेशातु । १।३।४१॥। 


पञ्चश्ूतविवेकप्रकरणम्‌ 


( ६५ ) 


भवतु तहि विजातीयाद्ध द इत्याशङ्काध सतो विजातीयमसत्तस्यासत्त्वेनेव प्रतियोगित्वासंभवेन 
तत्प्रतियोगिको5पि भेदो नास्तीत्याह-- 
विजायीयमसत्तत्त खल्वस्तीति गम्यते । 
नास्यातः प्रतियोगित्वं विजोतीयाद्धिदा कुतः ॥२५॥ 
अन्वयः --विजातीय असत्‌ तत्त, खलु न अस्तीति गम्यते अतः अस्य प्रतियोगित्वं न विजातीया- 
द्‌भिदा कुतः । 
| व्युत्पत्तिः - भिदा = भिदिर्‌विदारणे धातोः भिदादित्वात्‌ अङ टापि भेदः इत्यर्थः । 
फलितमाह -- 
एकमेवाद्वितीयं सत्सिद्धमत्र तु केचन । 
विह्ललाः असदेवेदंः पुरासीऽऽदित्यवणंयन्‌ ।।२६।। 
i ~केचन अत्रतु एकमेवाद्वितीयं सत्‌ सिद्ध विह्वला (अन्ये) असदेवेदं पुरा आसीत्‌ इति 
अवर्णयन्‌ । 
एकयेवेति । इदानीं स्थूणानिखननन्यायेन सदद्वैतमेव द्रढयितु पूर्वपक्षमाह अत्र त्विति ॥२६।' 


शंका सत्‌ का विजातीय से भेद हो तो निषेध करते हैं सत्‌ का विजातीय असत्‌ होगा । वह 


असत्‌ नहीं है इस निश्चय से जाना जाता है इससे वह असत्‌ सत्‌ से भिन्न है। इस भेद का प्रतियोगी नहीं 
हो सकता, इसलिए वह असत्‌ प्रतियोगी भी नहीं बन सकता -- 


सत्‌ का विजातीय असत्‌ है । वह असत्‌ है ऐसा निश्चय पूर्वक ज्ञान नहीं हो सकता है इसलिए 
वह असत्‌ प्रतियोगी भी नहीं बन सकता, तब भला सत्‌ वस्तु में विजातीय वस्तु से भी भेद कैसे सिद्ध हो 
सकता है ॥२५॥ 


फलित अर्थ अर्थात्‌ (सद्र प अद्वेतब्रह्म) को सिद्ध करने के लिए पूर्व पक्ष का उत्थापन किया 
जाता है- 


एक ही अद्वैत तत्त्व सद्रूप ब्रह्मा है, यही सिद्ध हो गया, किन्तु इस विपय में कुछ वादी व्याकुल 
होकर कहने लगते हैं कि सृष्टि से पूर्वं यह दृश्यमान नाम रूपात्मक जगत्‌ असद्र,प में रहा ॥२६॥ 


विशेष १--माध्यमिकाख्य शून्यवादी बौद्ध । 

२-एतेर तद्ध क आहुरसदेवेकमग्र आसीत्‌ । छा» ६।२।१॥ इति श्रुति । 

३--विह्वला कहने का तात्पर्यं यह है कि वेद को प्रमाण ने मानने वाले लोग जो तकं और युक्ति 
के आधार पर जगत्‌ को असत्‌ सिद्ध कर रहे थे वे हमारे तर्को से घबड़ाकर पानी से डूबते हुए व्यक्ति की 
तरह उपनिषद्‌ के मन्त्रों का सहारा लेने लगे:यही उनका विह्वलत्व है । 


श्री पञ्चदशो मीमांसा 


(WSS ) 


विह्वलत्वे दृष्टान्तमाह 
याब्धौ यथाऽक्ष।णि विङ्ललानि तथाऽस्य धी 
अखण्डेकरसं श्रत्वा निष्प्रचारा बिभेत्यतः ॥२७॥। 

अन्त्रयः -अव्ध्रौ मग्नस्य यथा अक्षाणि विह्वलानि (भवन्ति) तथा अस्य धीः अखण्डैकरसं (वस्तु) 
श्रत्वा अतः निष्प्रचारा विभेति ॥ 

मग्नस्येति । दार्ष्टान्तिके योजयति-तथेति । अस्यासद्वादिनः । जातावेकवचनम्‌ । धीरन्तः 
करणमखण्डैकरसं वस्तु श्रूत्वा निःप्रचारा साकारवस्तुनीवाखण्डैकरसे वस्तुनि प्रचाररहिता सती 
अतोऽस्माद्ठस्तुनो विभेति ।॥२७।। 


इससे एक अद्वितीय सदूवस्त सिद्ध हुआ । अब यहाँ स्थू्णनिखनन न्याय से जैसे खँटे को हिला 
हिलाकर ठेखते हैं क्रि मजबूत गड़ा है या नहीं बैसे ही सत्‌ अद्वैत को दृढ़ करने के लिए पर्व पक्ष द्वारा 
हिलाकर फिर समाधात से दृढ़ करते हैं। इस अद्वितीय सिद्धि से विह्वल हुए कोई (शून्य वादियों का 
पूर्व पञ्ज केवल इसलिए उद्धूत किया है कि सत्‌ के स्वरूप के सम्बन्ध में किसी प्रकार की अदुढ़ता न रह 
जावे) पूर्वं पक्षी यह जगत्‌ असत्‌ रूप ही पहले हुआ यह वर्णन करते हैं ;।२६॥ 

अब उनके विह्नल होने में दृष्टान्त देते हैं-- 


जिस प्रकार समुद्र में डबे हुए व्यक्ति की इन्द्रियाँ व्याकुल हो जाती हैं उसी प्रकार असत्वादी 
की बुद्धि भी अखण्ड एक रूप सच्चिदानन्द ब्रह्म को सुनकर आश्चर्य चकित हो जाती हैं ॥२७॥ 


जैसे समुद्र में डूबते मनुष्य की इन्द्रियां ब्याकुल हो घबड़ा जाती हैं वैसे ही इस असद्वादी मन 
अखण्डैकरस वस्तु को सुनकर गति रहित होकर (न पहुंचकर) इस वस्तु रूप ब्रह्म से डरती है। क्योंकि 
उसकी बुद्धि का प्रचार साकार वस्तु में हो रहा था उसका मन अखण्ड एक रस वस्तु को सुनकर 
घबराती है ॥२७॥ 


विशेष १- इस असत्‌वादी की बुद्धि अखण्ड एक रस वस्तु को सुनकर साकार वस्तु की तरह अधिष्ठान 
ब्रह्म के अज्ञान से अन्तरदृष्टि रहित बहिमुख शून्यवादी की और उसके तुल्य अन्य अज्ञानी 
पुरुषों की जैसे भाव अभावरूप आकार युक्त वस्तु में बुद्धि की प्रबृत्ति होती है । वैसे निराकार 
ब्रह्म में प्रबृत्ति होती नहीं इससे शून्य की कल्पना करते. हैँ । 


पश्चभूतविवेकप्रकरणम्‌ 


( 5७ ) 


उक्तार्थे आचार्यसंमति दर्शयति — 
गोडाचार्या निविकल्पे समाधावन्ययोगिनाम्‌ । 
साकारब्रह्मनिष्ठानामत्यन्तं भयमूचिरे ॥२८॥। 


अन्वयः--गौडाचार्याः अन्ययोगिनां निविकल्पे समाधौ साकारब्रह्मनिष्ठानां अत्यन्तं भयं ऊचिरे । 
गौडाचार्या इति ॥२८॥ 
केन वाक्येनोक्तवन्त: इत्याकाङक्षायां तदीयं वार्तिकमेव पठति-- 
अस्पर्शेयोगो* नामेष दुदंश: सर्वयोगिभिः । 
योगिनो बिभ्यति ह्यस्मादभये भयर्दाशनः ।।२5।। 
अन्वयः-अस्पर्शयोगो नाम एषः सर्वयोगिभिः दुर्देशः अभये भयदशिनः योगिनः हि अस्मात्‌ 
बिभ्यति । 
अस्पर्शेति-योऽयमस्पर्शयोगाख्यो निविक्रल्पः समाधिः एष सर्वयोगिभिः साकारध्याननिष्ळेदु दर्श: 
दुःखेन द्रष्टुं योग्यः दुष्प्राप इत्यर्थः । तत्रोपपत्तिमाह--योगिन* इति । हि यस्मात्कारणाद्योगिनः पूर्वोक्त 
द्वैतदशिनः अभये भयशून्ये समाधौ निर्जने देशे बाला इव भयर्दाशनो भयहेतुत्वं कल्पयन्तः अस्मादस्पर्श- 
योगाद्भीति प्राप्नुवन्ति ।।२६॥ 


अब उक्त अर्थ में आचार्यो की सम्मति कहते हैं-- 

गौडाचार्य ने भी यह बात कही है कि द्विभुज, चतूर्भूज आदि साकार ब्रह्म के उपासक योगियों 
को इस निविकल्प समाधि में भय लगा रहता है ॥२८॥ 

किस वाक्य से गौडाचार्य ने भय कहा उसी वाक्य को कहते हैं-- 

यह जो अस्पर्शयोगनाम की निविकल्प* समाधि है उसका दर्शन साकार ब्रह्म में निष्ठ 
(स्थित).ध्यान करने वाले किसी भी योगियों को दुःख से देखने योग्य है । अर्थात्‌ वे इस समाधि 


विशेष-( 1) जिसका स्पर्शं (सम्बन्ध) वणे आश्रम आदि धर्म पाप रूप, मल अथवा किसी भी अनात्म वस्तु 
से नहीं होता और जो जीव को ब्रह्म भाव से जोड़ता है । वह अद्वेत ब्रह्म का साक्षालकार 
अस्पर्शं योग नाम से प्रसिद्ध है । 

(२) ध्याता ध्यानादि रूप त्रिपुटी की कल्पना से रहित समाधि निर्विकल्प समाधि है । 

(३) अस्पशंयोगो वै नाम सर्वसत्त्वसुखोहितः । अविवादोऽविरुद्धश्चदेशिनस्तं नमास्यहम्‌ ॥मा० 
का० अलात = २॥ शास्त्रों में जिस सम्पूर्ण प्राणियों के लिए सुखकर हितकरी, निविवाद और 
अविरोधी अस्पशैयोग का उपदेश किया गया है उसे मैं नमस्कार करता हूँ । 

(४) नान्तःप्रज्ञं न वहिःप्रज्ञं नोभयतः प्रज्ञं न प्रज्ञानघनं । माण्ड्क्योपनिषद्कारिका अद्वेत 
प्रकरणम्‌ ॥२४॥ 


फ० १३ 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


(४६५६...) 
श्री मदाचार्यैरप्येतदभिहितमित्याह-- 
भगवत्पूज्यपादाश्च शुष्कतकपट्नमून्‌ । 


आहर्माध्यसिकान्श्रान्तानचिन्त्येस्मिन्सदात्मनि ॥३०॥ 
अन्वयः - भगवत्पूज्यपादाएच शुष्कतर्कपट्न्‌ अमून्‌ भ्रान्तान्‌ माध्यमिकान्‌ अचिन्त्येस्मिन्‌ 
सदात्मनि आहुः । 


तद्वातिकं पठति - - 
अनाहत्य श्रृति मौर्ख्यादिमे बौद्धास्तमस्वितः । 
आपेदिरे निरात्मत्वमनुम।नेकचक्षुषः ॥।३१॥ 


अन्वयः इमे तमस्विनः बौद्धाः मौर्ख्यात्‌ श्रुति अनादृत्य ।अनुमानेकचक्षुषः निरात्मत्वं आपेदिरे । 


को नहीं लगा सकते । वे द्वैत के दर्शी योगी भय से रहित समाधि में भय देखने वाले योगी जननिर्जन देश 
में बालकों के समान डरते हैं भय के कारण की कल्पना कर इस अस्पर्शयोग रूप निविकल्प समाधि से 
डरते हैं ॥२५॥ 
श्रीमान्‌ शङ्कराचायोँ ने भी यही कहा है-- 
और भगवान्‌ पुज्यपाद्‌^ श्री शङ्कराचार्य ने भी शुष्कः तर्क कुशल इन ( माध्यमिक 
मत के अनुयायी शून्यवादीबौद्धो ) को अचिन्त्य इस सदात्मा के विषय में सदा भ्रम में रहने वाला 
बताया है ॥॥३०॥ 
उनके वातिक को कहते हैं-- 
ये तमोगुणी ( अज्ञानी ) बौद्ध अपनी मूर्खता से अर्थात्‌ अल्पज्ञ «होते हुए भी अपने आप को 
सर्वज्ञ मानते हुए श्रुति की बात को मानकर निःस्वरूप शून्य भाव निरात्मक को मान बैठे हैं । क्योंकि वे 
शास्त्र को छोड़कर मुख्यतया अनुमान की ही आँख से देखते हैं ॥३१॥ 
व्रिशेष--(१) ऐश्वर्यं सम्पन्न राजा आदि अथवा पाद पादूमादि विष्णु आदि के अवतार जिनके चरणों को 
पूजते हैं, अथवा भगवान्‌ गोविन्द पाद अपने गुरू के चरण जिनको पूज्य हैं, वे शङ्कराचार्य । 
(२) शुष्क तरको में कुशल (१) अनिष्ट के आपादन रूप, वा, (२) नवीन अर्थ की कल्पना रूप जो 
तर्क है वह्‌ तके-सुतके-कुतक भेद से दो प्रकार की है । श्रुति अविरुद्ध सुतर्क और श्रूति 
विरुद्ध दुष्तकं वह कुतके विरस और निष्फल होने से शुष्क तंक कहते हैं । नास्तिक वेदों को 
प्रमाण नहीं मानते, इससे सो शुष्क तर्को में पटु कुशल है । 
(१) तमस्वी अज्ञान रूप अन्धकार से युक्त और ४मूर्खता ३से अल्पज्ञता होने से सर्वज्ञता का 
अभिमान रूप मूखेंता सेई) 


क) ज = 


पश्चभूतविवैकप्रकरणम्‌ 
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इदानीमसद्वादं विकल्प्य दूषयति-- 
शून्यमासीदिति ब्रषे सद्योगं वा सदात्मताम्‌ । 
शून्यस्य न तु तद्य॒क्तमुभयं व्याहृतत्वतः ॥३२॥ 
अन्वयः--शुन्यं आसीत्‌ इति बूषे सदात्मतां सद्योगं वा शुन्यस्य तु उभयं व्याहतत्वत .. 
न तदयुक्तं । 
शून्यमिति । “शुन्यमासीत्‌” इत्यनेन वाक्येन शून्यस्य सत्ताजातीययोगं वा सद्रूपतां वा ब्रूषे इति 
विकल्पार्थः । तदुभयं सत्तासम्बन्धसद्रूपत्वलक्षणं शून्यस्य व्याहतत्वान्न युज्यत इत्यर्थः ॥३२॥ 
व्याहतत्त्वमेव दृष्टान्तपूर्वकं द्रढयति-- 
न युक्तस्तमसा सूर्यो नापि चासौ तमोमयः । 
सच्छ्न्ययोविरोधित्वाच्छ्न्यमासीत्कथं वद ॥३३॥ 
अन्वयः - सुर्य: तमसायुक्तः न असौ च तमोमयः अपि न सत्णून्ययोः विरोधित्वात्‌ शुन्यं आसीत्‌ 
इति कथं वद 


अब विकल्प करके असत्‌ वाद में दूषण देते हैं-- 


शून्य या ऐसा शून्य का सत्ता से सम्बन्ध अथवा शून्य की सद्र्पता को मानते हो, किन्तु शुन्य 
का सम्बन्ध और सद्र[पता ये दोनों ही पक्ष सिद्ध नहीं होते क्योंकि दोनों पक्षों में व्याघात दोष आ: 
जाता है ॥३२॥ 


हे शून्यवादी यह तो बताया कि--शून्य था इस तुम्हारे अपने वाक्य से तुम शून्य के साथ 
“सत्ता जाति” ( होना ) का योग मानता है या शुन्य को “सदात्मा' (सत्‌ स्वरूप) ही मान लेते 
हो इस प्रकार विकल्प करके शून्य के ये दोनों पक्ष सिद्ध नहीं होते क्योंकि दोनों अवस्था में व्याघात्‌१ 
दोष आता है । इसलिए न तो शून्य के साथ सत्ता का सम्बन्ध है और न शून्य कभी सद्रूप ही हो 
सकता है । 


अब दृष्टान्त पूर्वक व्याघात को दिखाते हैं-- 

जैसे सूर्य न तो अन्धकार से युक्त ही हो सकता है और न वह कभी तमोमय ही हो सकता है । 
वैसे ही सत्‌ और शून्य का परस्पर विरोध है इसलिए हे शून्यवादी तब बता कि शून्य था यह तुम्हारा वचन 
कैसे बनता है ? व्याघात दोष के कारण तुम्हारा यह कथन सर्व॑या असंगत है ॥।३३।। 


विशेष--(१) उस शून्य को असत्‌ भी कहते हो ओर फिर उसको अन्धकार युक्त अथवा अन्धकार 
रूप सूर्य की तरह सत्‌ सम्बन्धी वा सद्‌ रूप भी कहते हो इसलिए व्याघात दोष है । 


SS 


श्री पञ्चदशी मीमांसां 


( १०० ) 


नसु भवन्मते वियदादीनां निविकल्पे ब्रह्मणि सत्त्वं व्याहृतमित्याश ङ्क याह 
वियदादेर्नामरूपे मायया सुविकल्पिते । 
शून्यस्य नामरूपे च तथा चेञ्जीव्यतां चिरम्‌ ।।३४॥ 
अन्वयः वियदादेः नामरूपे माया सुविकल्पिते शून्यस्य नामरूपे च तथा चेत्‌ चिरं जीव्यतां । 
वियदादेरिति । तहि शून्यस्यापि नामखूपे सद्वस्तुनि कल्पिते इति वदतो बौोद्धस्यापसिद्धान्त 
इत्य भिप्रायेणाह -- शुन्यस्येति ।। ३४॥ 
ननु तहि शून्यस्येव सद्वस्तुनोऽपि नामरूपे कल्पिते एवाङ्जीकतंव्ये भवन्मते वास्तवयोर्नामरूप- 
योरभ्षावादिति शङ्कते :-- 
सतोऽपि नामरूपे द्वे कल्पिते चेत्तदा वद । 
कुत्रेति निरधिष्ठानो न भ्रमः क्वचिदीक्ष्यते ॥३५॥ 
अन्वयः-सतोऽपि नामरूपे कल्पिते चेत्‌ तदा कुत्र इति वद्‌ क्वचित्‌ निरधिष्ठानो भ्रमः न ईक्ष्यते । 
सतोऽपीति । विकल्पासहत्वादयं पक्ष एवानुपपन्न इत्यभिप्रायेण परिहरति-तदेति । अयमभिप्रायः 
सतो नामख्पे कि एति कल्पिते उतासति, अथवा जगति ? नाद्या अन्यस्य रजतादेर्नामरूपयोरन्यत्र शुक्ति- 
कादावारोपदर्शनात्‌ सतो नामरूपयोः सत्येव कल्पनायोगात्‌ । न द्वितीयः असतो निरात्मकस्य चाधिष्ठा 
नत्वायोगात्‌ । न तृतीयः सत उत्पन्नस्य जगतः सन्नामरूपकल्पनाधिष्ठानत्वानूपपत्त रिति । मा भूदधिष्ठानम्‌, 
अनयोः कल्पना कि त स्यादित्याशङ्कयाह निरधिष्ठान इति ॥२३५॥ 
ननु 'असदेवेदमग्र आसीत्‌’ (छा० ३।१६।१, ६।२।१) इत्यत्र यथा व्याघात उक्तः तथा सदेव 
सोम्येदमग्र आसीत्‌’ (छा० ६।२।१) इत्यत्रापि । 


शंका वेदान्त के सिद्धान्त में भी निर्विकल्प ब्रह्म में आकाश आदिको की सत्ता संगत नहीं होती । 
अर्थात्‌ व्याघात दोष है इस शंका की निवृत्ति के लिए कहते हैं- 

आकाशादि का तो नाम और रूप दोनों ही माया द्वारा सब्र प ब्रह्म कल्पित है । यदि शून्य का 
भी नाम और रूप सद्वस्तु में कल्पित मानते हो तो चिरकाल तक जीते रहो ॥।३४॥। 

आकाश आदि के नाम तथा रूप तो सतू ब्रह्म में माया द्वारा कल्पित है। यदि ऐसा बौद्ध कहे 
कि इसी प्रकार शून्य के नाम रूप भी कल्पित हैं। तब तो भाई ऐसा कहने वाला बौद्ध जुग-जुग जीवे 
अर्थात्‌ इस प्रकार तो वह्‌ ठीक सिद्धान्त पर आ गया । अपने सिद्धान्त को छोड़कर वेदान्त के सिद्धान्त को 
मानने वाले बौद्ध का यह उपहास ही है ॥३४॥ 

कोई शंका करे कि शून्य के समान सतू वस्तु ब्रह्म के भी कल्पित नाम रूप का अंगीकार क्यों 
नहीं करते बयोंकि वेदान्त सिद्धान्त के अनुसार वास्तविक ( सच्चा ) नाम रूप कोई नहीं है ऐसी शंका 
करके उत्तर देते हैं-- 
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दोषोऽस्तीति शङ्कते-- > क्री 
सदासीदिति शब्दार्थभेदे वेगुण्यमापतेत्‌ । 
अभेदे पुनरुक्तिः स्यान्मेवं लोके तथेक्षणात्‌ ।॥३ ६।। 
अन्वय:--सदासीत्‌ इति शब्दार्थभेदे सति वैगुण्यं आपेतत्‌ अभेदे पुनरुक्तिः स्यात्‌ मैवं लोके 
तथेक्षणात्‌ । 
सदासीदितीति । तथाहि सदासीदिति शब्दभेदयो रर्थभेदोऽस्ति न वा ? अस्ति चेदद्वैतहानिः नास्ति 


चेत्पुनरुक्तिः स्यात्‌, अतः 'सदासीत’ इत्यनुपपन्नमिति द्वितीयं पक्षमादाय परिहरति--मैवमिति’ 
पुनरुक्तिदोषस्य कः परिहार इत्याश ङ्कूयाह “लोक इति ।३६। 


सत्‌ के भी नाम रूप दोनों कल्पित हैं तो कहाँ कल्पित हैं यह कहो क्योंकि बिना अधिष्ठान के 
कहीं नहीं देखा ॥३५॥ 

क्योंकि यह पक्ष इस विकल्प से नहीं हो सकता इस अभिप्राय से समाधान करते हैं । हे शून्यवादी 
यह तो बताओ कि सत्‌ के नामरूप किस-किस में कल्पित हैँ । यहाँ तीन पक्ष सम्भव है (१) सत्‌ के नाम 
रूप की कल्पना सत्‌ में करते हो (२) अथवा असत्‌ में (३) अथवा जगत में । 

(१) प्रथम पक्ष तो बनता नहीं क्योंकि रजत आदि के नाम रूप की कल्पना उससे भिन्न शुक्ति 
आदि में दिखायी पड़ती है । इसलिए सत्‌ के नाम रूप की कल्पना सत्‌ में ही नहीं हो सकती । 

(२) असत्‌ की तो सत्ता ही नहीं है इसलिए असत्‌ में भी असत्‌ की सत्ता शून्य होने से श्रम की 
अधिष्ठानता का असम्भव है भ्रम असत्‌ में नाम रूप की कल्पना किसमें हो । 

(३) तीसरा पक्ष भी नहीं सिद्ध होता क्योंकि सत्‌ से पेदा हुआ जगत सत्‌ के नाम रूप का 
अधिष्ठान नहीं हो सकता । कदाचित्‌ कहो कि बिना अधिष्ठान के ही नाम रूप की कल्पना क्यों नहीं कर 
लेते । उत्तर देते हें अधिष्ठान रहित भ्रान्ति कभी कहीं नहीं दिखाई पड़ी ॥३५॥ 

सत्‌ आसीत्‌-सत्‌ था इस वाक्य में “सत्‌ और था” इन दोनों शब्दों के अर्थ भिन्न-भिन्न हैं या 
नहीं यदि कहो शब्द अर्थ भिन्न हैं तब तो अद्वैत पक्ष सिद्ध न होगा सिद्धान्त भंग रूप विरुद्धता आ जाती 
है । यदि अर्थं को अभिन्न मानो तो पुनरुक्ति दोष हैं इससे सत्‌ हुआ यह नहीं बन सकता, ऐसा मत कहो 
यदि अभेद है तो पुनरुक्ति दोष का क्या परिहार है इस शंका में कहते हैं पुनरुक्ति दोष इसलिए नहीं है 
कि लोक में व्यवहार में समानार्थक शब्दों का प्रयोग देखा जाता है ॥३६॥ 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( १०२ ) 


लोके एवंविधेषु प्रयोगेषु पुनरुक्त्यभावः कुत्र दृष्ट इत्याश डूचाह-- 

कतेव्यं कुरुते वाक्यं ब्रते धार्यस्य धारणाम्‌ । 
इत्यादिवासनाविष्टं प्रत्यासीत्सदिती रणम्‌ ।।३७॥। 

अन्वय: --कतेव्यं कुरुते वाक्यं व्रू ते धार्यस्य धारणां करोति इत्यादि वासनाविष्टं प्रत्यासीत्सत्‌ 
इति ईरणं ॥ 

कर्तव्यमिति । भवत्वेवं लोके शर तौ किमायातमित्यत आह--इत्यादीति' ॥ ३७॥। 

नन्वद्वितीये वस्तूनि भूतकालाभावात्‌ 'अग्र आसीत्‌’ इत्युक्तिरनुपपन्नेत्याशद्भुयाह-==- 

कालाभावे पुरेत्युक्तिः: कालवासनयः युतम्‌ । 
शिष्यं प्रत्येव तेनात्र द्वितीयं न हि शङ्क्यते ।।३८॥ 

अन्वयः कालाभावे पुराइत्युक्तिः कालवासनया यृतं शिष्यं प्रत्येव तेन अत्र द्वितीयं न हि 

(कल्पयितुं) शक्यते ।। 
कालेति । ननुजगदुत्पत्त : पुराजगदभाबेन सट्वितीयत्वं ब्रह्मण इत्याशङ्कःचश्व_ति प्रवृत्त: द्वे तवासना- 
विष्टश्रोतृप्रतिबोधनार्थत्व!त्‌ नातिशङ्कुनीयमित्याह- तेनेति’ ॥३२८॥ 

शंका यह जगत सृष्टि से पहले असत्‌ ही था । यहाँ जैसे तुमने व्याघात दोष कहा बैसे ही ? 
सोम्य सृष्टि से पहले सत्‌ हुआ यहाँ भी दोष है । यह शंका का आशय है -- 

“सत्‌ आसीत्‌? इस वाक्य में सत्‌ एवं आसीत्‌ इन दोनों शब्दों के अर्थ भिन्न-भिन्न हैं अथवा इन 
दोनों शब्दों के अर्थ एक ही हैं ? इन दोनों शब्दों के अर्थ को भिन्न-भिन्न मानने पर अद्वैतवाद की हानि हो 
जायेगी और अभेदात्मक है तो पुनरुक्ति दोष आ पड़ेगा, ऐसा मानना ठीक नहीं है, क्योंकि लोक व्यवहार 
में कंसा देखने में आता है ।।३६।। 

लोक में इस प्रकार प्रयोगो में पुनरुक्तिदोष के अभाव का स्थल दिखाते हें -- 

कर्तव्य करता है, वाक्य बोलता है । धारण करने योग्य वस्तु :को धारण करता है। इत्या 
बासनाओं से युक्त शिष्य के प्रति सतु आसीत्‌ सत्‌ हुआ । इस वाक्य का कथन उपदेश है ॥२७॥। 


पः्चभ्ूतविवेकप्रक रणम्‌ 


Co) 


इदानीं सिद्धान्तरहस्यमाह- 


चोद्य वा परिहारो वा क्रियतां द्वैतभाषया । 
अद्वेतभाषया चोद्य नास्ति नापि तदुत्तरम्‌ ॥३८॥। 


अन्वयः --चोद्यं वा परिहारो वा द्वेतभाषया क्रियतां अद्वैतभाषयाचाद्यं नास्ति तदुत्तरं अपि न । 
व्युत्पत्ति:- चोद्य > चुद प्रेरणे धातोः यत्‌ प्रत्यये चोद्य इति कतंव्यमित्यर्थंः । 


चोद्यमिति । व्यवहारदशायां चोद्यादिकतंव्यं, परमार्थतस्तु अद्वैतमेव तत्वमित्वर्थः ॥३४॥ 


जगत्‌ की उत्पत्ति से पहले जगत्‌ का प्राग्‌ अभाव था, अत एव ब्रह्म सद्वतीयम्‌ अर्थात्‌ दूसरा 
ब्रह्म है इस शंका के उत्तर में कहते हैं ब्रह्म में काल का अभाव होने पर भी पहले हुआ । यह कहना काल 
की वासना से युक्त अर्थात्‌ श्रुति का यह कथन तो द्वत के संस्कार रूप वासनाओं वाले श्रोता को 
समझाने के लिए है, इससे व्रह्म में द्वितीय की शंका नहीं हो सकती ।।३८॥ 


शंका करो कि अद्वितीय वस्तु में भूतकाल का अभाव है इससे पहले सत्‌ हुआ यह कहना बन 
नहीं सकता सो ठीक नहीं - 


काल के अभाव होने पर भी 'पुरा' पूर्वकाल में श्राति का यह कथन भूत आदि रूप कालवासना 
से युक्त शिष्य के प्रति ही है इससे श्र्‌ति वाक्य में कालादि द्वितीय वस्तु की कल्पना नहीं करनी 
चाहिए ॥॥३८॥ 


अब सिद्धान्त के तत्त्व को कहते है-- 


शंका समाधान तो द्व तभाषा (अज्ञानी की दृष्टि से आरोपित द्वत को प्रत्यक्ष करने कॉ भाषा) 
में अर्थात्‌ व्यवहार दशा में ही सम्भव है अद्वैतभाषा में अर्थात्‌ परमार्थ से तो अद्व त ही परमार्थ वस्तु है । 
इसलिए परमार्थ से न शंका न उसका उत्तर है । किन्तु एक अद्ग त ब्रह्म रूप तत्व ही है ॥२८॥ 
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विशेप १--अनादिः सान्तः प्रागभावः । 


२--सकल आरोप सहित मन और वाणी का निरोध (अपवाद) करके निर्गेमक ब्रह्म की बोधक 
भाषा (अक तभाषा में) प्रश्‍न उत्तर नहीं बनते । 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


- ( १०४ ) 


परमार्थतो द्व ताभावे स्भृति प्रमाणयति-- 
तदा स्तिमितगम्भीरं न तेजो न तमस्ततम्‌ । 
अन/ख्यमनभिव्यक्तं सत्किचिदवशिष्यते ।॥।४०॥। 


अन्वय: -तदा स्तिमितगम्भीरं न तेजः न तमः अनाख्यं अनभिव्यक्तं सत्‌ किञ्चिद्‌ अवशिष्यते । 


तदेति । स्तिमितं निश्चलं गम्भीरं दुरवगाह मनसा विषयीकर्तृमशक््यं । न तेजः तेजस्त्वानधिकरणं न 
तमः तमसो विलक्षणं अनावरणस्त्रभावं ततं व्याप्तम्‌, अनाख्यं व्याख्यातृमशक्यम्‌, अनभिव्यक्त ' चक्ष रादि- 
भिरप्यविषयीकृतं सत्‌ शुन्यविलक्षणं अत एव किचिदिदन्तथा निर्देष्टुमशक्यमवशिष्यते । द्व तनिषेधावधित्वे- 
नावतिष्ठत इत्यर्थः ॥४०॥। 


अब परमार्थ से द्वेत के अभाव में स्मृति प्रमाण को कहते हैं-- 
उस समय निश्चल गम्भीर न तेज है न तम है किन्तु कथन के अयोग्य अप्रकट सत्‌ व्यापक जो 
कुछ शेष रहता है वही ब्रह्म है ॥४०॥ 


क्रिया रहित (कूटस्थ निविकार) गम्भीरं दुःख ग्राह्य मन से भी जानने को अशक्य, तेज से भिन्न 
(तेजरूच जाति का आश्रय) अर्थात्‌ कार्य कारण का अभाव न तेज का विरोधी तम (-.-धकार) है तम से 
भिन्न उसका आवरण (ढकना) स्वभाव नहीं (अनावरण स्वभाव) व्यापक अकथनीय कहने के अयोग्य 
अप्रकट चक्ष, आदि इन्द्रियों का अविषय सत्‌ शून्य से विलक्षण इससे किञ्चित्‌ रूप, जिसको यह है ऐसे 
कहकर नहीं दिखा सकते अर्थात्‌ यह शब्द से अभिधेय कुछ पदार्थ शेष रहता है। सम्पूर्ण द्वैत का निषेध 
करते-करते निषेध की अवधि के रूप में जो तत्व शेष रहता है, जिसका निषेध नहीं हो सकता वह शेष 
रहा तत्व 'सत्‌' है ॥४०॥ 


विशेष १ --तैज रूप तेजसत्व जाति का जैसे सब घटों में घटत्वरूप जाति है और सब ब्राह्मणों में ब्राह्मण 
त्वरूप जाति है । बैसे सूर्य, चन्द्र आदि सर्व तेज प्रकाशों में तेजस्त्व जाति रूप धर्म है उसका 
अनाश्रयत्व है पर प्रकाश और मिथ्या सूर्यादिक ज्योतियों से विलक्षण स्वयं प्रकाश और सत्य 


होने से । 


पञ्चभूतविवेकप्रकरणम्‌ 


( १०५ ) 


ननु जतिमत्त्वेनानित्यस्य भूम्यादेरसत्त्वमस्तु, नित्याकाशस्य असत्त्वं कथम ङ्कीक्रिवत इति 
शङ्कुते-- 
ननु भूम्यादिकं मा भ्ूत्परमाण्वन्तनाशतः । 
कथं ते वियतोऽसत्त्वं बुद्धिमारोहतीति चेत्‌ ॥।४१॥। 
अन्वयः--ननु परमाण्वन्तनाशतः भूम्यादिकं मा भूत्‌ ते बुद्धि वियतः असत्वं कथमारोहति 
चेत्‌ इति । 
दृष्टान्तावष्टम्भेन परिहरति-- 
अत्यन्तं निजँगद्व्योम यथा ते बुद्धिमाश्रितम्‌ । 
तदैव सन्निराकाशं कुतो नाश्रयते मतिम्‌ ॥४२॥ 
अन्वयः-अत्यन्तं निजेगत्‌ व्योम यथा ते बुद्धि आत्रितं तदैव सन्निराकाशं मति कुतो नाश्रयते । 
अत्यन्तमिति । अत्यन्तं निजँगत्‌ जगन्मात्ररहितमित्यर्यः ।॥।४२॥ 


शंका उत्पत्ति वाले अनित्य भूमि जल आदि अनित्य है । नित्य आकाश की असत्ता, अनित्यता 
कैसे अङ्गीकार करते हैं ऐसी शंका है-- 
परमाणु पर्यन्त पदार्थो का नाश हो जाने पर भुमि, जल, वायु और अग्नि न रहे यह तो हम 
मान सकते हैं, परन्तु नित्य आकाश की अनित्यता तुम्हारी बुद्धि में कंसे आरूढ़ होती हैं । अर्थात्‌ आकाश 
को सत्‌ ऐसा कोई कहे तो ॥४१॥ 
दृष्टान्त से उक्त शंका का परिहार (समाधान) करते हैं-- 
हे वादिन्‌ जैसे तुम्हारी बुद्धि में यह आया है कि यह आकाश सम्पूर्णं जगत्‌ से रहित भी हो 
सकता है । वैसे ही और कुछ और अधिक आगे बढ़कर तुम यह क्यों नहीं समझ लेते कि सत्‌ (ब्रह्म ) भी 
आकाश रहित हो सकता है ॥४२॥ 
विशेष--(१) वादी शंका करते हैं-अपने पक्ष में शिथिल हुआ जो वादी वह नैयायिक की रीति से मूल 
श्लोक में शंका करते हैं। ननु पृथिवी, जल, तेज. वायु के परमाणु रूप अवयव के नाश होने 
से नाश । नैयायिकों के मत में प्रथिवी आदि चार भूतो के उपादान रूप परमाणु नित्य माने 
हैं। उनका नाश उनके मत में है नहीं । इससे यहाँ नाश शब्द प्रतीयमान जो सूक्ष्म रजकण 
वह (प्यणुक) त्रिसरेणु है । उसके तीसरे भाग का नाम अणु और छठे भाग का नाम 
परमाणु है । 


फा० १४ 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( १०६ ) 


“न हि दुष्टोनुपपन्नम्‌' इति न्यायमाश्रित्य चोदयति-- 
निजंगद्व्योम हृष्टं चेत्प्रकाशतमसी विना । 
क्व हृष्टं कि च ते पक्षे न प्रत्यक्षं वियत्खलु ॥॥४३॥ 
अन्वयः -निर्जंगद्‌ व्योम प्रकाशतमसी विना दुष्टं चेत्‌ क्व दृष्टं किञ्च ते पक्षे वियत्‌ खलु 
न प्रत्यक्षम्‌ । 
निर्जगदिति । दर्शनमेवासिद्धमिति परिहरति -प्रकाशेति' । अपसिद्धान्तोऽपीत्याह-“कि चेति’ ।४३। 
ननु दर्शनाभावः सद्वस्तुन्यपि समान इत्याशङ्कच सतः सर्वानुभवः सिद्धत्वान्मैवमित्याह-- 
सद्वस्तु शुद्धं त्वस्माभिनिश्चतेरनुभूयते । 
चुष्णीं स्थितौ न शून्यत्वं शून्यबुद्धेश्च वजेनात्‌ ।।४४। 
अन्वथः--निश्चितैः अस्माभिः शुद्धं सद्वस्तु तु अनुभूयते तूष्णीं स्थितौ शून्यबुद्धेश्च न शुन्यत्वम्‌ । 
सद्वस्त्विति । ननु तूष्णींभावे शून्यमेव, इतरस्य कस्यापि प्रतीत्यभावादित्याश ङ्कघ शून्यस्यापि 
शुन्यप्रतीत्यभावाच्छून्यमपि न सम्भवतीत्याह-न शून्यत्वमिति ॥४४॥ 
देखे हुए पदार्थ को असम्भव कैसे मान लूँ, इस न्याय का आश्रय लेकर शंका-- 
आकाश को जगत से रहित देखा है । यह कहना तुम्हारा असिद्ध है। क्योंकि सूर्य 
आदि के प्रकाश और अन्धकार के डिना अकेले आकाश को तुमने रेखा ही कहाँ है। इन दोनों 
के बिना कभी रहता ही नहीं । फिर तुम्हारे पक्ष में निश्चय से आकाश इन्द्रियों का विषय ( प्रत्यक्ष ) 
नहीं हो सकता ॥४३॥ 
कदाचित्‌ शंका करो कि दर्शन का अभाव तो सत्‌ वस्तु के विषय में भी समान हैं । अर्थात्‌ सत्‌ 
का भी प्रत्यक्ष नहीं होता इस शंका का उत्तर यह है । सत ब्रह्म तो सबको अनुभव से सिद्ध है-- 
निश्चय दशा में सत्‌ शुद्धवस्लु का तो हमें अनुभव होता है और शून्य बुद्धि से वर्जन (निषेध) से 
तूष्णीं स्थिति में शून्यता नहीं हो सकती ।।४४॥ 
विशेषः -(१) सतः सर्वानुभव सिद्धत्वात्‌ सत्‌ ब्रह्म अज्ञ-तज्ञ सवेजनो को अनुभव कर सिद्ध होता 
हे । (१) मैं सत्‌ हुँ इस सामान्य आकार करके सर्वेजनों को स्वरूप का ज्ञान होता है और मैं चित्‌ हूँ मैं 
आनन्द हूँ । इत्यादि विशेष आकार को ही स्वरूप का जान होता है । अन्य को नहीं है और शून्य की 
प्रतीति के अभाव से मौन दशा में शून्य भाव नहीं । यहाँ रहस्य यह है शून्य का जो ज्ञान होता है तो 
शुन्य के जानने वाले के सद्भाव से शुन्य (सबका अभाव) बनता नहीं और शून्य का ज्ञान होता नहीं । 
जिससे स्फुरणरूप तूष्णी दशा में किसी वस्तु का ज्ञान ही है । इससे शुन्य भी ज्ञान के अभाव से तब नृत्य 


नहीं है । 


$. क कौ 


पश्चभूतविवेकप्रकरणम्‌ 


( १०७ ) 


ननु ताहि सदुबुद्धधभावात्सत्त्वमपि न घटत इति शङ्कते-- 
सद्बुद्धिरपि चेन्नास्ति माऽस्त्वस्य स्वप्रभत्वतः । 
निर्मनस्कत्वसाक्षित्वात्सन्मात्रं सुगमं नृणाम्‌ ।।४५॥ 


अन्वयः--सदबुद्धिरपि नास्ति चेत्‌ अस्य स्वप्रभत्वतः मास्तु निर्मेनस्कत्वसाक्षित्वात्‌ सन्मात्रं 
। नृणां सुगमम्‌ । 
सद्‌बुद्धिरिति । तस्य स्वप्रकाशत्वान्न तदुबुद्धयभावोऽनिष्ट इति परिहरति -माऽस्त्वस्येति’ । 
स्वगोचरबुद्धयभावे कथं सद्वस्त्ववगन्तुं शक्यत इत्यत आह ~ 'निर्मनस्कत्वेति’ ।।४५।। 


शंका चुपचाप मौन की स्थिति में तो शून्य ही है। क्योंकि दूसरी कोई और वस्तु भी उस 
अवस्था में प्रतीत नहीं होती इस शंका पर कहते हैं । शून्य को शून्य की प्रतीति नहीं हो सकती शुन्य भी 
नहीं हो सकता इस पर कहते हैं ।क्योंकि शून्य बुद्धि से वर्जन निषेध से प्रतीति के अभाव तुष्णी निर्विकल्प 
दशा में शून्य नहीं कह सकते ।।४४॥ 


कदाचित कहो परमार्थ दशा में सत्‌ बुद्धि का भी अभाव है। इससे सत्‌ भी न घट सकेगा सो 
ठीक नहीं । 


निर्विकल्प समाधि में सत्‌ बुद्धि भी नहीं है। तो न हो इस सत्‌ को स्वभ्रकाश मन रहित साक्षी 
रूप होने से सत्‌ का ज्ञान मनुष्यों को सुगम है ॥४५॥ 


यदि कहो कि समाधि अवस्था में सत्‌ बुद्धि भी नहीं रह जाती है। उत्तर यह है कि उत्त समय 
सद्बुद्धि चाहे न रहे पर यह तत्त्व तो स्वयं प्रकाश पदार्थ है । यह्‌ चाहे बुद्धि का विषय भीन रहे तो भी 
इसका ज्ञान तो होता ही है । स्व ( सत्‌ ) विषयक बुद्धि के अभाव में कँसे सत्‌ बुद्धि का ज्ञान होगा इस 
पर कहते हैं -'निर्मनस्कत्व साक्षित्वात्‌' वह सद्वस्तु उस समाधि अवस्था की निर्मनस्क स्थिति साक्षी रूप 
होती है । इस कारण निर्मनस्क्र स्थिति को जानने वाले (साक्षी) के रूप में सन्मात्र वस्तु का परिज्ञान होना 
मनुष्य को सुगम है ॥४५।। 


बिशेष--.१) मन रहित निविकल्प अवस्था में विचार शीलों को सुख से जानने योग्य है मैं हँ 
सामान्य से सत्‌ ही प्रतीत होता है । 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( १०८ ) 


एवं निष्प्रपञ्चस्य साक्षिणस्तूष्णी स्थितो भानं प्रदश्येतद्‌दृष्टान्तबलेन सृष्टेः पुरापि सद्वस्तु 
तथाऽवगन्तुं शक्यत इत्याह 
मनोजृम्भणराहित्ये यथा साक्षी निराकुलः । 
मायाजृम्भणतः पूर्वं सत्तथैव निराकुलम्‌ ॥४६॥ 
अन्वय :--मनोजृम्भणराहित्ये यथा साक्षी निराकुलः तथैव मायाजृम्भणतः पूर्वं सत्‌ 
निराकुलं ॥४६।। 
मायायाः कि लक्षणमित्यत आह -- 
निस्तत्त्वा कार्यगम्याऽस्य शक्तिर्मायाग्निशक्तिवत्‌ । 
न हि शक्तिः क्वचित्केश्चिद्बुद्ध यते कार्यतः पुरा ॥४७॥ 
अन्वयः-- निस्तत्त्वा कार्यंगम्या अस्य शक्तिः मायाअग्निशक्तिवत्‌ क्वचित्‌ कैश्चित्‌ पुरा कार्यतः 
शक्तिः न हि बुद्धयते । 
निस्तत्त्वेति । निस्तत्त्वा जगत्कारणभूताद्वस्तुनः पृथक्तत्त्वरहिता, कार्यगम्या वियदादिकार्यलिङ्ग- 
गम्या अस्य सहस्तुलः शक्ति: वियदादिकार्यजननसामर्थ्यं मायेत्युच्यते। वस्तुस्वरूपातिरिक्तणक्तिसददभावे 
दृष्टान्तमाह अग्नीति’ । यथाऽग्न्यादिस्वरूपातिरिक्तं स्फोटादिकार्यलि ङ्गगम्यं वह्वयादिनिष्ठं सामर्थ्यमस्ति 
तद्वदित्यर्थः शकतेः कार्यलिङ्गगम्यत्वं व्यतिरेकमुखेन द्रढयति--'न हि शक्तिरिति’ ।।४५।। 


इस प्रकार समाधि अवस्था में प्रपञ्च रहित साक्षी प्रत्यगात्मा का ज्ञान होना दिखाकर सृष्टि 
से पहले भी सवस्तु का ज्ञान ऐसे ही सम्भव हैं यह दशति हैं-- 

जब मन ( जंभाई आलस्य ) व्यापार न होने की अवस्था में जैसे साक्षी आत्मा निराकुल 
(स्वस्थ) मन के संकल्प, विकल्प रूप विक्षेप से रहित होता है । इसी प्रकार माया का परिणाम स्वरूप 
कार्य (जुम्भण) फेलाव से पूर्व सृष्टि से पहले तब सत्‌ ब्रह्म ( निराकुल ) शुद्धमाया के कार्य स्थूल, सूक्ष्म, 
प्रपञ्च रूप विक्षेप से रहित था ॥४६।॥। 

अब माया के लक्षण को कहते हैं-- 

वस्तु के तत्त्व ब्रह्म से अभिन्न आकाश आदि कार्यभूत लिङ्गो से जिसकी पहिचान होती है सत्‌ 
वस्तु की शक्ति है अग्नि की शक्ति के समान वस्तु की शक्ति वह माया है क्योंकि कहीं भी कार्य से पहले 
किसी ने शक्ति को नहीं जाना ॥४७॥ 


पश्चभूतविवेकप्रकरणमू 


( १०६ ) 


एवं शक्तेः कार्यलिद्गगम्यत्वमुपपाद्य निस्तत्त्वरूपतामृपपादयति-- 
न सद्वस्तु सत: शक्तिर्न हि वल्ल: स्वशक्तिता । 
सद्विलक्षणतायां तु शक्तेः कि तत्त्वमुच्यताम्‌ ।।४८।। 
अन्वयः-न सद्वस्तु सतः शक्तिः न हि वह्नेः स्वशक्तिता सदुविलक्षणतायां तु शक्तेः तत्त्वं 
कि उच्यतम्‌ । 
सद्वस्त्विति । अयमभिप्रायः-सद्वस्तुनः शक्तिः कि सती उतासती ? न तावत्सती तथात्वे 
सतोऽभिन्नत्वेन तच्छक्तितत्वायोगात्‌ । उक्तार्थे दुष्टान्तमाह--'न हि बह्ने रिति’ । द्वितीयेऽपि कि नरविषाण- 
तुल्या उत सद्विलक्षणेति विकल्पाभिप्रायेण पृच्छति --सद्विलक्षणतायामिति\ ॥४८॥ 


अर्थात्‌ जगत्‌ के कारण भूत वस्तु ब्रह्मा से प्रथक्‌ वास्तविकता जिसकी नहीं है । आकाश आदि 
कार्यभूत लिङ्गों से जिसकी पहचान? होती है और जो सत्‌ वस्तु को शक्ति है । आकाश आदि कार्यो के 
उत्पादन की सामर्थ्य रूप है उसको माया कहते हैं। अब सद्‌ वस्तु के स्वरूप से भिन्न शक्ति के होने में 
दृष्टान्त कहते हैं । जेसे अग्नि आदि शक्तिमान के अपने स्वरूप से भिन्न शक्ति उसमें रहती है जिसका 
अनुमान स्फोट आदि से होता है, वैसे ही माया सत्‌ वस्तु की शक्ति है । अब शक्ति का कार्य से ज्ञान, 
व्यतिरेक (निषध) के द्वारा दिखाते हैं । कोई भी कभी कार्य की उत्पत्ति से पहले शक्ति को नहीं जान 
सकता, इसलिए शक्ति कार्य रूप लिङ्ग से ही पहिचानी जाती है ॥४७॥ 
इस प्रकार शक्ति को कार्य में कहकर निस्तत्त्व रूपता को सिद्ध करते हैं-- 
अग्नि की शक्ति के समान सत्‌ की शक्ति सत्‌ वस्तु नहीं हैं। सत्‌ से विलक्षण मानोगे तो शक्ति 
क! क्या तत्त्व है उसको कहो ।।४८॥ 
सत्‌ वस्तु की शक्ति सत्‌ है या असत्‌ है सत्‌ तो नहीं कह सकते क्योंकि सत्‌ रूप होने से सत्‌ से 
अभिन्न होगी तो सत्‌ की शक्ति नहीं हो सकती उक्त अर्थ में दृष्टान्त कहते हैं । द्वितीय सत्‌ से भिन्न 
कहोगे तो वह मनुष्य के श्ट ग के तुल्य है अथवा सत्‌ है विलक्षण है, इस विकल्प के अभिप्राय से पूँछते हैं । 
सत्‌ से विलक्षण है तो उस शक्ति का क्या तत्त्व है उसको कहो ॥४८॥ 
विशेष - (१) आकाशादि कार्यरूप लिङ्ग से अनुमेय अनुमान प्रमाण करके जानने योग्य अनुमिति प्रमाण 


का विषय सो अनुमान यह है। आकाशादि प्रपञ्च रूपकार्य अपने कारण विवर्त उपादान ब्रह्म में स्थित 
शक्ति से जन्य है । अग्नि में स्थित शक्ति से जन्य विस्फोट आदि कार्य की तरह और मृत्तिका में स्थित शक्ति 
से जन्य घट आदि कार्य की तरह । 

(१) असत्‌ रूप से शक्ति का क्या स्वरूप है--सत्‌ से विलक्षण जो असत्‌ है उसके दो अर्थ हैं । एक 


तो निःस्वरूप (शुन्य) है दूसरा बाध योग्य स्वरूपवान (मिथ्या) अनिर्वचनीय । यदि सत्‌ की शक्ति असत्‌ है 
तो इतने में से उसका स्वरूप कौन सा है। | 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


10२7) 


तत्राय पक्षमनूद्य दुषयति-- 
शून्यत्वमिति चेच्छन्यं भायाकायेमिती रितम्‌ । 
न शून्यं नापि सद्याहृक्तादुकतत्त्वमिहेष्यताम्‌ ।।४४।। 
अन्वयः-शून्यत्वं इति चेत्‌ शुन्यं माया कार्यम्‌ इति ईरितं न शुन्यं नापि सत्‌ यादृक्‌ तादुक्तत्वं 
इह इष्यतां ।।४ॐ।। 
शून्यत्वमिति । “शून्यस्य नामरूपे च तथा चेज्जीव्यतां चिरम्‌’ (प्र २1३४) इत्यत्रेत्यर्थः । तस्मा इद्वितीयः 
पक्ष: परिशिष्यत इत्याह - न शून्यमिति’ । मायास्वरूपं सत्वासत्त्वाभ्यां निर्वचनानहुसित्यभिप्रायः ॥॥४८॥। 


माया को सत्‌ असत्‌ अनिर्वेचनीयत्ा उन दोनों पक्षों में प्रथम पक्ष को कहकर दूषण देते 

शुन्य मानोगे तो वह माया का कार्य है यह कह आये ३४वाँ श्लोक में । इससे जो न शून्य हो न 
सतु हो ऐसा कहने के अयोग्य माया का रूप होता है । नव" कोटि विनिर्मुक्त । 

शून्य कहोगे तो शुन्य तो माया का कार्ये है यह पहले ३४वें श्लोक में कह आये हैं । अर्थात्‌ शून्य 
के भी कल्पित नाम रूप मानने में कुछ दोष नहीं है । इससे सत्‌ से विलक्षण है यह दूसरा पक्ष ही शेष रहा 
उसको ही कहते हैं । जो शून्य है न सत्‌ है ऐसा जो हो वही अनिवर्चनीय माया का रूप है अर्थात्‌ न 
सत्‌ कह सकते हैं न असत्‌ कह सकते हैं ॥४४।1 | 
विशेष (१) सत्‌ और असत्‌ से विलक्षण का नाम अनिर्वचनीय है । माया का स्वरूप सत्‌ कहो तो वह 
सत्‌ (१) ब्रह्म से भिन्त है या (२) अभिन्न । (१) भिन्न कहो तो अद्दैत की प्रतिपादक श्रुतियों से विरोध 
होगा और निश्छिद्र ब्रह्म में उस शक्ति की स्थिति का भी असम्भव आवेगः । इससे ब्रह्म से भिन्न सत्‌ बनता 
नहीं । (२) ब्रह्म से अभिन्न सत्‌ शक्ति का स्वरूप है यह कहोगे, तो . शक्ति और शक्ति वाले की एकता 
का उक्त असम्भव दोष होगा और ज्ञान से निवृत करने योग्य पदार्थ के अभाव से साधन सहित ज्ञान और 
ज्ञान से साध्य मोक्ष के प्रतिपादक वेदादि शास्त्र व्यर्थ होंगे । यदि माया का स्वरूप असत्‌ है तो अशात 
तुच्छ रूप माया को भावरूप जगत की कारणता को असम्धवता होगी गी० के २।१६ शलोक में । 
नासतोविद्यते भावो०” । असत्‌ का भाव रूप होता नहीं। इस भगवड्‌ वचन से विरोध होगा । इससे 
माया का स्वरूप असत्‌ भी नहीं वनता, किन्तु सत्‌ ओर असत से विलक्षण माया का स्वर 
सत्‌ से विलक्षण असत्‌ है उसी को असत्‌ से विलक्षण कहना विरुद्ध है । इससे सत्‌ और असत से विलक्षण 
कहने से कुछ भी माया का स्वरूप सिद्ध नहीं होता । उस ज्ञान से निवर्त्य प्रपञ्च सिद्ध नहीं होता, इससे 
ज्ञानादिकों को व्यर्थता आयेगी । इस शंका का समाधान यहाँ सत्‌ से विलक्षण शब्द का अर्थ असत्‌ 
विवक्षित (कहने को इच्छित) नहीं है । किन्तु त्रिकालाऽवाध्य जो सत्‌ है । उससे विलक्षण जो बाध योग्य 


| है । शक्रा 


बाध मिथ्यात्व निश्चयके योग्य स्वरूप (आकार) वानु जो व वह सत्‌ असत्‌ से विलक्षण कहते हैं उसी 
को अनिरवेचनीय भी कहा है । इस रीतिसे माया उसके कार्य आकाशादि व्यावहारिक वस्त और स्वप्न रज्ज 
सर्पादिक प्रातिभासिक वस्तुओंमें सारे बाधके योग्य स्वरूपवान्‌ (आकार) ही अनिर्वचनीय शब्द का अर्थ है । 


MOIBTTT TT 


पः्चभूतविवेकप्रकरणम्‌ 


(¢ १११ ) 


अस्मिन्नर्थे श्रति प्रमाणयति-- 


नाऽसद!सीर्‍्तो सदासीत्तदानीं किं खभूत्तम: । 
सद्योगात्तमसः सत्त्वं न स्वतस्तन्निषेधनात ।।५०॥ 
अन्वय:- न सदासीत्‌ नो सदासीत्‌ तदानीं कि तु अभुत्तमः सत्योगात्‌ तमसः सत्त्वं तन्निषेधनात्‌ 
स्वतः न ॥।५०॥ 
नासदिति । 'तम^ आसीत्तमसा गूढमग्र ' ऋ० सं० =:७।१७।१) इत्यादि श्रुतिः प्रमाणमित्यर्थः । 
तहि तम आसीदिति कथं सत्त्वमुच्यत इत्यत आह-'सद्योगादिति’ । कुत इत्यत आह -तन्निषेधनादिति’ ।५०। 


माया को अनिर्वचनीयता में श्रुति का प्रमाण -- 


उस सृष्टि से पूर्व समय में न असत्‌ था न सत्‌ था किन्तु पहले तम (अज्ञान)-माया सत्‌ असत्‌ 
अनिर्वचनीय से गूढ़ (छिपा) ब्रह्म था ॥५०॥ 

इस श्रुति के प्रमाण से तब तम ही रहा इससे सत्‌ हुआ यह्‌ कँसे कहते हो इस शंका को दूर 
करने के लिए कहते हैं । सत्‌ ब्रह्म तत्व अधिष्ठान रूप, ब्रह्म के कल्पित तादात्म्य सम्बन्ध से ही माया में 
सत्ता आ जाती है ! स्वभाव से सत्ता माया में नहीं है । क्योंकि श्रुति ने माया के सत्‌ होने में स्वत (स्वयं) 
सिद्धि का निषेध है ।।५०॥ 
विशेष--(१) यहाँ सत्‌ असत्‌ से विलक्षण माया ही थी यह अर्थ है। 

(२) कल्पित तादात्म्य से मूल का (१) दो द्रव्यों (गुण के आश्रय वस्तु) का ही संयोग सम्बन्ध 
होता है । जिससे ब्रह्म निर्गुण है और माया सत्वादि गुण स्वरूप है । गुणों का आश्रय नहीं, इससे ब्रह्म 
और माया द्रव्य नहीं है । इससे इन दोनों का संयोग सम्बन्ध नहीं बनता । (२) और गुण एवं गुणी का, 
जाति व्यक्ति का, क्रिया क्रियावान्‌ का और उपादान कारण और कार्य का समवाय सम्बन्ध होता है, जिससे 
ब्रह्म और माया का परस्पर गुण, गुणीभाव, जाति व्यक्ति भाव, क्रिया क्रियावान्‌ भाव-कारण कार्यंभाव 
नहीं है । इससे ब्रह्म और माया का समवाय सम्बन्ध भी नहीं बनता । (३) और स्वरूप सम्बन्ध का नाम 
(तादात्म्य) है जिससे ब्रह्म और माया का परस्पर (विलक्षणता है इससे उनका तादात्म्य सम्बन्ध भी नहीं 
बनता । अथवा जहाँ (गुण गुणी आदि में) नैयायिक समवाय मानते हैं। वहाँ वेदान्त मन में तादात्म्य 
कहा है । इससे समवाय के निषेध से ही तादात्म्य का निषेध हो गया ४) श्रुति में ब्रह्म की असंगता के 
प्रतिपादन से माया और ब्रह्म का वास्तव सम्बन्ध नही बनता । किन्तु आकाश और नीलता के सम्बन्ध की 
तरह ब्रह्म और माया का कल्पित ( आध्यासिक ) तादात्म्य सम्बन्ध माना हैँ । इसी को 
अनिर्वंचनीय तादात्म्य भी कहते हैं । ऐसे समष्टि, व्यष्टि प्रपञ्च का और ब्रह्म का भी यह्‌ ही सम्बन्ध 
मावा है | : घा लव 


श्री पञ्चदशो मीमांसा 


(€ AAR) 


फलितमाह 
अत एव द्वितीयत्वं शून्यवन्न हि गण्यते । 
न लोके चेत्रतच्छक्त्योर्जीवितं लिख्यते पृथक्‌ ॥५१॥ 
अन्वयः-अत एव शून्यवत्‌ (मायायाः) द्वितीयत्वं न हि गण्यते (यथा) लोके चैत्रतच्छक्त्योः 
पृथग्‌ जीवितं न लिख्यते । 
अत एवेति । यतः स्वतः सत्त्वं मायाया नास्ति, अतः शून्यस्येव मायाया अपि द्वितीयत्वं न गण्यते 
हि, नैवाद्रियत इत्यर्थः । अनृतस्य द्वितीयत्वान ङ्कीकारे दृष्टान्तमाह न लोक इति’ ॥५१॥ 
ननु शक्त्याधिक्ये जीविताधिक्यं दृश्यते, अतः शक्तेरपि पृथक्‌ जीवितत्वमस्तीति शद्धूते-- 
शक्त्याधिक्ये जीवितं चेद्वध ते तत्र वृद्धिकृत्‌ । 
न शक्ति: कितु तत्कायं युद्धकृष्यादिकं तथा ॥५२॥ 
अन्वयः--शबत्याधिक्ये जीवितं वर्धेते चेत्‌ तत्र वृद्धिकृत्‌ न शक्ति: किन्तु तत्‌ कार्यम्‌ युद्धकृष्यादिकं 
तथा (कारणं) । 
शक्त्याधिक्य इति । न शक्तिर्जीवितवर्धने कारणम्‌, अपितु तत्कार्यं युद्धकृष्यादीति परिहरति 
'तत्रे ति! । दार्ष्टान्तिके योजयति--'तथेति’ ॥५२॥ 


इस सबका निष्कर्ष यह है कि (माया की द्वितीयता अमान्य) इससे माया स्वतन्त्र सत्ता नहीं 
मानी जाती, इसलिए जैसे शून्य के समान माया को द्वितीय (दूसरा) पदार्थ नहीं गिना जाता, उसी प्रकार 
माया को भी ब्रह्म से भिन्न नहीं गिना जाता । मिथ्या वस्तु को दूसरी नहीं कह सकते इस पर दृष्टान्त 
कहते हैं । लोक व्यवहार में भी चैत्र नाम पुरुष शक्तिमान्‌ और उसको शक्ति पृथक्‌-पृथक्‌ जीवन 
(आजीविका रूप कार्य) सामर्थ्यं उल्लेख नहीं किया जाता ॥५१॥ 


शंका-परन्तु शक्ति के अधिक होने पर आजीविका बढ़ जाती है, अतः इससे शक्ति भी शक्ति 
वाले पुरुष से पृथक्‌ है । 

आजीविका की वृद्धि का कारण शक्ति नहीं, अपितु खेती, युद्ध, व्यापार सेवा आदि है। 
इससे समाधान किया । उसमे वृद्धि के कर्ता दार्ष्टान्त में जोडते हैं। इस प्रकार माया शक्ति ब्रह्म से 
भिन्न नहीं है ॥५२॥ 


पञ्चभूतविवेकप्रकरणम्‌ 


( ११३ ) 


सवेथा शक्तिमात्रस्य न पृथग्गणना क्वचित्‌ । 
शक्तिकार्यं तु नेवास्ति द्वितीयं शङ्कयते कथम्‌ ।।५३।। 
अन्वयः-सर्वथा शक्तिमात्रस्य क्वचित्‌ पृथक्‌ गणना न शक्तिकार्यं तु नैवास्ति द्वितीयं कथं 
शङ्क्तते ॥ 
सर्वथेति। मा भूच्छक्त्या स द्वितीयत्वं सतः, अपि तु तत्कार्येण तद्भवत्येवेत्याशङ्कय तस्य 
तदानीमसत्त्वात्त नापि न सद्वितीयत्वमित्याह “शक्तिकार्यं त्विति’ ॥५३॥ 
ननु सच्छक्तिः सति सर्वत्र वर्तंते, उतैकदेशे ? नाद्यः, मुक्तैः प्राप्यब्रह्माभावप्रसङ्गात्‌ । न 
द्वितीयः, निरंशत्वेन विरोधित्वादित्याशङ्कुघाद्यानङ्गीकारात्‌ द्वितीये परिहारो वक्ष्यत इत्यभिप्रायेणाह 
न कृत्स्तब्रद्वावृत्तिः सा शक्ति: कि त्वेकदेशभाक्‌ । 
घटशक्तिर्यथा भूमौ स्निग्धमृद्येव वतते ।।५४॥। 
अन्वयः-सा शक्तिः कृत्स्तव्रह्वावत्तिः न किन्तु एकदेशभाक्‌ यथा भूमौ स्तिग्धमृदि एव घट 
शक्तिः वर्तंते । 
न कृत्स्नेति । एकदेश वृत्तौ दृष्टान्तमाह--घटेति' ॥।५४॥ 


शंका-माया शक्ति से सत्‌ को ब्रह्म को द्वितीय न मानो, परन्तु शक्ति के कार्यों (स्थूल, सूक्ष्म, 
प्रपञ्च) के कारण तो ब्रह्म द्वितीय (पृथक्‌) मानना पड़ेगा, इस शंका के उत्तर में कहते हैं। उस प्रलय 
में शक्ति का कार्य नाम रूप भी कुछ नही है। फिर दूसरे के होने की शंका क्यों करते हो । शक्ति का 
कार्य है ही नहीं इससे द्वितीय की शंका कंसे करते हो ॥५३॥ 

सत्‌ की माया शक्ति सम्पूर्ण ब्रह्मा में है । या ब्रह्म के एक देश में ? यदि सम्पूर्ण ब्रह्म में मानेंगे 
तो मुक्तो की प्राप्ति के योग्य शुद्ध ब्रह्म!” ही न रहेगा । यदि एक देश में शक्ति मानेंगे तो ब्रह्म को 
निरयव कँसे मानोंगे यह शंका करके-प्रथम पक्ष को अस्वीकार (न मानना) से दूसरे पक्ष का समाधान 
कहेंगे । इस अभिप्राय से कहते हे 

वह शक्ति सम्पूर्ण ब्रह्म में नहीं रहती, किन्तु एक देश में इस प्रकार रहती है दृष्टान्त से कहते 
हैं । जैसे घट को उत्पन्न करने की शक्ति सारी पृथ्वी में ही नहीं, अपितु उसके एकदेश एक अवयव 
बिकनी मिट्टी के रूप में ही रहती है ॥५४॥ 
विशेष १- वेदान्त सिद्धान्त के अनुसार जीवन्मुक्त तत्त्व ज्ञानी को माया अविद्या आदि प्रपञ्च रहित शुद्ध 


ब्रह्म की प्राप्ति होती है । यदि माया सम्पूणं ब्रह्म में मानो तो माया विशिष्ट हो जाने के 
कारण ब्रह्म शुद्ध कैसे रह सकेगा ? जो शुद्ध माया रहित केवल ब्रह्म है उसका अभाव होगा 


फा० १५ 


श्री प्वदशी मीमांसा 
( ९१४ ) 


शक्तिरेकदेशबृत्तित्वे प्रमाणमाह 
पादोऽस्य सर्वो भूतानि त्रिपादस्ति स्वयंप्रभः । 
इत्येकदेशवृत्तित्वं साथाया वदति श्रुतिः ॥५५॥ 


अन्वयः-पादोऽस्य सरवाभूताति त्रिपादस्ति स्वयंप्रभः इति श्रुति: मायायाः एकदेशवृत्तित्वं वदति । 


अब शक्ति की एक देश की वृत्तिता में प्रमाण कहते हैं- 
सम्पूर्ण भूत इसके एक चतुर्थांश में ही है, इसका तीन चौथाई अंश अब भी स्वयं प्रकाश है। 


इस श्रुति के आधार पर ब्रह्म को माया उसके एक देश में ही रहती है ।:५५॥ 


और समाय (माया सहित) ब्रह्म को जो मुक्त पुरुष प्राप्त होंगे, तो वहाँ भी अविद्या के 
सद्भाव से सुक्तो के आत्मा को अविद्या विशिष्ट होने से अथवा अविद्या में प्रतिबिम्व 
(आभास) होने से जीव भावकी प्रप्ति से फिर भी जन्मादि संसार की प्राप्ति होगी । 
इस उक्त अनर्थ की प्राप्ति से ब्रह्म में सर्वत्र माया सम्भव नहीं। (२) ब्रह्म के एक 
देश में माया रहती है ऐसा जब कहो तब ब्रह्म में माया की स्थिति अर्थ देश 
(अवयव) कहना चाहिए सो देश (१) वास्तव है या (२) कल्पित है (१) वास्तव कहोगे तो 
ब्रह्म की निरवयवता की प्रतिपादक श्रुति इसी प्रकरण के २२ श्लोक के टिष्पणी में है । उक्त 
युक्ति से विरोध होगा, इससे ब्रह्म का वास्तविक (वास्तव) सत्य देश (अवयव) बनता नहीं । 
यदि (२) कल्पित कहोगे तो ब्रह्म में कल्पित (अध्यस्त) देश कहें तो ६ विकल्प है । (१) वह 
देश क्या स्थूल, सुक्ष्म, प्रपच्च है (२) वा जीव ईश्वर रूप है । (३) अथवा काल रूप है । (४) 
शून्य रूप अभाव रूप हैं। (४) माया रूप है या (६) अन्य रूप हैं। ये षट विकल्प हैं । 
(१) देश कहें तो बनता नहीं किससे उक्त स्थूल, सूक्ष्म, प्रपञ्च, माया का कार्य है । इससे 
प्रपञ्च माया को स्थिति के अधीन होने से देश का आश्रय सम्भव नहीं । (२) जीव ईश्वर कहें 
तो बनता नहीं । किससे जीव ईश्वर को भी मायिक कहते हैं माया के स्थिति के अधीन 
अपनी स्थिति वाले होने से उसका आश्रय बनता नहीं । (३) काल कहें तो बनता नहीं 
किससे काल भी माया से कल्पित है काल को देश रूपता के असभम्व से माया की आश्रयता 
नहीं बनती । {४) शुन्य कहें तो शून्य को भी माया का कार्य काल्पित रूप तुच्छ होने से किसी 
की आश्रय तो नहीं बनती है । (५) माया कहें तो वह भी नहीं बनती, किससे माया आप 
ही को आप आश्रय कहो तो आत्माश्रय दोष आयेगा । उसकी आश्रय भी दूसरी माया कहें तो 
अच्योन्याश्रय दोष होगा और तीसरी माया कहें तो चक्रिका होगी। चतुर्थ माया कहें तो 
अनवस्था आदिक (विनिगम्नत विरह प्रागू लोप प्रमाण अभाव दोष आयेगा (६) इतने अन्य 
कल्पना के अभाव से अन्त्य पक्ष भी नहीं बनता, इससे निरवयव ब्रह्मा में देश के असम्भव से 
ब्रह्म के देश में माया रहती है । यह कल्पना बनती नहीं । 


पश्चभुतविवेकप्रकरणम्‌ 


( ११४ ) 


विष्टभ्याहमिदं कृत्स्नमेकांशेन स्थितो जगत्‌ । 
इति कृष्णो$र्जनायाह जग्तस्त्वेकदेशताम्‌ ॥॥५६॥ 


अन्वय:--विष्टभ्य अहं इदं कृत्स्नं एकांशेन जगतः स्थित 
आह ॥ 
इदानीं निर्मायस्वरूपसद्धावे प्रमाणमाह--- 
स भूमिं विश्वतो वृत्वा हात्यतिष्ठहशांगुलस्‌ । 


इति कृष्णः अर्जनाय जगतः एकदेशतां 


र 
विकारावति चात्रास्ति श्ृतिसून्रक्ृतोवंचः ।।५७॥ 
अन्वयः-स भूमि विश्वतो वृत्वा हि दशांगुलं अपि तिष्ठत्‌ अत्र श्रुतिसुत्र कृतोः बच 
विकारावति अस्ति । 


स भूमिमिति । विकारावति च तथाहि स्थितिमाह 
मित्यर्थः ॥५७॥ 


केवलं श्रुतिरेव^, स्मृतिरप्यस्तीत्याहू * -- 

केवल श्रुति ही प्रमाण नहीं किन्तु स्मृति भी प्रमाण है-- 

मैं परमेश्वर इस सम्पूर्ण परिदृश्यमान जगत को अपने एक 
कह्‌ कर गीता में कृष्ण ने भी जगत्‌ की एकदेशता ब्रह्म के एक 

. अब माया3 रहित स्वरूप होने में प्रमाण कहते हैं । (अथ निर्माय स्वरूप हें । 

उस परमात्मा ने भूमि, अर्थात्‌ प्रपञ्च को सब ओर से लपेट लिया है । फिर भी उससे देश 
अंगुज वाइर निकला हुआ है । यह्‌ श्रुति का और सूत्रकार व्यास भगवान्‌ का वचन है । विकारावर्ति 
अर्थात्‌ विकार रूप प्रपञ्च से पृथक ये दोनों वचन इस बात में प्रमाण हैं कि ब्रह्म का माया रहित 
स्वरूप भी है ॥५७॥ 


अंश से धारण किये हए क । यह 
में रहने की बात कही ॥५६॥ 


विशेष १) एतावानस्य महिमाऽतो 
इति (छा० ३।१२।६) ॥ 

. (२) विष्टभ्याहमिदं कृत्स्नमेकांशेन स्थितो जगत्‌ । (श्वीभगवद्गीता १०।४२) 
(३) (१) निर्माय, (२) स्वरूप विकारावति च तथा स्थितिमाह (ब्र० सू० ४।४।१३) विकार जो 
कार्य प्रपञ्च उसमें ब्रह्म अवति न्यारा है ऐसी ब्रह्म की स्थिति को श्रुति कहती है (१) निर्माय अवशेषमाया 
रहित निर्माय । (२) तीन पाद स्वयं प्रकाश रो परमेश्वर भूमि को यहाँ भूलि में भूमि शब्द से उपलक्षिश 


सारे प्रज्व का ग्रहण है। दश अंगुल पर्यन्त का कथन सो उपचार (आरोप से) इसका अभिप्राय यह 
है । सर्व प्रपञ्च से अतिरिक्त अपरिमित्त परमात्मा है । 


ज्यायांश्च पुरुष: । पादोस्य विश्वा भूतानि त्रिपादस्याऽपृतंदिवि 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


(1016 ॥ 


तहि निरंशत्वे विरोध इत्यस्य कः परिहार इत्याशङ्कच वास्तवनिरंशत्वाभ्युपगमान्न विरोध 
इत्यभिप्रायेणोदाह्॒तश्रुत्यभिप्रायमा ह-- 
निरंशेऽप्यंशमारोप्य कृत्स्नेंऽशे वेति पृच्छतः । 
तद्भाषयोत्तरं ब्रते श्रुतिः श्रोतृहितेषिणी ॥ ५८॥ 
अन्वयः-निरंशेपि अंशं आरोप्य कृत्स्वे अंशे वा इति पृच्छतः श्रोतृहितैषिणी श्रुतिः तद्‌भाषया 
उत्तरं ब्रूते । 
सत्तत्त्वमाश्रिता शक्तिः कल्पयेत्सति विक्रियाः । 
वर्णा भित्तिगता भित्तौ चित्रं नानाविधः यथा ॥५५॥। 
अन्वयः-सत्तत्वं आश्रिता शक्ति: कल्पयेत विक्रियाः सति यथा वर्णाः भित्तिगताः भित्तौ नाना 
विधं चित्रम्‌ । 
सत्तत्वमिति । विक्रियाः विविधत्वेन क्रियन्ते इति विक्रियाः कार्यविशेषा इत्यर्थः तत्र दृष्टान्तमाह 
वर्णा इति’ । वर्णा रक्तपीतादयो धालुविशेषाः ॥५३॥ 


शंका- यदि कहो कि ऐसा कहने में ब्रह्म निरवयव है, इसका विरोध होगा इस शंका का 
परिहार वास्तविक निरवयव मानने से विरोध नहीं है । इस अभिप्राय से उदाहरण में श्रुति का अभिप्राय 
कहते हैं-- 

अंश रहित ब्रह्म में भी अंश का आरोप करके सम्पूर्ण अंश में है या एक अंश में ऐसे पूछते 
शिष्य के प्रति उसकी ही भाषा से श्रोता की हितकारिणी श्रुति उत्तर देती है वस्तुतः तो ब्रह्म 
निरवयव है ।।५८।। 

जिसके लिए माया को सिद्ध किया उसको अब कहते हैं-- 

सल्‌ तत्त्व में रहने वाली माया शक्ति उस सत्‌ तत्त्व में विक्रिया नाना प्रकार के कार्ये विशेषों को 
उत्पन्न किया करती है । दृष्टान्त कहते हैँ-जैसे भीत पर पोते हुए लाल, पीले आदि रंग भीत पर अनेक 
प्रकार के चित्रों को अंकित कर देते हैं तात्पर्यं यह है कि चित्रों से पृथक भित्ति के समान सत्‌ वस्तु भी 
कार्य से पृथक्‌ है ।।५5॥ 


पश्चभूतविवेकप्रकरणम्‌ 


( ११७ ) 


तत्र प्रथमं कार्यविशेषं दशेयति-- 
आद्यो विकार आकाश: सो$वकाशस्वरूपवान्‌ । 
आकाशोऽस्तीति सत्तत्त्वमाकाशे$प्यनुगच्छात ।।६०॥। 


अन्वयः--\मायायाः) आद्यः विकार आकाशः सः स्वरूपवान्‌ अवकाशः आकाशः अस्ति इति 
सत्त्वम्‌ आकाशेपि अनुगच्छति । 
आद्य इति । तत्स्वरूपमाह-'सोऽवकाश इति’ । आकाशस्य ब्रह्मकार्यत्वे हेतुमाह -'आकाश 
इति! ॥६०॥ 
ततः किमित्यत आह-- 
एकस्वभाव सत्तत्त्वमाकाशो द्विस्वभावकः । 
नावकाश: सति व्णोम्नि स चेषोऽपि द्वयं स्थितम्‌ ॥६१॥ 


अन्वयः-सत्तत्वं एकः स्वभावः आकाशः द्वि स्वभावकः नावकाशः सति व्योम्नि सच एषोऽपि 
हयं स्थितम्‌ । 
एकेति । उक्तमर्थं त्रिशदयति 'नावकाश इति' । सति सद्वस्तुन्यवकाशो नास्ति कितु सत्स्वभाव 
एक एव, आकाशे तु स च सत्स्वभावश्च एपोऽप्यवकाशस्वभावोऽपीति द्वयं स्थितं विद्यत इत्यर्थः ।।६९।। 


शक्ति पहले कार्य विशेष को दिखाते हैं ~ 


शक्ति का पहला विकार कार्यं आकाश हे वह अवकाश स्वरूप है । यह सत्‌ वस्तु का तत्त्व 
आकाश में भी अनुगत होता है “आकाश है” यह कहना बना रहा है । आकाश में सत्‌ वस्तु अनुस्यूत है । 
भूताकाश तो ब्रह्म का विवरे रूप कार्य है ॥॥६०॥ 
आकाश सत्‌ रूप ब्रह्म का कार्य विशेष है। इससे कौन सा प्रयोजन सिद्ध होने वाला है ? इस 
पर कहते हैं 

इससे सत्‌ तत्त्व का एक सत्ता ही स्वभाव है और आकाश के अवकाश और सत्ता दो स्वभाव है। 


क्योंकि सत्‌ वस्तु में अवकाश नहीं है केवल सत्‌ स्वभाव ही है और आकाश में तो सत्‌ स्वभाव और यह्‌ 
आकाश ये दोनों है ॥॥६१॥ 


श्री पश्चदशी मीमांसा 
( ११८ ) 


सदाकाशयोरेकद्विस्वभावत्वं प्रकारान्तरेण व्युत्पादयति-- 
यद्वा प्रतिध्वनिर्व्योम्नो गुणो नासौ सतीक्ष्यते । 
व्योम्नि द्वौ सद्ध्वनी तेन सदेकं द्विगुणं वियत्‌ ॥६२॥ 
स अन्वयः--यद्‌वा प्रतिध्वनिः व्योम्नः गुणः नासौ सति इक्ष्यते व्योम्नि द्वौ सद्ध्वनी तेन एकंसत्‌ 
यत्‌ द्विगुणं । 
हे यद्वेति । प्रतिध्वनिर्व्योम्नो गुण इत्युपपादितमधस्तात्‌ । असो ¦प्रतिध्वनिः^ सद्वस्तुनि नैक्ष्यते 
नोपलभ्यते । व्योम्नि तु सइ॒ध्वती सच्छब्दो उभावप्युपलभ्येते, तेन कारणेन सत्‌ एकस्वभावम्‌, वियत्‌ 
द्विगुणम्‌ द्विस्वभावकमित्यर्थः ।। ६२॥। 
नन्वाकाशस्य सद्ब्र ह्यकार्यत्वे आकाशस्य सत्तेति सत आकाशधर्मता कुतः प्रतिभातीत्याशङ्कघाह ~ 
या शक्तिः कल्पेयेद्व्योम सा सद्व्योम्नो रभिन्नताम्‌ । 
आपद्य धमंधमिखवं व्यत्ययेनावकल्पयेत्‌ ।।६३।॥। 
अन्वयः--या (माया) शक्तिः व्योम कल्पयेत सा सद्‌व्योम्नः अभिन्नतां (कल्पयति) आपद्य धर्म 
धमित्वम्‌ व्यत्ययेन अवकल्पयेत्‌ । 
या शक्तिरिति । या माया सद्वस्तुनि आकाशं कल्पयति, सा प्रथमतः सद्व्योम्नोरभेदं कल्पयित्वा 
परंवात.दरमंधरमिभावं वेपरीत्येन कल्पयति, अत आकाशस्य सत्तेति भानमुपपद्यत इत्यर्थः 1॥६३॥ 


अब सत्‌ और आकाश के एक दो स्वभाव प्रकारान्तर (अन्य प्रकार) से वर्णन करते हैं-- 
प्रतिध्वनि रूप शब्द आकाश का गुण है । यह प्रतिध्वनि गुण सद्वस्तु में नहीं पाया 
जाता है । आकाश में सत्‌ और ध्वनि दोनों हैं । इस प्रकार सत्‌ एक स्वभाव वाला और आकाश दो 
स्वभाव का है ॥६२॥ 
शंका यदि आकाश सत्‌ ब्रह्म का कार्य है तो “आकाश की सत्ता” यह सत्‌ आकाश का धर्म कैसे 
प्रतीत होता है ? इसका उत्तर देते हुए कहते हें - (अर्थात्‌ सत्‌ और आकाश का मायाकृत विपरीत 
धर्म धमिभाव) 3 k हर 
जिस शक्ति ने आकाश की कल्पना की है वह सत और आकाश के अभेद की कल्पना करती ठे 
पश्चात्‌ विपरीत रूप से धर्म धर्मिभाव की कल्पना करती है ॥६३॥। 
विशेष -(१) पोल देश में पार्थिवादिक शब्द रूप निमित से उद्धत शब्द प्रतिध्वनि । 
(२) सत्‌ रूप जो धमि (आधार) उसमें धर्म (आश्रित, भाव कल्पित है और आकाशे रूप जो धर्म 
(कल्पित हुआ आश्रित है इनमें धमि (आश्रय आधार) सत्ताभाव कल्पित है । रज्ज में 
सर्प की कल्पना करके रज्जू में स्थित इदंता और सर्प के अभेद तादात्म्य को) कल्पित 
के पीछे वह्‌ सर्प है । इस रीति से इदंता धर्मी (आधार) में धर्म (आश्रित) भाव ओर सर्प 
> + ५ रूप धर्म में धर्मी भाव । विपरीतता करके कल्पित है । जैसे सत्‌ और आकाश के धर्म 
धर्मिभाव को सर्वकार्यं समर्थं माया कल्पित है ऐसे ही वायु आदिक सर्वे प्रपञ्च में जनिना । 
रज्जूवच्छिन्न चैतन्य के आश्रित अविद्या = 


es 


पञ्भूतविवेकप्रकरणस्‌ 
( ११४ ) 


भायया वैपरीत्यं कथं कृत मित्याश ड्भूयाह -- 
सतो व्योमत्वमापन्नं व्योम्न: सत्तां तु लोकिका: । 
ताकिकाश्चावगच्छन्ति मायाया उचितं हि तत्‌ ॥६४॥ 


अन्वय:--सतः व्योमत्वम्‌ आपन्तं व्योम्नः सत्तां तु लौकिकाः ताकिकाः च अवगच्छन्ति हि तत्‌ 
मायाया उचितम्‌ । 


वस्तुतत्त्वविचारे क्रियमाणे मृदो घटरूपत्वसिव सतो व्योमत्वमापन्नं स द्वस्दुन आकाशरूपत्वं प्राप्तं 
लौकिकः प्राणिनः शास्त्र षु मध्ये ताकिकाश्च तद्वैपरीत्येन व्योम्नो गगनस्य धर्मिणः सत्तां सद्ूपधर्मजाति 
चावगच्छम्ति जानन्ति । ननु अन्यस्यान्यथाप्रतीतिरनुपपन्ना इत्याशङ्क्याह “मायाया इति’ । तद्विपरीत- 
दर्शनहेतुत्वं मायाया युक्तमित्यर्थः ॥। ६४॥। 


जिस माया रूप शक्ति ने सत्‌ वस्तु ब्रह्म में आकाश की कल्पना को है । वही शक्ति प्रंथम सत्‌ 
वस्तु और आकाश के अभेद की कल्पना करती है फिर विपरीत (उलटा) रूप से धर्म और धर्मी भाव की 
कल्पना करती है । अर्थात्‌ आकाश को धर्मी और सत्‌ को धर्म बना देती है । इससे आकाश की सत्ता ऐया 
भान सिद्ध होता हैं ।॥६३॥। 


अब माया की विपरीत रीति को दिखाते हें कि पूर्वोक्त प्रकार से सत्‌ व्योम रूप हुआ और 


व्योम की सत्ता को लौकिक और नेयायिक मानते हैं । क्योंकि वह विपरीत «ज्ञान माया को 
उचित है ॥६४॥ 


वस्तु के तत्त्व का विचार करने पर ज्ञान होता है कि जैसे मिट्टी घटाकार हो जाती है। इसी 
प्रकार सत्‌ ही आकाश रूप हो जाता हे । इस प्रकार सत्‌ वस्तु की आकाश रूपता को लौकिक" मनुष्य 
मानते हैं और शास्त्रों के ज्ञाता नेयायिक भी उससे विपरीत रूप से धमि रूप आकाश की सत्ता (सत्‌ रूप 
धर्म) को जानते हैं कि आकाश की सत्ता है। शंका-अन्य की अन्यथा प्रतीति नहीं हो सकती अर्थात्‌ 


धर्मी धर्म रूप नहीं हो सकता इस शंका का उत्तर यह है । माया में यह उचित है । विपरीत दिखाना 
मायो? के योग्य है ॥६४॥ 


विशेष:--(१) यहाँ लौकिक प्राणि के कथन से जगत्‌ को ब्रह्म का परिणाम है । जैसे दुग्ध का दही विकार 
है मानने वाले शुद्धाद्वैत मत वाले नवीन वैष्णव और सांख्य । 

२) इससे माया 'अद्देत वादिनां तु अघटितघटनाभासमानचतुरमायामहिम्ना स्वप्नवत्‌ सर्व 

उपपन्नम्‌ ६ ( भाष्य ब्र० सू० .२।१।१३ ) मायाया विपरीतप्रतीतिहेतुत्वं लौकिकन्यायाः 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


(१९० /) 


प्रदर्शनेनस्पष्टी क रोति-- 
यद्यथा वर्तेते तस्य तथात्वं भाति मानत: । 
अन्यथात्वं भ्रमेणेति न्यायोऽयं सार्वलौकिकः ।॥॥६५॥ 
अन्वयः-यतूयथा वतेते तस्य तथात्वं मानतः भाति अन्यथात्वं भ्रमेण इति अयं न्यायः 


सार्बलोकिकः । 
यत्‌ शुक्त्यादि यथा येन शुक्तिकादिरूपेण वतेते तस्य तथात्वं शुक्त्यादिरूपत्वं प्रमाणतः स्फुरत्ति । 


अन्यथात्वं रजतादिरूपत्वं तद्भ्रमेण भ्रान्त्या प्रतिभातीत्ययं न्यायः सर्वलोकप्रसिद्ध इत्यर्थः ॥ ६५।। 
एवं भ्रान्त्या विपरीतप्रतिभानं दर्शयित्वा तन्निवृत्युपायमाह-- 
एवं श्रतिविचारात्प्राग्यथा यद्वस्तु भासते । 
विचारेण विपर्येति ततस्तच्चिन्त्यतां वियत्‌ ॥६६॥ 
अन्वयः-एवं श्रुति विचारात्प्राकयद्वस्तु यथा भासते विचारेण विपर्येति ततः तद्वियत्‌ 


चिन्त्यतां । 
एवमुक्तेन प्रकारेण श्रुतिविचारात्प्राक्श्रुत्यर्थविचारात्पूर्वं यद्वस्तु यत्सद्रूपं ब्रह्म श्रान्त्या यथा 


येन गगनादिरूपेण वर्तेते तच्छ, त्यर्थेपर्यालोचनेन विपर्येति गगनादिभावं परित्यज्य सद्रूपं ब्रह्म व भवति । 
तत श्रुतिविचारेण वस्तुयाथात्म्यदर्शनसं भवात्तद्वियच्चिन्त्यताम्‌,* विचार्यतामित्यर्थः ॥६६॥। 


अब लौकिक न्याय को दिखाकर माया को विपरीत प्रतीति का कारण दिखाते हैं-- 

जो शुक्ति आदि वस्तु जिस शुक्ति आदि रूप से वर्तेती है उसका वह खूप प्रमाण से प्रतीत होता 
है । जो उसी में रजत आदि अन्यथा रूप प्रतीत होता है वह भ्रम से होता है यह न्याय सम्पूर्ण लोक में 
प्रसिद्ध है । यही भ्रान्ति का धर्म है ॥६५।॥ 

इस प्रकार भ्रान्ति से विपरीत मान को दिखाकर अब भ्रान्ति की निवृत्ति का उपाय कहते हैं-- 

इस प्रकार श्रुति के विचार से पहले जो वस्तु जैसी भासती थी, वह विचार के अनन्तर विपरीत 
हो जाती है इससे तुम आकाश को भी विचार लो कि सत्‌ रूप है कि नहीं ॥६६॥ 

इस पूर्वोक्त रीति से जो श्रुति के अर्थं का विचार करने सेपूर्वं जो सत्‌ ब्रह्म भ्रान्ति जेसा 
गगनादि के रूप में दिखाई पड़ता था। फिर श्रुति के अर्थं के विचार से उस वस्तु का यथार्थे रूप 
ज्ञात होता है अर्थात्‌ आकाश आदि रूप का त्यागकर सतु ब्रह्म रूप हो जाती है, इस श्रुति के विचार से 
बस्तु के यथार्थ “सच्चे” रूप का ज्ञान होनेसे हे वादी अव तुम इस आकाश को विचार लो कि क्या है ॥६६॥ 
विशेष (१) आकाश का विचार करना विचार नाम भेद ज्ञान का है इसी को बिबेक कहते हैं विवेचन भी । 


पञ्चभुतविवेकप्रकरणम्‌ 


( १२१ ) 


विचारस्वरूपमेव दर्शयति-- 
भिन्ने वियत्सती शब्दभेदाद्बुद्धेश्च भेदत: । 
वाय्वादिष्वनुवृत्तः सन्न तु व्योमेति भेदधीः ।। ६७॥ 


अन्वयः--वियत्सती भिन्ने शब्दभेदात्‌ बुद्धेश्च भेदतः सत्‌ वाय्वादिषु अनुवृत्तं व्योम तु न इति 
भेदधीः । 


भिन्न इति । भिन्ने इति प्रतिज्ञार्थे हेतुमाह 'शब्देति' । वियत्सच्छब्दयो रपर्यायत्वादित्यर्थः । 
हेत्वन्तरमाह 'बुद्धेश्चेति’ । तमेव हेतुं विशदयति 'वाय्वादिष्विति' । यद्वाय्वादिषु भूतेषु सन्वायुः सत्तेज इत्येवं 
प्रकारेणानु वृत्त भाषते, व्योम तु नैवं भासते इति यञ्ज्ञानं सा भेदधीः, भेदबुद्धिरित्यर्थः ।६७॥ 


अब विचार के स्वरूप को दिखाते हैं- 


आकाश और सत्‌ परस्पर भिन्न है क्योंकि इन दोनों के वाचक शब्द (नाम) भिन्न-भिन्न है । 
आकाश भौर सत्‌ ये दोनों शब्द आपस में पर्याय नहीं हैं अब दूसरा हेतु कहते हैं तथा इन दोनों से उत्पन्न 
होने वाली बुद्धियाँ^ भी भिन्न-भिन्न होती हैं इसलिए ये भी भिन्न-भिन्न हैं क्योंकि वायु, तेज, जल और 
पृथिवी के साथ तो सत्‌ वायु, सत्‌ तेज, आदि वाक्यों से सत्‌ अनुस्यूत प्रतीत होता है । परन्तु आकाश सब 
के साथ इस प्रकार अनुस्यूत प्रतीत नहीं होता यही भेद बुद्धि है। अर्थात्‌ सत्‌ सर्वत्र है आकाश 
आदि नहीं ॥६७॥ 


विशेष- १ बुद्धेश्च भेदतः ज्ञान के भेद से भी भिन्न-भिन्न है, यहाँ अनुमान इस प्रकार है सत्‌ और 
आकाश भिन्न है बुद्धि के (ज्ञान) के भेद से घट-पट की तरह-यद्यपि प्रत्यक्‌ तत्त्व विवेक के 
३ से ७वें श्लोक तक सब काल मैं ज्ञान का अभेद प्रतिपादन किया, और यहां ज्ञान का 
भेद बताते हैं। इससे पूर्वोत्तर विरोध होता है । तथापि पूर्वे प्रथम प्रकरण में चेतन रूप 
ज्ञानं का अभेद प्रतिपादन किया । यहाँ बुद्धि की वृत्ति रूप ज्ञान का भेद कहा इससे पूर्वोत्तर 
का बिरोध नहीं है ॥ 


फा० १६ 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 
( ९९९ ) 


एवं सदाकाशयोर्भेदं प्रसाध्य, व्योम्नः सत्तेति श्रान्त्या प्रतीतस्य धर्मिधर्मभावस्य बिचारेण 
व्यत्ययं दशयति 
सद्वस्त्वधिकवृत्तित्वाद्धमिंव्योम्नस्तु धमता । 
धिया सतः पृथक्कारे ब्र हि व्योम क्रिमात्मकम्‌ ॥६८॥ 
अन्वयः-सद्वस्तु अधिकवृत्तित्वात्‌ धर्मि ब्योम्नस्तु धमंता धिया सतः पृथक्कारे व्योम किमात्मकं 
इति ब्रूहि । 
सद्दस्त्विति । रूपरसादिष्वनुवृत्तस्य द्रव्यस्येव आकाशवाय्वादिष्वनुवृत्तस्य सतो धर्मित्वं रसादिभ्यो 
व्यावृत्तस्य रूपस्येव बाय्वादिभ्यो व्यावृत्तस्य नभसो धर्मेत्वमित्यर्थः । ननु तहि घटाद्भिन्नूषस्य यथा 
वास्तवत्वं, तथा सतो भिन्नस्य नभसोऽपि स्यादित्याशङ्कघ सद्ष्यतिरिक्तस्य नभसो दुर्निरूपत्वान्मैबमित्याह- 
“धियेति' ॥ ६८॥ 
दुनिरूपत्वमसिद्धमिति शङ्कते 
अवकाशात्मक तच्चेदसत्तदिति चिन्त्यताम्‌ । 
भिन्नं सतोऽसच्च नेति वक्षि चेद्व्याहतिस्तव ॥।६८४।। 
अन्वयः-अवकाशात्मकं तत्‌ चेत्‌ तत्‌ असत इति चिन्त्यतां सतः असच्च भिन्नं नेति (अत्र) तब 
याहतिश्चेत्‌ वक्षि । 
अवकाशात्मकमिति | ताह सतो विलक्षणत्वादसदेव स्यादिति परिहरति-'असदिति' सतो बिलक्षणस्या- 
सत्त्वं नास्तीति वदतो दोषमाह - भिन्नमिति’ ॥६८॥ 


इस प्रकार सत्‌ और आकाश के भेद को सिद्ध करके भ्रम से तो यह प्रतीति होती है कि 
आकाश की सत्ता है । विचार से विपरीत उस ध्म धर्मि भाव का व्यस्य या ( उलटा) हो जाना 
दिखाते हैं -- 
अनुवृत होने से सत्‌ वस्तु धर्मी ओर व्योम धर्म है और बुद्धि से सतु के पृथक्‌ करने पर कहो कि व्योम 
किरूप है । 
जैसे रूप, रस आदि अधिक में अनुबृत द्रव्य के समान गुणों में रहने वाला द्रब्य पदार्थ धर्मी होता है: 
इसी प्रकार आकाश, वायु आदि सब में अनुगत हुआ, सत्‌ धर्मि अर्थात्‌ आश्रय है । रस आदि से भिन्न 
रूप के समान वायु आदि से भिन्न आकाश धर्म है । शंका कदाचित्‌ कहो कि घट से भिन्न भी रूप बास्तबिक 
(यथार्थ) है । वैसे ही सत्‌ से भिन्न आकाश भी वास्तविक हो जायेगा, इस शंका का उत्तर तो ठीक नहीं, 
क्योंकि बुद्धि के द्वारा सत्‌ के पृथक्‌ करने पर हे वादी तुम कहो कि आकाश किस ,स्वरूप बाला रह 
गया ॥६०॥ 


पंज्चभूतविवेकप्रकरणम्‌ 


( ११६ ) 


असत्त्वे भानं न स्यादित्याशङ्कय तुच्छविलक्षणत्वाद्धांन॑ न विरुध्यत इत्या ई 
भातीति चेद्भातु नाम भूषणं मायिकस्य तत्‌ । 
यदसद्भासमानं तन्मिथ्या स्वप्नगजादिवत्‌ ।।७०॥ 
भन्बयः-भाति इति चेत्‌ भालु नाम तत मायिकस्य भूषणं यत्‌ यत्‌ भासमानं असत्‌ ततु स्वप्न 
गजादिवत्‌ मिथ्या । 
भातीति चेदिति । अविरोधं दर्शयितुं मिथ्यावस्तुनो लक्षण सदृष्टान्तमाह 'यदसदिति' यद्वस्तु स्वरूपेणा- 
विद्यमानमपि भासते तत्स्वप्नगजादिवन्तमिथ्येत्यर्थः ॥७०॥। 


आकाश के दुनिरूप होने में शंका करते हैं -- 


आकाश रूप आकाश को कहोगे तो वह असत्‌ (मिथ्या है) ओर सत्‌ से भिन्न है यह असतु नहीं 
ऐसा कहें तो तुम्हारे मत में व्याघात दोष है । 


थदि वह आकाश को सत्‌ स्वभाव न मानकर अवकाश रूप है ऐसा कहोगे, सतु से विलक्षण होने 

से असत्‌ ही हो जायेगा यह निश्चय करो । यदि कहो सत्‌ से भिन्न भी है असत्‌ भी नहीं होता तो भी ठीक 
नहीं, क्योंकि सत्‌ से भिन्न है परन्तु असतु नहीं है ऐसा तुम कहोगे तो तुम्हारे मत में व्याघात? दोष है 
क्योंकि सत्‌ से भिन्न असत्‌ ही होता है ॥६६॥ 

शंका -असत्‌ होने पर भान न होगा तो ठीक नहीं क्योंकि तुच्छ से विलक्षण के भान में कोई 
विरोध नहीं है । (मिथ्या माया का लक्षण) 

अविरोध दिखाते हुए मिथ्या वस्तु का लक्षण दृष्टान्त के सहित कहते हें । असत्‌ होते हुए भी 
आकाश प्रतीत होता है तो हुआ करे, असत्‌ होते हुए प्रतीत होना मायावादी का भूषण है । जो असत्‌ 
अर्थात्‌ स्वरूप से न हो, परन्तु प्रतीत होती हो, जैसे स्वप्नावस्था में हाथी आदि के समान ॥७०॥ 
बिशेष १--व्याहुर्तिम्‌ पू्वोतरविरोधि असंबद्धार्थक्ं वाक्यम्‌ । ।यथा यावत्‌ जीवं अहं मोदी ब्रह्मचारी 

च में पिता माता तु मम वन्ध्यासीद्‌ पुत्रश्चप्र पितामह इति । 


२ ~मित्त्यात्वं ज्ञानवाध्यत्वम्‌ । अयं प्रपञ्चो मिथ्यैव सत्यं ब्रह्माहमद्वयम्‌ । अत्र प्रमाणं वेदान्ता 
गुरनोनुभनस्तथा । 
स्वतः सत्ता शुन्यमु 


श्री पञ्चदशी मीमांसां 


( १३४ ) 


ननु नियमेन सहोपलभ्यमानयोभेंदो न दुष्टचर इत्याश ड्कूयाह-¬ 
जातिव्यक्ती देहिदेहौ गुणद्रव्ये यथा पृथक्‌ । 
वियत्सतोस्तथेवास्तु पार्थक्यं कोऽत्र विस्मयः ॥७१॥ 
अन्वयः-यथा जातिव्यक्ती देहिदेहौ गुणद्रव्ये पृथक्‌ तर्थैव वियत्‌ सतोः पार्थक्यं अस्तु अत्र कः 
विस्मयः ॥ 
भेदो यद्यपि बुध्यते तथापि निश्चितो न भवतीति शङ्कते 
बुद्धोऽपि भेदो नो चित्ते निरूढ़ि याति चेत्तदा' । 
अनैकाग्र यात्संशयाद्वा रूढ्यभावोऽस्य ते वद ॥७२॥ 
अन्वयः-भेदः बुद्धोऽपि चित्ते निरूढि नो याति चेत्तदा (मनसः) अनैकाग्र यात्‌ संशयाद्वा अस्य 
रूढ्यभावः ते वद ॥ 
बुद्धोऽवीति । तस्य परिहारं वक्तुं तिश्चयाभावे कारणं पृच्छति ~'अनेकाग्रयादितिः ॥७२॥ 
आयो परिहारमाह - 
अप्रमत्तो भव ध्यानादाद्येऽन्यस्मिन्विवेचनम्‌ ॥ 
कुरु प्रमाणयुक्तिभ्यां ततो रूढतमो भवेत्‌ ॥७३॥ 
अन्वय:- आद्ये ध्यानात्‌ अप्रमत्तो भव अन्यस्मिन्‌ प्रमाणयुक्तिभ्यां विवेचनं कुरु तंत: रूढतमो 
भवेत्‌ ॥ ` 
अप्रमत्त इति । आद्ये प्रथमे विकल्पे ध्यानात्‌ तत्र प्रत्ययैकतानता ध्यानम्‌ ' इत्युक्तलक्षणादप्रमत्तो 
भव, सावधानमना भवेति यावत्‌ । द्वितीये परिहारमाह्‌--'अन्यस्मिन्निति'। ततः किमित्यत आह= 


'ततइति’ ॥७३॥ 


शंका करो यद्यपि भेद जान लिया तो भी निश्चय नहीं होता इस शंका पर कहते हैं -- 

शंका- नियम से जो में दिखाई पड़े और भिन्न भिन्न भेद दृष्टिगोचर न हो इस शंका पर 
कहते हैं - 
जाति तथा व्यक्ति, देहीं तथा देह और गुण तथा द्रव्य, पृथक्‌-पृथक्‌ हैं उसी प्रकार आकाश और 
सत्‌ भी पृथक्‌-पृथक्‌ है । इसमें कौन आश्रय है ॥७१॥ | पक: 

आकाश और सत्‌ का यह भेद समझा हुआ भी यदि चित्त में न जमता हो तो बताओ कि इस 
अस्थिरता का क्या कारण है। चित्त की एकाग्रता का न होना है अथवा तुम्हारे चित्त में बैठा हुआ कोई 
संशय है । यह तुम कहो अर्थात्‌ इन दोनों से अन्य कोई कारण प्रतीत नहीं होता ॥७२॥ 


विशेष १--(१) निरूपाधिक भ्रम (२) सोपाधिक भ्रम ॥ ” 


पश्चभूतविवेकप्रकरणम्‌ 


( १२५ ) 


ततोऽपि किमित्यत आह-- 
ध्यानान्मानाद्यक्तितोऽपि रूढे भेदे वियत्सतो 
न कदाचिद्वियत्सत्यं सद्वस्तु च्छिद्रवन्न च ।७४॥ 


अन्वयः-ध्यानात्‌ मानात्‌ युक्तितोऽपि वियत्सतोः भेदे रूढे वियत्‌ कदाचित्‌ सत्यं न सद्वस्तु 
छिद्रवत्‌ (अवकाशवत) न च ॥ 


ध्यानादिति । ध्यानं पूर्वोक्त लक्षणम्‌, मातं “भिन्ने वियत्सती शब्द भेदादबुद्धेश्च भेदतः, (प्र० २।६७) 
इत्यत्रो क्तम्‌ । युक्तिस्तु 'सद्वस्त्वधिकवृत्तित्वात्‌’ (प्र २।६८) इत्यादावुक्ता । एतैः ध्यानादिभिः वियत्सतोभेंदे 
चित्ते निरूढि याते सति वियत्‌ कदाचिन्न सत्यं किन्तु सवेदा मिथ्येवावभासते, सद्वस्त्वपि छिद्रवदव- 
काशवन्न' च नैव, भवतीति शेषः ॥७४॥ 


वियत्सत्त्व विवेचने फलमाह-- 
ज्ञस्य भाति सदा व्योम निस्तत्त्वोल्लेखपूर्वकम्‌ । 
सद्वस्त्वपि विभात्यस्य निश्च्छद्रत्वपुरः सरम्‌ ॥ ७५॥ 


अन्वयः-ज्ञस्य सदा व्योम निस्तत्त्वोल्लेखपूर्वेकं भाति सद्वस्तु अपि अस्य निशिच्छिद्रत्वपुरसरं 
विभाति ॥ 


चित्त की एकाग्रता के परिहार को कहते हैं - 

प्रयम चित्त की एकाग्रता के अभाव से है। तो ध्यान से मन को लगाकर प्रमत्तता छोड़ तत्र तो 
अपने मन को समाधान कर । यदि कोई संशय रह गया हो संशय से भेद की प्रतीति हो तो युक्ति और 
प्रमाणों से उसका विवेचन कर उसे मिटा दो इन दोनों साधनों द्वारा सत्‌ और आकाश का भेद के ज्ञान 
में भली प्रकार से आरूढ़ हो जायेगा ॥७२३॥ 

अब ध्यान के फल को कहते हैं - 

पूर्वोक्त प्रत्यय की एकतनता ध्यान पहले ७३वें श्लोक में कह दिया है मान (प्रमाण) ६७वें 
शलोक में कहा । युक्ति भी ६८वें श्लोक में कही गयी हे । इस पूर्वोक्त ध्यान, मान, प्रमाण आदियों से जब 
आकाश और सत्‌ का भेद चित्त में आरूढ़ हो जायेगा तो आकाश कदाचित्‌ भी सत्य नहीं प्रतीत होगा 
किन्तु सदा मिथ्या ही प्रतीत होगा और सत्‌ वस्तु भी छिद्र वाली प्रतीत न होगी । भावार्थ यह है कि ध्यान 
मान और युक्ति से आकाश और सत्‌ का भेदज्ञात होने पर आकाश सत्य और सद्वस्तु अवकाश वाली 
प्रतीत नहीं होगी ॥७४॥ 

अब आकाश और सतु के विवेक का फल कहते हैं - 


श्री पञ्चदशी मीमाँसा 
( १२६ ) 


वियन्मिथ्यात्वं सतो वस्तुत्वं च सदा चिन्तयतः कि भवतीत्यत आह-- 
वासनायां प्रबृद्धायां वियत्सत्यत्ववादिनम्‌ । 
सन्मात्राबोधयुक्तं च दुष्ट्वा विस्मयते बुधः ॥७६॥ 
अन्वय :—वासनायां प्रवृद्धायां वियत्‌ सत्यत्ववादिनम्‌ सन्मात्राबोधयुक्तं दृष्ट्वा बुधः 
बिस्मयते । 


वासनायामिति । बुधो वियत्सतोस्तत्त्ववेत्ता गगनस्य सत्यत्वं ब्रुवाणं निरवकाशसद्वस्त्वववोध रहितं 
च दुष्ट्वा विस्मयं प्राप्नोतीत्यर्थः ।। ७६॥। 


उक्तन्यायमन्यत्राप्यतिदिशति-- 
एवमाकाशमिथ्यात्वे सत्सत्यत्वे च वासिते । 
न्यायेनानेन वाय्वादे: सद्वस्तु प्रवित्रिच्यताम्‌ ॥।७७॥।। 


अन्वय :-एवं आकाशमिथ्यात्वे सतृसत्यत्वे च वासिते अनेन न्यायेन वाय्वादेः सदुवस्तु 
प्रविविच्यताम्‌ । 


भेद के ज्ञाता पुरुष को जब कभी व्यवहार में आकाश की प्रतीति होती है तो उसे सदैव निस्तत्व 
(मिथ्या) नाममात्र प्रतीत होता है | उसको जब-जब सद्‌ वस्तु का भान होता है। तब-तब यह ज्ञान भी 
रहता है कि यह सद्वस्तु आकाश रहित है ॥७५॥ 


आकाश को मिथ्या और सत्‌ को सत्य मानता हुआ बार बार अनुभव करता हुआ जो है उसको 
ष्या हे वह कहते हैं-- 

आकाश और सदू की यथार्थता को जानने वाला जो बुध ज्ञानी है वह वासना अत्यन्त बढ़ने पर 
(दृढ़ हो जाती है) आकाश को सत्य मानने वाले और आकाश रहित सत्‌ को न जानने वाले पुरुष को 
देखकर आश्चर्य करने लगता है ।।७६॥ 

उक्त न्याय को सद और वायु आदि में दिखाते हैं 

इस प्रकार जब आकाश का मिथ्यापन और सत्‌ का सत्यापन भली प्रकार चित्त में जम जाय तो 
इसी न्याय ( शेली) के द्वारा वायु आई शेष चारों भूतों से सडवस्तु को भिन्न कर जान लेता 
चाहिए 11७३॥ 


पःक्षभूतविवेकप्रकरणम्‌ 


( ११७ ) 


नेन्बाकाशकायस्य वायोरकारणभूतेन सद्वस्तुना तादात्म्यप्रतीत्ययोगात्सतो विवेचनमप्रयोजक- 
मित्याशरूच साक्षात्संवन्धाभावेऽपि परम्परया संवन्धोस्थ्तीत्याह-- 
सद्दस्तुन्येकदेशस्था माया तत्रैकदेशगम्‌ । 
वियत्तत्राप्येकदेशगतो वायुः प्रकल्पितः ॥७८॥ 


अन्वय : - सद्वस्तुनि एकदेशस्था माया तत्र एकदेशगं वियत्‌ तत्रापि एकदेशगतो वायू 
प्रकल्पितः । 


एवं सद्वाय्वो: संबन्धं प्रदश्ये, तयोर्धमँतो भेदज्ञानाय वायौ प्रतीयमानान्धर्मानाह- 
शोषस्पर्शौ गतिर्वेगो वायुधर्मा इमे मता: । 
त्रयः स्वभावाः सन्मायाव्योम्नां ये तेऽपि वायुगाः ।।७५॥ 
अम्वय :--शोषस्पशौँ गतिः वेगो इमे वायुधर्मा: मताः सन्‌ मायाव्योम्नां ये त्रयः स्वभावाः 
तेऽपि बायुगाः । 
शोषस्पर्शाविति। एवं प्रातिस्विकांन्धर्मानभिधाय कारणतः प्राप्तांस्तानाह्‌ त्य इति’ । सन्माया- 
ब्योम्नां ये त्रयः स्वभावाः शीलविशेषा धर्मास्तेऽपि वायुगाः । वायौ विद्यन्ते इत्यर्थः ॥७८॥। 


शंका आकाश का कार्य जो वायु उसके अकारण रूप सतु वस्तु से वायु की एकता की प्रतीति 
अयुक्त है इससे वायु से सत्‌ का विवेक करना निष्प्रयोजक (व्यर्थ) है इस शंका पर कहते हैं । साक्षात्‌ 
सम्बन्ध का अभाव होने पर भी परम्परा सम्बन्ध है -- 

सद्‌ वस्तु के किसी एक देश में माया है और माया के एक देश में आकाश है, उस आकाश के 
भी एक देश में वायु की कल्पना' की गई है ॥॥७८॥ 

` `` इस प्रकार सत्‌ और वायु के परम्परा सम्बन्ध को दिखाकर उन दोनों के धमं से भेदज्ञाने के 

लिए बायु में प्रतीत हुए धर्मों को कहते हैं-- 

सुखाना-स्पर्श-गति-वेग ये वायु के धर्मे माने हैं । इस प्रकार चार स्वाभाविक धर्मो को कहकर 
मर सत्‌ माया और भाकाश के जो क्रमशः तीन स्वभाव सत्ता-मिष्या और शब्द इनके जो तीन स्वभाब 
हैं कारणों के बायु में भी है ॥७६॥ 


बिशेष--१ आकाश को माया उपाहित चैतन्य में कल्पित होने से इसलिए उसको अन्य कल्पित की 
मघिष्ठानता महीं बन सकती । इससे यहाँ आकाश उपहित चेतन में चायु कल्पित. (अध्यस्त) 
है यह अभिप्राय है ऐसा सारे स्थल में जानना । 


श्री पश्वदशी मीमांसा 


( १९७ ) 


` के ते धर्मा इत्यत आह -- 
वायुरस्तीति सद्भाव: सतो वायौ पृथक्कृते । 
निस्तत्त्वरूपता मायास्वभावो व्योमगो ध्वनि: ॥।८०।। 
| अन्वय :-वायुः अस्ति इति सद्भावः सतो वायौ पृथककृते निस्तत्त्वरूपता माया स्वभावः 
व्योमगः ध्वनिः । 
वायुरिति । वायुरस्तीति व्यवहारहेतुसद्रूपत्वं सद्वस्तुनो धर्म एकः । वायो सद्वस्तुनो विवेचिते सति 
यन्निस्तत्त्वरूपत्वं स मायाधमों द्वितीयः । शब्दो व्योम्नः सकाशादागतो धमेस्तृतीय इत्यर्थः ।।८०।। 
ननु व्योमविव्रेचनप्रस्तावे, वाय्वादिष्वनुबृत्तं सत्‌ न लु व्योमेति भेदधीः । (प्र २।६७ इत्यत्र 
वाय्त्रादावाकाशानुर्वृत्तितिवारिता । इदानीं व्योमानुवृत्तिरभिधीयते । अतः पूर्वोत्तरविरोध इति शङ्कूते - 
सतोऽनुवृत्तिः सववत्र व्योम्नो नेति पुरेरितम्‌ ॥। 
व्योमातुवृत्तिरधुता कथं न व्याहतं वचः ॥८१॥ 
अन्वय :-सतोऽनुवृत्तिः सवेत्र व्योम्नो नेतिपुरा ईरितं व्योमानिवृत्तिः अधुना (उच्यते) वचः 
व्याहतं कथं न । 
सत इति । व्योमानुवृत्तिरधुनोच्यत इति शेषः ।।5१॥। 


. अब उन्हीं कारणों के धर्म को कहते हैं- 

“बायु है” इस व्यवहार के हेतु यह सत्‌ ब्रह्म का रूप (धर्म) वायु में सत्‌ रूप का धमं है । सत. 
से वायु को; प्रथक्‌ करने पर जो निस्तत्त्वं रूपता ( मिथ्यात्व );है वह वायु में माया का स्वभाव है 
और शब्द जो वायु में प्रतीत होता है वह आकाश का स्वभाव हैं । अर्थात्‌ आकाश के सम्बन्ध से प्रतीत 
होता है ॥5०॥ 

* दि शंका करो कि व्योम के विवेक प्रकरण में इसी प्रकरण के ६७वें श्लोक में कहा गया है कि. 
सत्‌ की सवंत्र अनुवृत्ति है, आकाश की नहीं, वायु आदि में आकाश की अनुवृत्ति का निषेध किया) अब. 
आकाश की अनुवृत्ति के कहने में पूर्वापर के विरोध (व्याघात दोष) की शंका करते हैं-- 

' =¬ ०० शंकॉ-संत्‌ की अनुवृत्ति सवत्र होती है आकाश की नहीं, यह पहले कह आये आये और अब. 
आकाश की अनुवृत्ति को कहते हुए तुम्हारे वचन में व्याघात दोष क्यों नहीं होगा ॥॥८१॥) 


पञ्चभूतविवेकप्रकरणम्‌ 


(१२४ ) 


` `` पूवैमवकाशलक्षणस्व हपानुवृत्तिनिवारिता, इदानीं धर्मानुवृत्तिरेवाभिधीयते, न स्वरूपानुवृत्तिः, 
अतो न व्याहतिरिति परिहरति 
दिद्रातुवृत्तिर्नेतीति पूर्वोक्तिरधुना त्वियम्‌ । 
शब्दातुवृत्तिरेवोक्ता वचसो व्याहतिः कुतः ॥८२॥ 
अन्वय :-द्विद्रानुवृत्तिः नेति इति पूर्वोक्तिः अधुना तुइयं शब्दानुवृत्तिः एव उत्ता (तहि) 
वचसो व्याहतिः कुतः । 
ननु वायोः सद्ब्रह्मविलक्षणत्वादसत्त्वलक्षणं मायामयत्वं यद्युच्यते तह्य व्यक्तस्वरूपमाया- 
वैलक्षण्यादमायामयत्वमपि कि न स्यादिति चोदयति - 
ननु सद्ठस्तुपार्थक्यादसत्त्वं चेत्तदा कथम्‌। 
अव्यक्तमायावैषम्यादमायामयतापि नो ॥ 5३ 


अन्वयः-ननु सदवस्तु पार्थक्यात्‌ असत्वं चेत्‌ तदा अभ्यक्तमायावेषम्यात्‌ अमायामयतापि 
कथं नो । 


पूवं शंका का समाधान-प्रथम ६७वें श्लोक में जो लक्षण स्वरूप की अनुवृत्ति का निषेध किया 
अब धर्म की अबुवृत्ति कहते हैं स्वरूप की नहीं इस प्रकार व्याघात दोष नहीं-- 

छिद्र अर्थात्‌ अवकाश रूप लक्षण वाले आकाश की अनुवृत्ति नहीं होती यह पूर्ष कहा और अब 
तो यह शब्द कीं अनुवृत्ति कही है, अवकाश स्वरूप की अनुवृत्ति नहीं कही है, इसलिए वचन का ब्याघात 
दोष कैसे हो सकता है।।८२॥ 

शंका-हे सिद्धान्ती यदि तुम वायु को सदुरूप ब्रह्म से विलक्षण होने के कारण असत्‌ रूप 
(मायामय) कहोगे तो वताओ कि अव्यक्त रूप माया से विलक्षण होने से वायु अमायामय भी हो 
जायेगा । अर्थात्‌ सत्य क्यों नहीं मान लेते । 


_ . _ पूर्वे पक्षी शंका करे कि सद्रूप ब्रह्म से विलक्षण होने से वायु को असत्‌ रूप मायामय कहोगे तो 
अव्यक्त रूप माया से विलक्षण होने से वायु अमायामय भी हो जायेगा । कि सत्‌ वस्तु से पृथक्‌ होने से 
बायु.असत्‌ है तो अव्यक्त माया की बिषमता अमायामय भी क्यों नहीं मानते ॥८३॥ 


फा०९७ ˆ ` 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 
( १३० ) 


नाव्यक्तत्वं मायामयत्वे प्रयोजकं, किन्तु निस्तत्त्वरूपत्वं, तत्तु मायायामिव वाय्वादावप्यस्तीति 
न मायामयत्वहानिरिति परिहरति-- 
निस्तत्त्वरूपतेवात्र मायात्वस्य प्रयोजिका । 
सा शक्तिकार्ययोस्तुल्या व्यक्ताव्यक्तत्वभेदिनोः ।। ८४॥ 
अन्वयः_अत्र मायात्वस्य प्रयोजिका निस्तत्त्वरूपतैव सा व्यक्ताव्यक्तत्वभेदिनोः शक्तिकार्ययोः 
तुल्या । 
ननुश क्तिकार्ययोशभयोरपि निस्तत्वरूपतायामविशिष्टायां व्यक्ताव्यक्तत्वलक्षणो भेद कुतइयश द्भुय] 
तद्विचारः प्रस्तुतानुपयुक्त इति परिहरति - 
सदसत्त्वविवेकस्य प्रस्तुतत्वात्स चिन्त्यताम्‌ । 
असतोऽवान्तरो भेद आस्तां तत्त्चिन्तया5त्र किम्‌ ।। ८ ५।। 
अन्वयः -सदसत्त्वविवेकस्य प्रस्तुतत्वात्त्‌ स चिन्त्यतां असतो वा अन्वातरो भेदः आस्तां 


अत्र तच्चिन्तया कि । 
सदसत्त्वेति । असतो माया तत्कार्य रूपस्यावान्तरभेदो व्यक्ताव्यक्तत्व\रूप इत्यर्थः ॥८५॥। 


अब उक्त शंका का समाधान करते हैं मायामयता का हेतु अव्यक्त तत्त्व नहीं अपितु निस्ततत्वता 
ही है । वह माया के समान युवा आदि में भी तुल्य है, इसलिए मायामय मान लेने में कुछ:हानि नहीं--- 

मायामयत्व का प्रयोजक निस्तत्व (मिथ्यात्व) है और वह व्यक्त (वायु) और अव्यक्त (माया) 
मात्र में भी है भेद जिनका ऐसी माया और कार्य दोनों में लुल्य* है ।॥८४।। | 

शंका -जब माया शक्ति और उसके कार्य वायु आदि में निस्तत्वरूपता समान हैं तो एकव्यक्त 
एक अव्यक्त यह भेद कहाँ से हुआ इस शंका का परिहार प्रकरण विरुद्ध होने से समाधान करते हैं-- 


असत्‌ के व्यक्त अव्यक्त रूप अवान्तर (मध्य) भेद को रहने दो यहाँ उसके विचार का क्या 
है 5५॥ म i 30235 


विशेष १ शक्ति के कार्य वायु में तुल्य है-अर्थांत्‌ व्यावहारिक पक्ष की रीति से मोया का परिणाम जो 
आकाश उसका परिणाम होने से परम्परा से वायु माया का काये है) 

२-अबव्यक्तता रूप है शक्ति की अव्प्रक्तता और कार्य की व्यक्तता में हेतु,आगे अद्वैतानन्द के प्रकरण 

में ३६वें श्लोक में देखो । अतोऽनिर्वंचनीवोऽयं शक्तिवत्‌ तेन शक्तिजः (यह श्लोक है) । . | 


~ 


पंचभूतविवेकप्रक रणम्‌ 
( १११ ) 


फलितमाह-- 
सद्वस्तु ब्रह्म शिष्टोंऽशो वायुमिथ्या यथा वियत्‌ । 
वासयित्वा चिरं वायोमिथ्यात्वं मरुतं त्यजेत्‌ ।।८६।। 
अन्वयः -सद्वस्तु ब्रह्म शिष्टः अंश वियत्‌ यथावायुः मिथ्या चिरं वायोः मिथ्यात्वं वासयित्वा 
मरुतं त्यजेत्‌ ।। ८६।। 
सद्वस्त्विति । वायौ यः संदशस्तद्‌ ब्रह्म” रूपस्‌ । शिष्टोंऽशो निस्तत्त्वादिर्वायोः स्वरूपम्‌ स च 
वाथ्रुनिस्तत्त्व- रूपत्वादेव आकाशवन्थ्या । इत्थं वायोमिथ्यात्वं चिरं वासयित्वा मरुतं त्यजेत्‌ मरुत्सत्य इति 
बुद्धि त्यजेदि- त्यर्थः ॥॥।८६॥ 
वायौ उक्तं विचारं तेजस्यप्यतिदिशति- 
चिन्तयेद्वह्निमप्येवं मरुतो न्यूनर्वातनम्‌ । 
ब्रह्वाण्डावरणेष्वेषा न्यूनाधिकविचारणा !।८७॥ 
अन्वयः-एवं बल्ग अपि मरुतः न्युनवतिनम्‌ चिन्तयेत्‌ एषा ब्रह्माण्डवरणेषु (अस्ति) न्यूनाधिक 
विचारणा अस्ति। ....... 
चिन्तयेदिति। ननु 'सद्वस्तुन्येकदेशस्था माया तत्र’ (प्रश २।७८) इत्यादिना वियदादीनां 
न्यूनाधिकभाव उक्तः स लोके न क्वापि दृश्यत इत्याशङ्कयाह्‌ - ब्रह्माण्डेति ।।८७॥ 


फलितार्थ का प्रतिपादन करते हैं-- 

वायु में जो सतु का अंश है वह ब्रह्म रूप है-और शेष अंश निस्तत्त्वता (१) आदि शब्द से शब्द, 
स्पर्श आदि वायु का स्वरूप है । वह वायु आकाश के समान मिथ्या है । निस्तत्त्व रूप (अधिष्ठान ब्रह्मा से 
भिन्न सत्ता के अभाव वाला होने से मिथ्या) है । इस प्रकार चिरकाल तक वायु के मिथ्यात्व? निश्चय 
करके मुमुक्षुः वायुः को छोड़ दें वायु सत्य है इस बुद्धि को छोड़ दे ॥८६॥ 


विशेष १ - देशतः कालतो वस्तुतः परिच्छेदरहितं ब्रह्म । वृहत्त्वं बृहणत्वं आत्मा एव ब्रह्म बृहणत्वपिण्ड 
ब्रह्माण्डशरीरवृद्धयादिहेतुत्वम्‌ । वातिके अव्याबृतानतुगतं वस्तु ब्रह्म ति भण्यते ब्रह्मार्थो 
दुलेभो$त्र । ८ 
२ - मिथ्यात्वं स्वतः सत्ताशून्यत्वस्‌ । ए अनन्त कोटि ब्रह्माण्ड जिस अनादि अनन्त परिपूर्ण वस्तु 
में भास रहे हैं, उसी ब्रह्म में इनका अभाव भी है ! अतः अपने अभाव के अधिकरण में 
भासमान होने से ए अनन्त कोटि ब्रह्माण्ड मिथ्या हैं । अधिष्ठान निष्ठात्यन्ताभाव प्रतियोगित्व 
-मिथ्यात्वम्‌ । जिस अधिष्ठान में जिस वस्तु का अत्यन्त अभाव'हो उसी में उस वस्तु का भासना 
मिथ्या है, जैसे रज्जू में सर्प है नहीं, फिर भी रस्सी में सर्प का भासना उसे दिखाई पड़ते हुए 
सर्प को मिथ्या कहेंगे । 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 
( १३२ ) 


वायोः कियतांशेन न्यूनो वह्विरित्यत आइ-- 
वायोर्दंशांशतो न्यूनो वह्विर्वायौ प्रकल्पितः । 
पुराणोक्तं तारतम्यं दर्शाशेभ॑तपञ्चके ।।८८॥। 
अन्वयः-वायोः दशांशतो न्यूनः वह्निः वायौ प्रकल्पितः पुराणोक्तं तारतम्यं दशांशेः भूत 
पञ्चके (उक्तं) । 
वायोरिति । तस्य वास्तवत्वशङ्कां वारयति 'वायाविति' । नन्वयं न्यूनाधिकभावः स्वकपोलकल्पित 
इत्याशङ्क्याह 'पुराणोक्तमिति'* ८५) 


उक्त वायु के विचार को अग्नि में भी कहते हैं अर्थात्‌ सत्‌ ब्रह्म और अग्नि का विवेचन 
करते हैं-- । 

इसी प्रकार वायु की अपेक्षा न्यून देश में रहने वाली अग्नि का भी इसी प्रकार विचार करो । 
(अन्त में अग्नि की भी सत्यत्व बुद्धि का भी परित्याग कर दे)। यदि शंका करो ७८वें श्लोक में सत्‌-वस्तु 
के एक देश में माया है और माया के एक देश में आकाश है ७८वें शलोक में आकाश आदि का जो न्यूनाधिक 
भाव कहा है वह लोक में चाहे न होता हो अर्थात्‌ नहीं देखा । सो ठीक नहीं ब्रह्माण्ड के आवरणों में 
पृथिवी, जल, अग्नि, वायु आदि में भी यही न्यून अधिक विचार है ॥८७॥ 


वायु से कितने अंश में अग्नि कम है-- 


शंका - अग्नि वास्तविक नहीं है व्यावहारिक है, यह न्यूनाधिक भाव स्वकपोल कल्पित है, अर्थात्‌ 
मिथ्या है । अग्नि वास्तविक सत्य पदार्थ नहीं है व्यावहारिक है। ve 


ह न्यूनाधिक भाव कपोल कल्पित नहीं है । अपित पुराणों के कथन के अनुसार इन पाँच भूतों 
में १० भाग के अनुसार क्रम से न्यूनाधिक भाव "है ।।८८॥ 


विशेष १-ब्रह्माण्ड के आवरणों में या लोक प्रसिद्ध पदार्थों में यह न्यूनाधिकता का विचार नहीं है इससे 
लोक में इस न्यूनाधिक भाव का देखना बनता नहीं । 
२- ईद श्री मदुभागवते ३।२६।५२ । “एतदण्डं विशेषाख्यं क्रमबृद्ध दंशोत्तरैः । तोयादिभिः परिवृतं 
प्रधानेनावृतं वहि:” । यत्र लोकवितानोऽयं रूपं भगवतो हरे: । पु इक 


पश्चभुतविवेकप्रकरणस्‌ 


( १३३ ) 


बह्ने: स्वरूपमाह 
वह्लिरुषणः प्रकाशात्मा पूर्वानुगतिरत्र च । 
अस्ति वह्विः सनिस्तत्त्वः शब्दवान्स्पशेवार्नाप ।।८४॥ 
अन्वयः - वह्मिःउष्णः प्रकाशात्मा अत्र च पूर्वानुगतिः वह्मिः अस्ति सशब्दवान्‌ स्पर्शवान्‌ अपि 
निस्तत्त्वः । 
वह्िरिति । अत्रापि वायाविव कारणधर्मा अनुगता इत्याह-'पूर्वेति’ के ते धर्मा इत्याकांक्षायामाह- 
'अस्तीति’ ॥८४।। 
एवमग्नौ कारणधर्मानुगत्यनुवादपूर्वकं स्वकीयं धर्म दर्शयति 
सन्मायाव्योमवाय्वंशेर्य्‌ क्तस्याग्तेिजो गुणः । 
रूपं तत्र सतः सवंमन्यदुबुद्धया विविच्यताम्‌ ।।८०॥ 
अन्वयः सन्मायाव्योमवाय्वंशेः युक्तस्य अग्नेः निजः गुणः रूपं तत्र सतः सर्व अन्यद्‌ बुद्धया 
विविच्यतां । 
सन्मायेति । इत्यं सविशेषणं वह्नमिस्वरूपं व्युत्पाद्य, इदानीं सद्वस्तुनो वाहि विविनक्ति -'तत्रे ति’ । 
तत्र तेषु मध्ये सतः सद्वस्तुनोऽन्यत्सवे धर्मजातं मिथ्येति बुद्धया विविच्यताम्‌ पृथक्‌ क्रियता मित्यर्थः ।। 5०॥ 


अग्नि के स्वरूप को कहते हैं अर्थात्‌ सत्‌ और अग्नि का विवेक 

अग्नि उष्ण और प्रकाश रूप है और इस अर में भी ये कारण के धर्मो की अनुगति हो रही 
है, इसलिए कहा जाता है क्रि वह्लि है, मिथ्या रूप है और स्वर्शवान्‌ है ।।55॥ 

इसी प्रकार कारण के धर्मो से युक्त अग्नि के अनुवाद पूर्वक अग्नि के स्वाभाविक धर्म को 
दिखाते हैं-- 


इस प्रकार विशेषणों सहित अग्नि के स्वरूप का प्रतिपादन कर अब सत्‌ वस्तु से अग्नि को अलग 
दिखाते हैं । सत्‌, माया, आकाश तथा वायु इन चार कारणों के अंश क्रमशः अस्तित्व, मिथ्यात्व, शब्द, 
स्पर्श ये चार धर्म हैं। इनसे युक्त अग्नि का अपना गुण (धर्म) रूप है। इनमें से सत्‌ को छोड़कर शेष सवे 


धर्म मिथ्या. है, बुद्धि द्वारा इस बात का विवेवत पृथ करण कर लेना चाहिए ॥६०॥ मकर 
* 


श्री पश्चदशी मीमांसा 
( १३४ ) 


एवं वह्ने मिथ्यात्वनिश्चयानन्तरमपां मिथ्यात्वं चिन्तयेदित्याह-- 
सतो विवेचिते वह्नौ मिथ्यात्वे सति वासिते । 
आपो दशांशतो न्यूना: कल्पिता इति चिन्तयेत्‌ ।।८१।। 
अन्वयः सतो विवेचिते वह्नौ मिथ्यात्वे सति वासिते दशांशतो न्यूनाः आपः कल्पिताः इति 
चिन्तयेत्‌ । 
अस्यापि कारणधर्मान्स्वधर्माश्च विभज्य दर्शयति -- 
सन्त्यापोऽमूः शून्यतत्त्वाः सशब्दस्पशंसंयुताः 
रूपवत्योऽन्यधर्मानुवृत्त्या स्वीयो रसो गुणः ॥४२॥ : 
न्वयः-अमूः आपः सन्ति शून्यतत्त्वाः सशब्दस्पर्शेसंयुता: रूपवत्यः अन्यधर्मानुवृत्त्या स्वीयः 
रसः गुणः । 
न्त्याप इति । शब्देन सह वर्तते इति सशब्दः सशब्दश्चासौ स्पर्शश्च सशब्दस्पर्श: तेन युक्ता 


इत्यथे ॥८२॥ 
विवेकध्यानाभ्यामपां मिथ्यात्वं निश्चित्यानन्तरं भूमेमिथ्यात्वं चिन्तनीय मित्थाह्‌-- 


सतो विवेचितास्वप्सु तन्मिथ्यात्वे च वासिते । 
भूमिदंशांशतो न्यूना कल्पितऽप्स्विति चिन्तयेत्‌ ॥5३॥ 
अन्वय :--अप्सु सतो विवेचितासु तन्मिथ्यात्वे च वासिते दशांशतो न्यूना भूमिः अप्सु कल्पिता 
इति चिन्तयेत्‌ । 


इस प्रकार जब अग्नि का मिथ्यात्व निश्चय हो गया। सत्‌ वस्तु से विवेक करने पर (पृथक्‌) 
करने पर जल का मिथ्यात्व चिन्तन करे-- 

वह्भि का सत्‌ से विवेक (पृथक्‌) करने पर मिथ्यात्व्र का निश्चय हो गया तो अग्नि से दशांश 
न्यून (कम) जल, अग्नि, उपहित चैतन्य में कल्पित है । यह चिन्तन करना चाहिए । अर्थात्‌ जलों को. भी: 
मिथ्या समझे ।॥।5१।। 

अब जलों में भी कारण के और अपने गुणों को कहते हैं 

_ यह जल है यह जल मिथ्या है, यह शब्द, स्पर्श और रूपवाला है ऐसा कहा जाता है । अयन 

के धर्मों की अनुवृत्ति (आने से है और जल का अपना गुण रस है ।।5२॥ 

अब विवेक और ध्यान से जलों का मिथ्यात्व का निश्चय होने पर भूमि के मिथ्यात्व की चिन्तन 
को कहते हैं-(सत्‌ से प्रथिवी क्रा विवेक 

सत्‌ वस्तु से जल का विवेक और मिथ्यात्व का निश्चय होने पर उन जलों में दशांश न्युन 
(कम) है वह भूमि भी जल उपहित चैतन्य में कल्पित है । अर्थात्‌ मिथ्या है ऐसा चिन्तन करे ॥३२॥ | 


पः्चभूतविवेकप्रकरणम्‌ 


(१३५ ) 


तस्या मिथ्यात्वचिन्तनाय तद्धर्मानपि विभजते - 
अस्ति भ्रूस्तत्त्वशून्यास्यां शब्दस्पर्शौ सरूपकौ । 
रसश्च परतो गन्धो नेज: सत्ता विविच्यताम्‌ ।८४।। 
अन्वयः - भूःअस्ति तत्त्वशून्या अस्यां सरुपकौ शद्दस्पशौं रसश्च परतः गन्धः नजः सत्ता 
विविच्यताम्‌ । 
अस्थि भूरिति । तेभ्यः सत्तामात्रं पृथक्‌ कर्तेव्यमित्याह~ सत्तेति’ ॥ 5४।। 
सत्तापृथक्करणे फलमाह-- 
पृथक्कृतायां सत्तायां भूमिमिथ्या$वशिष्यते । 
भूमेर्दशांशतो न्यूनं ब्रह्माण्डं भूमिमध्यगम्‌ ॥।र्द ५।। 
अन्वयः=सत्तायां पृथक्‌कृतायां भूमिः मिथ्या अवशिष्यते भूमेः दशांशतो न्यूनं ब्रह्माण्डं भूमि 
मध्यगं । फेक 
पृथगिति । इदानीं भौतिकेम्यो ब्रह्माण्डादिम्यःसतो विवेचनाय तदवस्थानप्रकारं दर्शयति ¬ 
'भूमेरिति' ।।८५॥। 


अव भूमि में मिथ्यात्व निश्चय के लिए भूमि के धर्मो का विभाग करते हैं-- 


: भूमि “है वह निस्तत्त्व (मिथ्या) है” इस भूमि में शब्द, स्पर्श, रूप, रस ये गुण दूसरों (क्रमश: 
सत्‌ माया, आकाश, वायु, तेज और जल कारणों से आये हैं पृथिवी का अपना गुण (धर्म) गन्ध है, 
उन सब में से सत्ता का बिवेचन करना है ।।5४।। 


+ * > >्त्ता से पृथक्‌ करके फल कहते हैं-- 


सत्ता से पृथक्‌ कर लेने पर भूमि नाम का पदार्थ मिथ्या रह जाता है। अब भौतिक ब्रह्माण्ड 
आदि से पदार्थों से सत्‌ वस्तु के विवेकार्य ब्रह्माण्ड आदि की स्थिति का वर्णन करते हैं । पृथिवी से दश 
अंश कम चौदह भुवनों के रूप में विद्यमान ब्रह्माण्ड है, वह पृथिवी के मध्य में स्थित है । इसका एक अर्थ 
यह भी है कि वह ब्रह्माण्ड आकाश में घूमते रहने वाले भूमि के खण्डों (परमाणुओं) से बना हुआं है । 
परन्तु पृथिवी जिस ब्रह्माण्ड के मध्य में स्थित है ऐसा अर्थ होना ठीक प्रतीत होता है ॥४%॥ 


श्री पञ्चदशी मीर्मांसा 


( १३६ ) 


ब्रह्माण्डमध्ये तिष्ठन्ति भुवनानि चतुदश । 
भुवनेषु वसन्त्येषु प्राणिदेहा यथायथम्‌ ॥८६६॥ 
अन्वयः--ब्रह्माण्डमध्ये चतुर्दश भूवनानि तिष्ठन्ति एषु भुवनेषु यथायथं प्राणिदेहाः वसन्ति । 
स्पष्टम्‌ ॥८६॥ 
तेषु सद्विवेचने फलमाह -- 
ब्रह्माण्डलोकदेहेषु सद्वस्तुनि पृथक्कृते । 
असन्तोऽण्डादयो भान्तु तद्भानेऽपोह का क्षतिः ॥८७॥ 
अन्वयः-ब्रह्माण्डलोक देहेषु सद्वस्तुनि पृथक्कृते असन्तः अण्डादयः भान्तु ।तदुभानेऽपि इह 


क्षतिः का । 
तद्भाने का क्षतिरित्युक्तमेवार्थं स्पष्टीकरोति , 
भूतभौोतिकमायानामसत्तवेऽत्यन्तवासिते । 
सद्वस्त्वद्वेतमित्येषा धीर्विपर्येति न क्वचित्‌ ।। ई८॥। 
लकर अन्वयः--भूतभौतिकमायानां असत्त्वे अत्यन्तवासिते सद्वस्तु अद्वैतं इति एषाधीः क्वचित्‌ न 
पर्येति । 


भूतेति । भूतानामाकाशादीनां भोतिकानां ब्रह्माण्डादीनां मायायाश्च तत्कारणभूताया मिथ्यात्वे- 
विवेकध्यानाभ्यां चिते दृढं वासिते सति सद्वस्तुनोडद्वेतत्वबुद्धि: कदाचिन्न विहन्यते इत्यर्थः ॥।5८॥ 


ब्रह्माण्ड के मध्य में चौदह भुवन टिक रहे हैं और उन चौदह्‌ भुवनों में प्राणियों के देह अपने 
अपने कर्मों के अनुसार रहते हैं । चौदह भुवन -यहाँ भू, भुवः स्व, मह, जन, तप, और सत्य ये सात ऊपर 
अतल, वितल, सुतल, तलातल, रसातल महातल और पाताल इस प्रकार के चौदह भुवन हैं ॥₹६॥ 

भूतों का कायं ब्रह्माण्ड से सत्‌ के विवेचन का फल कहते हैं-- 

ब्रह्माण्ड, चौदह भूवन और प्राणियों के देहों में से सद्वस्तु के पृथक्‌ कर लेने पर भी असत्‌ 
ब्रह्माण्ड आदि का भान होता है तो होता रहे । इससे हमारी कुछ हानि नहीं (अर्थात्‌ अद्वैत ब्रह्म तत्त्व की 
कोई हानि नहीं है जैसे मृग जल को प्रतीति से उसकीअधिष्ठान पृथ्वी गीली नहीं होती ऐसे ही जगत की 
मिथ्या जगत के भासने से अष्ठिन अद्वैत ब्रह्म में कुछ हानि नहीं होती । 
“> ई / असत्‌ वस्तु के भान होने पर अद्वैत की कोई हानि नहीं इसी को कहते हैं - 

' ` 7 आकाश आदि पाँच भूत ब्रह्माण्ड आदि भौतिक इनकी कारण रूपमाया इन तीनों की मिथ्यात्व - 

की: वासना के विवेक और ध्यान से चित्त में दृढ़ जम जाने पर सत्‌ वस्तु अद्वेत ही है यह बुद्धि कंपी भी 
बिपरीत भाव को प्राप्त नहीं होती अर्थात्‌ सदेव बनी रहती है ॥६५८॥ र 


Pig Pe 


पण्चभूतविवेकप्रक रणम्‌ 


( १३७ ) 


ननु भुम्यादीनामसत्त्वे विदुषो व्यवहार लोपःप्रसञ्जेतेत्याशङ्कय विवेकेन मिथ्यात्वनिश्चय्रेडपि 
भूम्यादेः स्वरूपोपमदनाभावान्न व्यवहारो लुप्यत इत्याह-- 
सदद्वैतात्पृग्भ्ते दवेते भूम्यादिरूपिणि । 
तत्तदर्थक्रिया लोके यथा हष्टा तथैव सा ॥द८॥। 
अन्वयः-सदद्वेतात्‌ पृथग्भूते भूम्यादिरूपिणि द्वैते लोके तत्तदर्थ क्रिया यथा दृष्टा तथैव सा । 
ननु सत्तत्त्वस्याद्वैतरूपत्वे सांख्यादिभिरभिधीयमानस्य भेदस्य कुतो न निराशः क्रियते इत्याशङ्कय 
व्यावहारिकभेइस्यास्माभि रम्युपगतत्वान्न तन्निरासाय प्रयत्यत इत्याह 
सांख्यकणादबौद्धाद्येजंगद्‌*भेदो यथा यथा । 
उत्परेक्ष्यतेऽनेकयुक्त्या भवत्वेष तथा तथा ॥१००॥ 
अन्वयः - साख्यकाणादबोद्धाद्यैः जगदभेदः यथा यथा उत्प्रेक्ष्यते अनेकयुक्त्या एष तथा तथा भवति । 


कोई शंका करे कि जबभूमि आदि रूपधारी इस द्वैत जगत को, सत्‌ अद्वैत से पृथक्‌ मिथ्या 
जान लिया जाता है तो विद्वान के व्यवहार का लोप हो जायेगा इस शंका का उत्तर - जब भूमि आदि 
स्वरूप द्वैतका विवेक के द्वारा मिथ्यात्व निश्चय होने पर ज्ञानी को भूमि आदि के स्वरूप का नाश नहीं 
होता इससे व्यवहार का लोप भी नहीं होता है-- 

जब भूमि आदि द्वैत का सत्‌ अद्वैत से पृथक्‌ भाव हो गया तो भी उन-उस अर्थं का कार्य जैसा 
जगत्‌ में देखा है, वेसा ही विद्वान को प्रतोत होगा ॥। 55॥ 

कदाचित्‌ कोई शंका करे कि यदि सत्‌ रूप तत्त्व अद्वैत रूप है तो सांख्य आदि के कहे भेद का 
खण्डन क्यों नहीं करते । 

उत्तर-हम भी व्यावहारिक भेद को मानते हैं, इससे उसके खण्डन करने में प्रयत्न 
नहीं करते-- 

सांख्य कणाद, बौद्ध आदि जेसे-जैसे जगत्‌ का भेद अनेक युक्तियों से वर्णन करते हैं, वह भेद 
वैसे-वेसे. ही रहे ॥१००।। 


विशेष १--कपिल मत के अनुसारी सांख्य वादी । कणाद (कण भुक्‌) मत के अनुसारी वैशेषिक बुद्ध 
5 + अवतार के शिष्य (१) माध्यमिक (शून्यवादी (२) योगाचार (क्षणिक विज्ञानवादी) 
(३) सौत्रान्तिक (बाह्य पदार्थ को अनुभेयता का वादी) (४) वैभाषिक (बाह्यार्थं पदार्थ की 
प्रत्मक्षता का बादी) ये चार बौद्ध कहलाते हैं। आदि शब्द से गोतम के अनुयायी नैयायिक 

आदि अन्मे भेदं घादिंमों का ग्रहण करना । 


का० १५ 


श्री पञ्चदशी मीमांसा _ 
( ११६ ) 


ननु प्रमाणसिद्धस्य सत्त्वभेदस्य अवज्ञा अनुपपन्नेत्याश ङ्क याह्‌--- 
अवज्ञातं सदद्वेतं निःशङ्केरन्यवादिभिः । 
एवं का क्षतिरस्माकं तद्द्वेतमवजानताम्‌ ।।१०१॥। 
अन्वयः निःशङ कः अन्यवादिभिः सदद्वैतं अवज्ञातं एवं तदद्वैतमवजानतां अस्माक का क्षतिः । 
अवज्ञातमिति । यथाऽन्यवादिभिः सांख्यादिभिः नि:शंक: श्रृत्यादिसिद्धस्यापि सदद्वैतस्यावज्ञा 
क्रियते, श्रृतियुकत्यनुभवावष्टम्भेनास्माभिस्तदीयद्वैतानादरणे कि हीयत इत्यर्थः ॥१०१॥ 
ननु निष्प्रयोजनेयं द्वैतावज्ञा इत्याशङ्कय, जीवन्मु क्तिलक्षणप्रयोजनसद्भावान्मैवमित्याह . 
द्वैतावज्ञा सुस्थिता चेदद्वेते धी: स्थिरा भवेत्‌ । 
स्थेये तस्याः पुमानेष जीवन्मुक्त ` इतीर्यते ।।१०२।। 
अन्वयः-द्वैतावज्ञा सुस्थिता चेत्‌ अद्वते धीः स्थिरा भवेत्‌ तस्याः स्थैये एष पुमान्‌ जीबन्मुक्त 


इति ईयते । 
न केवलं जीवन्मुक्तिरेव* प्रयोजनम्‌, अपितु विदेहमुवितरपीत्यभिप्रायेण क्ृष्णवाक्यमप्युदाहरति— 


एषा ब्राह्मी स्थिति: पाथ ! ननां प्राप्य विमुह्यति । 
स्थित्वाऽस्थामन्तक्रालेऽपि ब्रह्म निर्वाणमृच्छति ॥१०३ 
अन्वयः--हे पार्थं एषा व्राह्मी स्थितिःएनां प्राप्य न विभुह्यति अस्यां अन्तकालेऽपिरिथित्बा 
ब्रह्मनिर्वाणं ऋच्छति । 


शंका करो कि प्रमाणों से सिद्व तत्व भेद को मानने वाले अन्य वादियों की अवज्ञा (तिरस्कार 
करना उचित नहीं तो हमारा उत्तर है-- | | 

जब अन्य सांख्य वादियों ने निःशंक होकर श्रुति आदि से सिद्ध सद्‌ अद्वैत की अवज्ञा की हैं तो 
वैसे ही श्रुति युक्ति और अनुभव द्वारा उनके द्वैत तिरस्कार करने में हमारी क्या हानि है, कुछ भी हानि: 
नहीं है ॥१०१। । शि 

शंका द्वैत अवज्ञा निष्प्रयोजन है उत्तर अब द्वैत की अवज्ञा का फल जो जीवन्मुक्ति उसका बर्णन 


करते हैं - ॥ 
दंत तिरस्कार पूर्ण रुप से अन्तःकरण में स्थिर हो जायेगी तो भर्द्‌ं स, में बुद्धि स्थर ..हो जायेगी 
स्थिर बुद्धि पुरुष जीवन्मुक्त कहलाने लगताहै ।।102॥। 


विशेष 1 प्रपञ्च की प्रतीति होते हुए (अट्टं त ब्रह्म में स्वरू पस्थित ऐसा पुरुष जीबन्मुक्त-) 7... 


पश्चभूतविवेकप्रकरणप 


( ११३ ) 


'अन्तकाल' शब्देन वर्तेमानदेहपातोऽभिधीयते इत्याशङ्कां वारयितुं विवक्षितमर्थमाह 
सदद्टैतेऽनृतद्वेते यदन्योन्येक्यवीक्षणम्‌ । 
तस्यांन्तकालस्तद्भेदबुद्धिरेव न चेतरः ॥॥१०४॥ 

अन्वयः -सदद्वैते अन्नृततद्वैते यत्‌ अन्थून्येक्यवीक्षयणं तस्य अन्तकालः तदभेदबुद्धिःएवइतर च न | 


सदद्व ते इति । सद्रूपेऽद्वेते च यदन्योन्याध्यासलक्षणमैक्यज्ञानमस्ति, तस्यैक्यभ्रमस्यान्तकालो नाम 
तयोरद्वँतद्वैतयोः सत्यानृतरूपेण भेदबुद्धिरेव, नापरो वर्तेमानदेहपात इत्यर्थः 1॥१०४॥ 


केवल जीवन्मुक्ति ही फल नहीं, किन्तु श्री कृष्णजी को कही यह विदेह मुक्ति भी इसका 
` -फल है: 


यह गीता २।७२ में कहा है। हे अर्जुन यहाँ तक ब्रह्मा निष्ठा बतलाई इस स्थिति में प्राप्त 
हुआ मनुष्य फिर भ्रान्त नहीं होता । यदि मनुष्य अन्त काल में भी इस स्थिति में ठहर जाता है तो बहु 
` ब्रह्म भाव रूप विदेह? मुक्तिमय ब्रह्म निर्वाण को प्राप्त करता है ।।१०३॥ 


यहाँ अन्तकाल शब्द से वर्तमान देह पात लिया इस शंका का उत्तर वर्तमान देह पात नहीं 
लेना— 
सत रूप अद्वेत और मिथ्या रूप द्वैत इनकी जो परस्पर अन्योन्याध्यास रूप एकता का ज्ञान 


रूप भ्रम हो रहा था उस एकता के भ्रम ज्ञान का अन्तकाल अर्थात्‌ “सद्‌ अद्वैत” और मिथ्या द्वैत को 
क्रमशः दोनों को भिन्न-भिन्न समझने को ही अन्तकाल कहते हैं देहमरण को नहीं ॥१०४॥ 


See nee 


विशेष-- १--ब्रह्मनिष्ठ--तन्तिष्ठस्य मोक्षोपदेशात्‌ १।१।७ ब्र० सु० । 


२- ब्रह्मनिर्वाण--प्रपञ्च की प्रतीति से रहित अद्वैत ब्रह्मस्वरूप से स्थिति विदेह मुक्ति । 

- ३- अध्यासः. .परमपरावभासः स द्विविधो ज्ञानाध्यासोऽर्थाध्यासश्च । यद्वा-स्वरूपाध्यास 

संसर्गाध्यासश्चेति द्विधो.अध्यास- तत्राद्यो स्वरूपाध्यासरज्ञ्वादौ भूजंगाद्यध्यास आत्मनि 

अनात्माध्यासो द्वितीयस्तु संसर्गाध्यास स्फटिके लौहितस्य शंखे पीतिभ्नो अनात्मनि च 
आत्मतद्धर्मादे: । 


श्री पखदशी मीमांसा 


( १४० ) 


इदानीं लोकप्रसिद्धार्थस्वीकारेऽपि न दोष इत्यभिप्रायेणाह---- 


यद्वाऽन्तकालः 'घ्राणस्य वियोगोऽस्तु प्रसिद्धितः । 
तस्मिन्कालेऽपि न भ्रान्तेगंतायाः पुनरागमः ।। १०५ 


अन्वय :- यद्वा अन्तकालः प्रसिद्धितः प्राणस्य वियोगः अस्तु तस्मिन्‌ कालेऽपि गतायाः भ्रान्तेः 
पुनः आगमः न । 


उक्तमेवार्थ प्रपञ्चयति 
नीरोग उपविष्टो वा रुग्णो वा विलुठन्भुवि । 
मूच्छितो वा त्यजत्वेष प्राणान्भ्रान्तिने सर्वथा ॥१०६॥ 


अन्वय :-नीरोगः उपविष्टो वा रुग्णो वा भूविविलुठनमुच्छितो वा एषु प्राणान्‌ त्यजतु 
सवथा भ्रान्तिने । 


अब जगत्‌ में प्रसिद्ध अन्तकाल के लेने में दोष के. अभाव को कहते हैं-- अथवा लोक प्रसिद्ध होने 
के कारण देह के प्रधान लिङ्ग प्राणों के वियोग को ही अन्तकाल मान लो -उसमें भी कोई दोष नहीं है 
क्योंकि जो भ्रान्ति उस समय नष्ट हो जायेगी वह फिर कभी लौटकर आने वाली नहीं है ॥१०५॥ 


पूर्वोक्त अर्थं का विस्तारपूर्वक वर्णन करते हैं-- 


रोग रहित हो अथवा उपविष्ट (बैठा) हो रोगी हो या भूमि पर लोटता, पड़ा:या मूर्च्छा को 
प्राप्त हो ऐसा होकर भी यह पुरुष प्राणों को त्यागे तो भी यह भ्रान्ति नहीं रहती, अर्थात्‌ मरण.समय में 
सवेथा भ्रम कीं निवृत्ति हो जाती है ।१ ॥१०६॥ 


विशेष - (१) ब्रह्मैवाहं न संसारी नित्यमुक्तः न शोकभाक्‌ । सच्चिदानन्दरूपोऽहं आत्मानं इति भावयेत्‌ । 
ऐसी भावना करता हुआ “राम-राम” कहता हुआ या पीड़ा से व्याकुल हुआ - तनूं त्यजति 
वा काश्यांशवपचस्य गहे तथा ज्ञानसम्प्राप्तिसमये भक्तोऽसौ विगताशय-काशी आदि 
पवित्र देश में मगध देश में चाण्डाल के घर ज्ञान के समकाल में मुक्त है मरण का देश कालकमि 
उपासक के लिए है तत्त्व ज्ञान के लिए नहीं है । 


. पश्वभूतविवेकप्रकरणम्‌ 
( १४१ ) 


ननु प्राणवियोगकाले मूर्च्छादिना ज्ञाननाशे भ्रान्तिः स्यादेव इत्याशचछूघ ज्ञाननाशाभावे 
दृष्टान्तमाह-- 


दिने दिने स्वप्नसुप्त्योरधीते' विस्मृतेऽप्ययम्‌ । 
॒ परेद्युर्नानधीतः स्यात्तद्वद्विद्या न नश्यति ॥१०७॥ 
अन्वय :--दिने दिने स्वप्नसुप्त्योः अधीते विस्मृतेऽपि अयं परेद्य : नानधीतः स्यात्‌ तद्वत्‌ विद्या 
न नश्यति । 
दिनेदिन इति । यथा :प्रत्यहमधीते बेदे स्वप्नसुषुप्त्याद्यवस्थायां विस्मृतेऽपि परेद्य रनधीतवेदत्वं 
नास्ति, तथा मृतिकालेऽपि तत्त्वानुसंधानाभावेऽपि ज्ञाननाशाभाव इत्यर्थः ॥१०७॥ 
त व्युत्पत्ति :-परेद्यू : पूर्वस्मिन्‌ अहनि सद्यःपरुतइत्यादिना निपातनात्‌ एद्य ष. प्रत्यये पूर्वच्य : 
इति निपात्यते । 
ज्ञाननाशाभावमेवोपपादयति ¬ 
प्रमाणोत्पादिता विद्यो प्रमाणं प्रबलं बिना । 
न नश्यति न वेदान्तात्प्रवलं मानमीक्ष्यते ।।१०८॥। 
. _, अन्वय :-विद्या प्रमाणोत्पादिता प्रबलं प्रमाणं बिना न नश्यति वेदान्तात्‌ प्रबलं मानं 
न ईक्ष्यते । 


शंका प्राण वियोग के समय मूर्च्छां आदि से ज्ञान का नाश होने पर भ्रान्ति हो जायेगी, इस शंका 
पर कहते हैं । ज्ञान के नाश के अभाव में दृष्टान्त कहते हैं-- 

जेसे प्रतिदिन स्वप्न और सुषुप्ति अवस्थाओं में पठित वेद का विस्मरण होने पर भी अगले दिन 
में वह वेद अनधीत (अपठित) नहीं होता अर्थात्‌ उसको स्मृति बनी रहती है। वैसे ही मरण काल में भी 
तत्त्व का अनुसंधान न होने पर भी विद्या (ज्ञान) का नाश नहीं होता ॥१०॥ 

ज्ञान का नाश के अभाव प्रतिपादन करते हैं - 

प्रमाणों से उत्पन्न हुई विद्या प्रबल प्रमाण के बिना" नष्ट नहीं होती और वेदान्त से प्रबलतर 
दूसरा प्रमाण प्रबल अन्य कोई दिखाई भी नहीं पड़ता ॥१०५८॥ 
विशेष -(१) ज्ञान के नाश का अभाव अहं ब्रह्मास्मि मैं ब्रह्म हुँ । इस दृढ़ निश्चय रूप अपरोक्ष ब्रह्म निष्ठा 

अभेद ज्ञान है । 


(२) वाधिततत्वदविद्यायां विद्यां सा नैव वाध॑ते । सद्वासना निमित्तत्वं याति विद्या स्मृते ध्र्‌वम 
॥ने० कमे सि०॥ 


श्री पंज्चदशी मीमांसा 
( १४२ ) 


उपपादितमर्थ मुपसंहरति-- 
तस्माह दान्तसंसिद्ध सदद्वेत्तं न बाध्यते । 
अन्तकालेऽप्यतो भूतविवेकान्निवृ त्तिः स्थिता ॥१०५॥ 
इति श्रीमत्परमहंसप रिव्राजका चार्यश्री मद्भा रतीतीर्थ विद्यारण्यंमुनिवर्यकिकरेण रामकृष्णन 

सरचितायां तात्पर्यदी पिकाख्यायां पञ्चभुतविवेकाख्यं द्वितीयंप्रकरणम्‌ समाप्तम्‌ । 

.इति श्रीमत्परमहंसप रिव्राजकाचार्य श्रीभारतीतीथं बिद्यारण्यमुनि कृत पञ्चदश्यां पञ्चभूत- 
बिवेकाख्यं द्वितीयं प्रकरणम्‌ । ¢ 

अन्वय :-तस्माद्‌ वेदाम्तसंसिद्धं सदद्वैतं न वाध्यते अन्तकालेऽपि अतःभूतविवेकात्‌ निबृतिः 
स्थिता । 


प्रतिपादित अर्थ का उपसंहार करते हैं-- 
इससे यही सिद्ध हुआ कि वेदान्त सिद्ध अद्वैत की बाधा अन्तकाल में भी नहीं होती इसलिए यह 
कहना सर्वथा उचित है कि सत्‌ से पञ्चभूतों का भेद ज्ञान रूप विवेचन कर लेने सें निरतिशय सुख की 
प्राप्ति रूप मुक्ति निश्चित रूप से होती है । he 


विशेष -बेदान्त जीवब्रह्मअभेदबोधकवाक्यम्‌ । वेदानाम अन्तेऽवसानभाग उपनिषद्‌ । . 


इति श्री मत्परम हंसप रिब्राजका चार्यवर्यस्वामिश्री करपात्रशिष्य 
श्रीडाॉँ ०लक्ष्मणचैतन्यत्रह्मचारिविरचित लक्ष्मणचन्द्रिकाख्ये पञ्चदशी हिन्दीव्याख्याने 
पञ्चभुतविवेकास्यं द्वितीयं प्रकरणम्‌ समाप्तमु । 


फचकोशविपेकप्रकरणम्‌ 


नत्वा श्रीभारतीतीर्थविद्यारण्यमुनीश्वरौ । 
पञ्चकोशविवेकस्य कुर्वे व्याख्यां समासतः ॥।१॥। 
_तैत्तिरीयोपनिषत्तात्पर्यव्याख्यानरूपं पञ्चक्रोशविवेकाख्यं प्रकरणमारभमाण आचार्यः तत्र 
शरीतृप्रबृत्तिसिद्धये सप्रयोजनमभिधेयं सूचयन्‌ मुखतश्चिकी षितं ग्रम्थं प्रतिजानीते 
गुहाहितं ब्रह्म यत्तत्पञचकोशविवेकतः । 
बोद्धं शक्यं तत: कोशपञ्चकं प्रविविच्यते ॥।१॥ 
अन्वयः--गुहाहितं यद्‌ ब्रह्म तत्‌ पञ्चकोश विवेकतः बोद्ध शक्यं ततः कोशपञ्चकं 
प्रविविच्यते । 
गुहाहितमिति--यो वेद निहितं गुहायां परमे व्योमन्‌’ (.तेत्ति० २।१।१) इति श्रुत्या गुहाहितत्वे- 
नाभिहितं यत्‌ ब्रह्म अस्ति तत्‌ 'गुहा’ शब्दवाच्यान्तमयादिकोशपंञ्चकविवेकेन ज्ञांतुं शक्यते, ततस्तेषां 
कोशानां पञ्चकं प्रकर्षेण प्रत्यगात्मनः सकाशाद्विभज्य प्रदश्यत इत्यर्थः ॥१॥। 


श्री-भारतीतीर्थं और विद्यारण्यमुनि को नमस्कार करके मैं पञ्चकोश विवेक को संक्षेप में 
ब्याख्या करता हँ ।।१॥ 

अब यजुर्वेद के अन्तर्गत तैत्तिरीय उपनिषद के तात्पर्यं व्याख्यान रूप में जो पंञ्चकोश विवेक 
प्रकरण, उसका आरम्भ करते हुए और उसमें श्रोताओं की प्रवृत्ति के लिए प्रयोजन अभिधेय को सूचित 
करते हुए श्री आचार्य ग्रन्थकार मुख से कहने योग्य ग्रन्थ की प्रतिज्ञा करते हैं - 
ड जो परम आकाश रूप गुहा में छिपे ब्रह्म को जानता है। इस श्रुति में कहा जो गुहाहित ब्रह्म 
है ।.वह गुहा शब्द के अर्थ जो पञ्च ( अन्नमय आदि ) कोश उसके विवेक से जानने शक्य है । इससे उन 
पाँचों कोशों के अवान्तर प्रत्यगात्मा से भली तरह पृथक्‌ करके दिखाया जा रहा है॥१। _ 


बिशेष १-पञ्चकोशेभ्यो विवेकेन आत्मसो ज्ञानं पञ्चकोश अनात्मप्रतिपन्नस्‌ च अस्य प्रकरणस्य 

' ... प्रयोजनम्‌ । 

का पच्च कोशों की परम्परा के अनुसार माला गुहा शब्द करके है । जैसे पर्वत अविच्छिन्न 
आकाश में विद्यमान पाँच किवाड़ सहित द्वार युक्त गुफा होती है, उसमें अतिशम तेजो रूप 


श्री पख्रदशी मीमांसा 


( १४४ ) 


ननु केयं गुहा, यस्यां निहितं ब्रह्म कोशपश्चकविवेकेन अवबुध्यते, इत्याशङ्कय श्रुत्या 'गुहा' शब्देन 
विवक्षितमर्थमाह 
देहादभ्यन्तरः प्राणः प्राणादभ्यन्तरं मनः । 
ततः कर्ता ततो भोक्ता गुहा सेयं परम्परा ।।२।। 
अन्वयः -देहात्‌ अभ्यन्तरः प्राणः प्राणात्‌ अभ्यन्तरं मनः ततः कर्ता ( विज्ञान आन्तर ) ततः 
भोक्ता (आनन्दमयः) सेयं परम्परा गुहा । 
देहादिति । देहादन्नमयात्प्राणः प्राणमयः अभ्यन्तरः आन्तरः प्राणात्प्राणमयान्मनः मनोमयः 


अभ्यन्तर आन्तरस्ततो मनोमयात्कर्ता विज्ञानमय आन्तर इत्यनुषज्यते । ततो विज्ञानमयाद्भोक्ता आनन्दमयः 
सोऽपि पूवेवदान्तर इत्यर्थः । सेयं अन्नमयाद्यानन्दमयान्तानां परम्परा 'गुहा' शब्देनोच्यत इत्यर्थः ॥२॥ 


शंका-ग॒हा कौन हैं । इससे स्थित ब्रह्म पश्चकोश के विवेक से जाना जाता है। उत्तर श्रुति से 
अब उस गुहा शब्द से विवक्षित अर्थ को कहते हैं -- 

अन्नमय रूप देह से आन्तर (भीतर) प्राण और प्राणमय से आन्तर मन और मनोमय से 
आन्तरकर्ता विज्ञानमय और विज्ञानमय आन्तर भोक्ता आनन्दमय) कोश है। वह यह्‌ जो अन्नमय कोश 
से आनन्दमय पर्यन्त कोशों को परम्परा है यही गुहा है । अर्थात्‌ गुहा अपनी-अपनी एकता के द्वारा ब्रह्म 
को छिपा देती है ।।२।। 


बाहर प्रकाशमान तेज तत्व की अवस्था विशेष मणिमयों भगवत्‌ प्रतिमा स्थित होती है । 
उस प्रतिमा की आच्छादक जैसे यह गुफा है जेसे ही सबको अवकाश देने वाली अव्याकृत 
(माया) रूप आकाश में विद्यमान जो पाँच को उसमें उस माया के भी परम प्रकाश ब्रह्म 
ही प्रत्यगात्मा पञ्चकोश के साक्षी रूप से स्थित है। इससे ( प्वकोशों के साक्षी) रूप से . 
स्थित है । इससे पश्चकोश आच्छादक है इससे गुहा कहते हैं और उस मणिमयी प्रतिमा के- 
सेवक के अनुग्रह से किल्ली (चावी) द्वारा पाँच किवाड़ों के खोलने से प्रतिमा का दर्शनः 
ह (ज्ञान) होता है । वैसे ब्रह्म निष्ठ गुरु के अनुग्रह से पाँचकोश के विवेक रूप किल्ली द्वारा 
_ . = _ पाँच कोश कृत आवरण रूप केवाड़ खोलने से प्रत्यगात्मा स्वरूप ब्रह्म का दर्शन (ज्ञान) होता 


है। इससे इन केशों का ज्ञान विवेक करना चाहिए । 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( १४४ ) 


` इदानीमन्नमयस्य स्वरूपं तदनात्मत्वं च दर्शयति-- 
पितृभुक्तान्नजाद्वीर्योज्जातोभ्न्नेनेव वर्घते । 
देह: सोऽन्नमयो नात्मा प्राक्‌ चोर्ध्वं तदभावतः ।।३॥ 
अन्वयः -पितृभुक्तात्‌ अन्नजात वीर्यात्‌ जातः अन्नेनैव वर्धेते देहः स अन्नमयः नात्मा (जन्मनः) 
प्राक्‌ मरणात्‌) ऊर्ध्वं तदभावतः । 
पितृभुक्तेति । पितृभृक्तान्नजात्‌*मातृपितृभुक्तात्‌ यवव्रीह्यादिलक्षणात्‌ अन्नाज्जायमानं यद्वीर्यम स्ति 
तस्माद्वीर्यात्‌ यो देहो जातः यश्च जननान्तरंक्षीराद्यन्नेनेव वधते, स देहोऽन्नमयोऽन्नस्यः विकारः स आत्मा 
न भवति । कुत इत्यत आह्‌ प्रागिति' । जन्मनः प्राक्‌ः मरणादूर्ध्वं च तदभावतः, तस्य देहस्याभावादित्यर्थः 
विवादाध्यासितो देह आत्मा न भवति, कार्यत्वातु घटादिवदिति भावः ॥३॥ 


अब अन्नमय का रूप और उसको आत्मा से भिन्न दिखाते हैं -- 


पिता माता के भक्षित अन्न से उत्पन्न रज वीर्य से पैदा हुआ देह अन्न से बढ्ता है, इसलिए 
अन्नमय है आत्मस्वरूप नहीं, क्योंकि जन्म से पूर्वं और मरण के पीछे देह का अभाव है । 
पिता और माता के भक्षण किये अन्न से पैदा हुए वीयं से उत्पन्न हुआ देह अन्न से ही बढ़ता 
है । अर्थात्‌ दूध आदि अन्त से पुष्ट होता है वह देह अन्तमय ( अन्न का विकार ) है, आत्मा नहीं है 
क्योंकि जन्म से पूर्वे और मरण के अनन्तर उस देह का अभाव है यहाँ अनुमान इस प्रकार का है-- 
( चार्वाक्‌ आदि साधारण जन देह को आत्मा मानते हैं इसलिए विवाद का विषय ) यह जो देह है, 
वह आत्मा नहीं है, क्योंकि “कार्य” अर्थात्‌ उत्पत्ति और विनाशवान्‌ है, जैसे घट ॥३॥ 


विशेष १ पुरुषो ह वा अयमादितों गर्भो भवति-यत्‌ एतत्‌ रेतः तत्‌ एतत्‌ सर्वेभ्यो अङ्ग भ्यः तेज: सम्भूतं 
_ आत्मन्येवात्मानं विभति तत्‌ यदा स्त्रियां सिञ्चत्यर्थेनज्जनयति तदस्य प्रथमं जन्म ।(ऐ०२।४।१) 
 २-माता का रज रूप वीर्यं उसके रक्त मांस-त्वचा होते हैं, पिता के वीर्य से हांड्‌-नाड़ी-मज्जा 
और वीर्य होते हैं'। 
३ -प्राग्‌ अभाव-प्रधवंमाभाव होने से । 


फा० १६ 


पश्चकोशविवेकप्रकरणम्‌ 


( १४६ ) 


हेतुरस्तु साध्यं मा भू. विपक्षे वाधकाभावादप्रयोजकोऽयं हेतुरित्याशङ्क्य अकृताभ्यागमकृत- 
विप्रणाशाख्यबाधकसदद्भावान्मैवमितिपरिहरति— 
पूर्वंजन्मन्यसन्नेतञ्जन्म संपादथेत्कथम्‌ । 
भाविजन्मन्यसत्कमं न भुञ्जीतेह संचितम्‌ ।।४॥। 


अन्वयः-पूवेजन्मनि असत्‌ एतत्‌ कथं जन्म सम्पादयेत्‌ भावि जन्मनि असत्‌ कर्म इह सञ्चितं 
न भुञ्जीत । 


पूर्वजन्मनीति । एतद्देहरूपस्यात्मनः पूर्वस्मित्‌ जन्मन्यसत्त्वादेतञ्जन्महेत्वदृष्टासंभवेऽप्यस्य 
जन्मनोऽप्यङ्गी क्रियमाणत्वादकृताभ्यागमः प्रसञ्जेत । तथा भाविजन्मन्यप्यस्य देहरूपस्यात्मनोऽसत्त्वादभा- 
वादिहानुष्ठितयोः पुण्यपापयोः फलभोक्तृरभावेन भोगमन्तरेणापि कर्मक्षयः प्रसञ्जेत, अयं कृतविप्रणाशः । 
एवं कृतनाशाकृताभ्यागमरूपवाधकसदद्भावादात्मनः कार्यत्वं नाङ्गीकर्तव्यमिति भावः ।।४॥ 


कोई शंका करे कि देह्‌ में कार्यत्व रूप हेतु को मानोगे, देह रूप आत्मा से भिन्न रूप साध्य को 
न मानोगे साध्य अनुमिति प्रमा का विषय ) क्योंकि उससे विपक्ष (न मानना ) कोई बाधक नहीं यह 
हेतु अप्रोजक अर्थात्‌ ( अनात्म स्वरूपस्य असाधक यह आशय है ) उत्तर नहीं किये कर्म के फल का भोग 
किये कर्मे के फल का नाश रूप को कहते हैं। ऐसा मत कहो समाधान करते हैं- 


पूर्व जन्म में असत्‌ देह इस जन्म को कैसे पैदा करेगा और भावी (भविष्य) जन्म में असत्‌ देह 
इस देह में संचित कर्मो को केसे भोगेगा । 


इस देह्‌ रूप आत्मा को पूर्वं जन्म में न होने से और इस जन्म के हेतु अदुष्ट के असम्भव में भी 
इस जन्म को अंगीकार करोगे तो अकृत का अभ्यागम ( प्राप्ति ) होगी वैसे ही भावी ( होनेवाला । जन्म 
में भी यह देह रूप आत्मा न रहेगा तो इस देह के द्वारा किये हुए पुण्य पापों के फल का कोई 
भोक्ता ही न होगा । इससे भोग के बिना ही किये हुए कर्मो का क्षय , रूप कृत नाश हो जायेगा। 


इससे कृत नाश अकृत का अभ्यागम रूप होने से आत्मा को कार्य अन्त का विकाररूप देह न मानना 
चाहिए ॥४॥ 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


(७१४७८ ) 


एवमन्नमयकोशस्यानात्मत्वं प्रद्श्य,प्राणमयकोशस्य स्वरूपं तदनात्मत्वं च दर्शयति-- 
पूर्णो' देहे बलं यच्छन्नक्षाणां यः प्रवर्तकः । 
वायुः प्राणमयो नासावात्मा चेतन्यवर्जनात्‌ ।।५॥। 
अन्वय:--देहे पूर्ण: बलं यच्छन्‌ अक्षाणां प्रवर्तकः यः स वायुः प्राणमयः असौ चंतन्यवर्जनात्‌ 
आत्मा न। 
पूर्ण इति । यो वायुर्देहे पूर्णः पादादिमस्तकपर्यन्तं व्याप्तः सन्‌, बलं यच्छन्‌, व्यानरूपेणः 
सामर्थ्यं प्रयच्छन्‌ अक्षाणां चक्षुरादीनामिन्द्रियाणां प्रवर्तकः प्रेरको वर्तते, स वायुः 'प्राणमयः', इत्यच्यते । 
अतावप्यात्मा न भवति । तत्र हेतुमाह -'चेतन्येति' । विवादाध्यासितः प्राण आत्मा न भवति, जडत्वात, 
घटादिवदिति भावः ॥॥५॥ 
इदानीं मनोमयस्वरूपदर्शनपूर्वक तस्याप्यनात्मत्वमाह- 
अहन्तां ममतां देहे गेहादौ च करोति य: । 
कामाद्यवस्थया भ्रान्तो नासावात्मा मनोमयः ।।६।। 
अन्वयः-यः देहे गेहादौ च कामाद्यवस्थया भ्रान्तः, अहंतां ममतां करोति असो मनोमय 
आत्मा न भवति । 


अहन्तामिति । देहेऽहन्तामहंभावं गृहादो ममतां मदीयत्वाभिमानं च यः करोति असौ "मनोमय 
स आत्मा न भवति । कुत इत्यत आह-'कामादीति'। हेतुगर्भविशेषणम्‌ । कामक्रोधादिवृत्तिमत्त्वेनानियत- 
स्वभावत्वादित्यर्यः । मनोमय आत्मा न भवति, विकारित्वात्‌, देहवदिति भाव: ॥६॥ 


अब अन्नमय कोश का आत्मा से भिन्न अनात्मा दिखाकर प्राणमय कोश के स्वरूप और 
अनात्मा है यह दिखाते हैं । (प्राणमय कोश क्रिया शक्तिमान कार्य रूप बिकारी है) -- 

जो वायु देह में पेर से लेकर मस्तक पर्यन्त सम्पूर्ण देह में व्यापक होकर व्यान रूप से शक्ति 
(बल) देता हुआ चक्षु आदि इन्द्रियों का उस-उस विषय में प्रेरक है, वह्‌ वायु प्राणमय कोश है चेतनता 
न होने से जड़ होने के कारण वह भी आत्मा नहीं है। विवाद का आश्रय ( संशययुक्त समष्टि पापों को 
आत्मा मानने वाले हिरण्य गर्भे के उपासक यह विवाद का विषय है । प्राण आत्मा नहीं है जड़ होने से 
घट के समान है ॥५॥ 


विशेष १-देहात्मवादिनं चार्वाक निरस्य-प्राणात्मवादिनो हूरण्यगर्भान्तिरश्याति-पूर्वोत्पादिना । 
२- सारे शरीरवर्ती वायु व्यान वायु । 


पञ्चकोशविवेकप्रकरणम्‌ 


( १४८ ) 


अनन्तरं 'कतृ' शब्दवाच्यस्य विज्ञानमयस्य स्वरूपं प्रदर्शयंस्तदनात्मत्वे दर्शयति-- 
लीना सुप्तो वपुर्बोधे व्याप्नुयादानखाग्रगा । 
चिच्छायोपेतधीर्नात्मा विज्ञानमयशब्दभाक्‌ ।।७॥। 
अन्वयः- या चिच्छायोपेतधीः सुप्तौ लीना बोधे आनखाग्रगा सती वपुः ब्याप्नुयाट्‌ सा विज्ञान 


मयशब्दभाक्‌ आत्मा न । 
लीनेति । या चिच्छायोपेता धीश्चिदाभासयुक्ता? बुद्धिः सुप्तौ सुप्तिकाले लीना विलीना सती 


बोधे जागरणकाले आनखाग्रगा नखाग्रपयंन्तं वतमाना सती बपुः शरीरं व्याप्नुयात्‌ संव्याप्य वर्तते सा 
विज्ञानमयशब्दभाक्‌ 'विज्ञानमय' शब्देनोच्यमाना असावप्यात्मा न भवति, विलयाद्यवध्थावत्त्वात, 


घटादिवदित्यर्थः ।।७ । 


अब मनोमय* कोश के स्वरूप आत्मा से भिन्न है अनात्मा उसको कहते हैं-- 

जो देह में अहंता ( देह्‌ में हूं) और गृह आदिको में ममता ( मेरे है ऐसा अभिमान रूप जो 
करे वह मनोमय कोश रूप मन आत्मा नही है क्योंकि वह मन काम क्रोध आदि वृत्तियों से अस्थिर 
स्वभाव है । अर्थात्‌ सदा एक रस नहीं रहता । मनोमय कोश आत्मा नहीं है, क्योंकि विकारी है ( पूवं 
वृत्ति अवस्था को छोड़कर दूसरी वृत्ति को ग्रहण कर। वाला है ) जैसे देह वाल्य कोमार यौवन आदि 
अवस्थाओं वाला होने से विकारी है आत्मा भी नहीं है ॥६॥। 

( विज्ञानमय ज्ञानशक्तिमाव्‌ कर्ता रूप आवरण शक्ति ) 

अब कर्ता रूप शब्द से कहा विज्ञानमय के स्वरूप आत्मा से भिन्न अनात्मा है दिखाते हैं-- 

अथं - सोते समय जो चैतन्य प्रतिबिम्ब रूप चिदाभास से युक्त जो बुद्धि सुषुप्तिकाल में लीन 
होकर छिपी हुई शरीर में व्याप्त रहती है तथा जाग्रत अवस्था में नखों के अग्रभागपर्यन्त सम्पूर्ण शरीर 
में ब्याप्त रहती है वह विज्ञानमय कोश रूप बुद्धि आत्मा नहीं हो सकती क्योंकि वह लय अत्रस्था ताली 
है । यहाँ भी यह अनुमान है कि बुद्धि आत्मा नहीं है लीन होने से घट के समान है ।।४।। हनु 

अर्थ - सोते समय लीन और जाग्रत में नखाग्न पर्यन्त व्यापक जो चिदाभास से युक्त बुद्धि विज्ञान 
मय कोश रूप वह भी विलय होने से आत्मा नहीं है 11७॥ 


विशेष १-इच्छाशक्तिमान्‌ करण रूप विक्षेप करने वाला । 
विशेष (1) मनोमयस्य अनात्मत्व साधन अन-तरम्‌ इति भाव: । 
(2) आभासस्यापि जडाजड विलक्षणत्वेन अनिवंचनीयत्वात्‌ू आभास जड और चेतन से विलक्षण 
होने के कारण अतिवंचनीय है । 
तेनशुद्ध चैतन्यस्य आभास एव बन्धस्तन्निवृत्तश्चमोक्ष न किञ्चित्‌ असमज्जसम्‌ । ` 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( १४४ ) 


ननु मनोबुद्ध्यो रन्तः करणत्वाविशेषात्‌ मनोमयविज्ञानमयरूपेण को शद्वयकहपनाचनुपपन्नेत्याशङ्कध 
कतृःत्वकरणत्वाभ्यां भेदसद्भावाद्घटत एव मनोमयत्वादिभेद इत्याह 


कतृ त्वक रणत्वाभ््रां^ विक्रियेतान्त रिन्द्रियम्‌ । 
विज्ञानमनसो अन्तर्बहिश्चैते परस्परम्‌ ॥।८॥ 


अन्वय :--अन्तरिन्द्रियं कतृ त्वकरणत्वाभ्यां विक्रीयते एते विज्ञानमनसी परस्परं अन्तंवहिः 
(वर्तेते) । 

कतृत्वेति । अन्तरिन्द्रियमन्तःकरणं कतृ त्वकरणत्वाभ्यां कतृ रूपेण करणरूपेण च विक्रियेत, 
परिणमेतेत्यर्थः । एते कर्तृकरणे विज्ञानमनसी विज्ञानमनःशब्दवाच्ये भवतः । एते च परस्परं 
अन्तबेहिर्भावेन वर्तेत, अतः कोशद्वयमुपपद्यत इत्यर्थः 11८1) 


शंका-मन और बुद्धि दोनों ही अन्तःकरण रूप हैं । अतएव मनोमय विज्ञानमय दो कोशों की 
कल्पना नहीं हो सकती इस शंका की निवृत्ति के लिए कतृ त्वरूप और करणत्व रूप से उनके भेद को 
कहते हैं । अर्थात्‌ मनोमय और विज्ञानमय का भेद है-- 


कर्ताकरण रूप से अन्तःकरण के जो दो विकार उनको विज्ञान और मन कहते हैं और ये दोनों 
अन्तःबहिः रूप से परस्पर भिन्न है ॥८॥ 


भीतर की इन्द्रिय (मन, कभी कर्ता रूप से और कभी करण रूप से विकृत (परिणत होती 
रहती है । ये दोनों जब कर्ता रूप से परिणत होती है। तब उसको विज्ञान (बुद्धि, मय कोश, और जव 
करण रूप से परिणत होती है, तब उसको मनोमय कोश कहते हें । विज्ञान का अर्थ निश्चय रूप वत्ति 
और मन का वाच्य संशय रूप वत्ति है । ये दोनों परस्पर भीतर और बाहर रहा करते ठे ! बुद्धि भीतर 
रहती है मन बा ता है, इसलिए एक अन्तःकरण के दो कोश हो गये हैं ।।८॥ 


विशेष -- १ उत्तत्तिनाशवत्त्वातू इत्याशय - कतृ त्वभोक्तृत्वप्रमातृत्वअभिमानेन इहलोक परलोक 
गामी व्यावह।रिकजीवकूटस्थ आत्मा को आवृत करके अविद्या में स्थित होने पर कट थ 
- आत्मा में कल्पित अन्तःकरण उस अन्तःकरण के तादात्म्य से अहं मैं इस प्रकार अभिमान 

करने वाला जीव व्यावहारिक हे । 


पश्चकोशविवेकप्रकरणम्‌ 


( १४०.) 


इदानीं भोक्तृशव्दवाच्यस्य आनन्दमयस्य अनात्मत्वं दर्शयितुं तस्य च स्वरूपमाह 


काचिदन्तमु खा वृत्तिरानन्दप्रतिबिम्बभाक्‌ । 
पुण्यभोगे भोगशान्तो निद्रारूपेण लीयते ॥र्द॥ 
अन्वय : - पुण्यभोगे काचित्‌ वृत्तिः अन्तधुखा सती आनन्दप्रतिबिम्बभाक्‌ सेव भोगशान्तौ 
निद्रारूपेण लीयते । 
काचिदिति । पुण्यभोगे पुण्यकर्भफलानुभवकाले काचिद्धीवृत्तिरन्तमु खा सती आनन्द 
प्रतिबिम्बभाक्‌ आत्मस्वरूपस्नानन्दस्य प्रतिबिम्बं भजते, सेव भोगशान्तौ पुण्यकर्मफलभोगोपरमे सति 
निद्रारूपेण लीयते विलीना भवति सा वृत्तिः आनन्दमय: १ इत्यभिप्रायः ॥5॥। 


अब भोक्ता शब्द के अर्थ आनन्दमय कोश का स्वरूप और आत्मा से भिन्न अनात्मा है उसको 
कहते हैं-- 
पुण्य भोग के काल में किसी अन्तरमु खी बुद्धि की वृत्ति में जो आनन्द का प्रतिबिम्ब पड़ता 
है और उप भोग को शान्ति के समय वह वृत्ति निद्रारूप से लीन हो जाती है । उसको आनन्दमय कोश 
कहते हैं ।।5॥ 
जब हम किसी पुण्य कर्म के फल को अनुभव करते हैं तब कोई बुद्धिवृत्ति अन्तमु ख हो जाती 
है और उस पर आत्म स्वरूप आनन्द का प्रतिबिम्ब को भजती है, अर्थात्‌ उस वृत्ति में आनन्द का प्रति- 


विम्त्र पड़ता है और वही वृत्ति पुण्य कर्मफल भोग की शान्ति के समय निद्रा रूप से लीन संस्कार रूप हो 
जाती है । उस वृत्ति को ही आनन्दमय कोश कहते हैं ।।&॥। 


विशेष -(१) प्रिय मोदप्रमोदवृत्तिमत्‌ अज्ञानप्रधान संस्काररूप आनन्दमयकोश उच्यते । प्रियमोदप्रमोद 


रहितं आत्मानं प्रियमोदप्रमोद मन्तमिव अभोक्तारं आत्मानं भोक्तारं इव परिछिन्न र्‌हितं 
आत्मानं परिच्छिन्नमिव । 


—— २-० 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( १५१ ) 


तस्याऽनात्मत्वमाह-- 
कादाचित्कत्वतो नात्मा स्यादानन्दमयोऽप्ययम्‌ । 
बिम्बभूतो य आनन्द आत्माऽसौ सवदास्थितेः ॥ १०॥ 


अन्वय : अयं आनन्दमयोऽपि का।दाचितुकत्वतः आत्मा नस्यात्‌ बिम्बभूतः यः आनन्दः असो 
सर्वदास्थितेः आत्मा (भवति) । 


कादचित्कत्त इति । अयमानन्दमयोऽपि कादाचित्क्रत्वादात्मा न स्यात्‌, अभ्रादि 
पदार्थवदित्यर्थः । ननु विद्यमानानामानन्दमयादीनां सर्वेषामात्मत्वनिरासे नेरात्म्यं प्रसञ्जेतेत्या- 
शङ्कुचाह- बिम्बभूत इति’ । बुद्ध्यादौ प्रतिविम्बतयाऽवस्थितस्य प्रियादिशब्दवाच्यस्य आनन्दमयरय बिम्ब- 
भूतः कारणभूतो य आनन्दः असावेव आत्मा भवति । कुत इत्यत आह- सवेदेति' । नित्यत्वादित्यर्थः । 
विवादाध्यासित आनन्द आत्मा भवितुमर्हति, नित्यत्वात्‌, य आत्मा न भवति नासौ नित्यः, यथा देहादिः । 
गगतादेरुत्पत्तिमत्त्वेनानित्यत्वान्नानैकान्तिकतेतिभावः ।।१०॥ 

चोदयति 


ननु देहमुपक्रम्य निद्रानन्दान्तवस्लुषु । 
मा भ्रूदात्मत्वमन्यस्तु न कश्चिदनुभूयते ॥११॥ 
अश्वय :-ननु देहमुपक्रम्य निद्रानन्दान्तवस्तुषु आत्मत्वं मा भूत्‌ अन्यस्तु न कश्चिदनुभूयते । 


नन्विति । अन्नमयाद्यानन्दमयान्तानां कोशानामुक्तैहेँतुभिरात्मत्वं न घटते । चेन्म घटिष्ट, 
भन्यस्त्वात्माऽनुपलभ्यमानत्वान्नेव संभवतींति ॥११॥ 


अब आनन्दमय कोश को आत्मा से भिन्न अनात्मा कहते हैँ- कदाचित्‌ होने से यह आनन्दमय 
भी आत्मा नहीं, किन्तु इसका बिम्ब जो आनन्द वही नित्य होने से आत्मा है ॥१०॥ 


यह आनन्दमय भी मेघ आदि के समान कभी-कभी होता है सदा नहीं रहता, इसलिए आत्मा 
नहीं है । यदि शंका करो कि विद्यमान आनन्दमय आदि सबको आत्मा मानोगे तो जगत्‌ में कोई आत्मा ही 
न रहेगा, इस शंका का उत्तर-किन्तु बुद्धि आदि में प्रतिबिम्ब रूप से स्थित प्रिय आदि शब्दों के वाच्य 
(अर्थ) आनन्दमय उसका जो बिम्ब (कारण रूप) आनन्द वही आत्मा है क्योंकि वह सर्वदा स्थित विवादे 
का आश्रय आनन्द आत्मा होने योग्य है । नित्य होने से जो आत्मा नहीं है वह नित्य भी नहीं हो सकता 
जैसे देह आदि इस अनुमान में आकाश आदि उत्पत्तिमान होने से अनित्य है इससे हेतु में ब्यभिचार दोष 
नही है.। अर्थात्‌ नित्यता रूप हेतु आकाश आदि में अतिव्याप्ति नहीं है ॥१०॥ 


पःश्चकोशविवेकप्रकरणम्‌ 


( १४२ ) 


परिहरति-- 
वाढं निद्रादयः सर्वेऽनुभ्यन्ते न चेतरः । 
तथाप्येतेऽनुभूयन्ते येन तं को निवारयेत्‌ ॥१२॥ 
अन्वयः-निद्रादयः सर्वे वाढं अनुभूयन्ते इतरः न च तथापि एते येन अनुभूयन्ते तं को निवारयेत्‌ । 
बाढमिति । अत्र निद्रा’ शब्देन निद्रानन्दो लक्ष्यते, निद्रादयो देहान्ता उपलभ्यन्ते, अन्यो नानुभूयते 
इति यदुक्तं, तत्सत्यम्‌, कथं तहि तदति रिक्तस्यात्मनोऽङ्गीकारइत्यत आह - ‘तथापीति’ अन्यस्यानुपलभ्य- 
मानत्वेऽपि तद्‌बलादेतेषां आनन्दमयादींनामुपलभ्यमानता भवति, सोऽनुभवः कथं नाङ्भीक्रियत 
इत्यर्थ 11१२॥ 


यहां वादी की शंका है-- 

अन्नमय देह से लेकर निद्रा तथा आनन्द पर्यन्त कोशो को पूर्वोक्त कारणों से आत्मत्व नहीं घटता 
है तो मत घटे, परन्तु इनसे अन्य भी कोई आत्मा प्रतीत नहीं होता अर्थात्‌ इनसे अन्य कोई पदाथं 
नहीं है ॥1१॥ 


अब उक्त शंका का समाधान करते हैं---- 


निद्रा आदि सबका अनुभव होता है इनसे अन्य का नहीं यह यद्यपि सत्य है तथापि जिससे 
इनका ज्ञान होता है उसको कोन हटा सकता है ॥१२॥ 


बाढं अधे स्वीकृति । निद्रा अर्थात्‌ निद्रागत आनन्द, अर्थात्‌ आतन्दमय, उस आनन्दमय से लेकर 
(दिह) अन्नमय को शतक पाँचकोश ही उपलब्ध होते हैं, अन्य कोई भी पदार्थ उपलब्ध नहीं होता । तुम्हारा 
यह कथन सर्वंथा ठीक है । उनसे भिन्न आत्मा की किस प्रकार सिद्धि होगी इसका समाधान यद्यपि 
देह आदि से अन्य कोई नहीं मिलता तथापि जिसके बल से ये आनन्दमय आदि कोश जाने जाते 
हैं । उस अनुभव (ज्ञान/ का निवारण कौन कर सकता है। अर्थात्‌ मानना पड़ेगा वही आत्मा है। वही 
आत्मा है ॥१२॥ 


विशेष १--वाढं सो सत्य जहां पूवं पक्ष दृढ़ होता है वहां बाढ सत्य ऐसा कहते हैँ अथात्‌ अध॑स्वीकुंति। - 


'पश्चकोशविवेकप्रकरणम्‌ 


( १५३ ) 


ननूक्तेभ्योऽन्य आत्मा यदि विद्यते तह्यू_पलभ्येत अतो नास्तीत्याशङ्कयाह-- 
स्वयमेवानुभ्तित्वाद्विद्यते नानुभाव्यता । 
ज्ञातज्ञानान्तराभावादज्ञ यो न त्वसत्तया । १३॥ 
अन्वय :-स्वयमेव अनुभूतित्वात्‌ अनुभाव्यता न विद्यते ज्ञातृज्ञानान्तराभावात्‌ अज्ञोयः 
असततया तु न । 
स्वयमिति । आनन्दमयादीनां साक्षिणोऽनुभवरूपत्वादेवानुभाव्यत्वं नास्तीति ।ननु अनुभव 
रूपत्वेऽप्यनुभाव्यत्वं कुतो न स्यादित्या शङ्कयाह- ज्ञात्रिति' ज्ञाता च ज्ञानं च ज्ञातृज्ञाने, अन्ये ज्ञातृज्ञाने 
ज्ञातृज्ञानान्तरे. तयोरभावः तस्मादज्ञेयो ज्ञातविषयो न भवतीति ज्ञात्राद्यभावाद्वा न ज्ञायते स्यस्येवासत्त्वाद्वा 
किमत्र निगमने कारणमित्यत आह -'त त्वसत्तयेति । निद्रानन्दादिसाक्षित्वेनासत्त्वस्य^ पूर्वमेव 
निराकृतत्वादिति भावः ॥१३॥ 


कोई शंका करे कि पूर्व देह से अन्य आत्मा यदि होता तो मिलता जिससे नहीं मिलता है इससे 
जाना जाता है कि नहीं है । इस शंका पर कहते हैं-- 

उसको स्वयं अनुभव रूप होने से ज्ञ यरूपता नहीं है और वह अपने से भिन्न ज्ञाता और ज्ञान 
के अभाव से अज्ञय है अपत्‌ रूप से नहीं ॥१३॥ 

क्योंकि आनन्दमय आदिको के साक्षी आत्मा को अनुभव खूप होने के कारण किसी अन्य के 
अनुभव का विषय नहीं है अर्थात्‌ उसका ज्ञाता कोई अन्य नहीं है । किन्तु वह्‌ स्वयं प्रकाश रूप है, शंका 
करो कि अनुभव रूप भी उसको ज्ञान का विषय क्यों नहीं मानते इस शंका का उत्तर, क्योकि वह अनुभव 
आत्मा अपने से भिन्न अन्य ज्ञाता और उससे भिन्न ज्ञान के अभाव से ज्ञान का विषय नहीं होता, अपनी 
असत्ता के कारण नहीं जाना जाता इन दोनों में निश्चय का क्या कारण है? कहते हैं। उसकी अज्ञेयता 
का हेतु, उसकी “असत्ता” अभाव नहीं है १२वें श्लोक में निद्रा आनन्द आदि का साक्षी होने के कारण 
आत्मा के असत्‌ भाव का निषेध किया जा चुका है । अतएव आत्मा अपने अभाव के कारण अज्ञेय नहीं 
है, अपितु वह स्वयं विद्यमान होता भी अपने भिन्न ज्ञाता और ज्ञान के अभाव के कारण अज्ञेय3 अर्थात्‌ 
स्वप्रकाश रूप है ॥१३॥ 


विशेष १--निगमनम्‌ = सिद्धान्त (निर्णीत अर्थ) का वाक्य । उपस्थितयो एकतरमात्राथे विषयक शाब्द 
बोधजननम्‌ । न्याय शास्त्र में प्रतिज्ञा-हेतु-उदाहरण-उपनय-निगमन ऐसा कहते हैं । तस्मात्‌ 
तथा यह निगमन का आकार है । 

२ अज्ञे य (ज्ञान का अविषय) वस्तु तीन प्रकार की होती है, (१) तो असत्‌ (वन्ध्यापुत्रादि) 
(२) कदाचित्‌ वृत्ति सम्बन्ध रहित और अज्ञान के सम्बन्ध वाला, जैसे घटादिक 
(३) स्वप्रकाश है इनमें न आत्मा असत्‌ है, और न कदाचित्‌ वृत्ति सम्बन्ध रहित और 
अज्ञान के सम्बन्ध वाला नहीं है। किन्तु सत्‌ और सवेदा बृत्ति और अज्ञान के वास्तव 

सम्बन्ध से रहित है। वन्ध्यापुत्रादिक जैसा अज्ञ य नहीं किन्तु स्वप्रकाश होने से अज्ञय है । 
३--त्रिषुधामसु यद्‌ भोग्यं भोक्ता भोगश्च यद्‌ भवेत्‌ । तेभ्यो विलक्षणः साक्षी चमात्रऽहंसदाशिवः । 

रसा७ २० 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( १४७ ) 


अनुभवरूपस्यात्मनोऽनुभाव्यत्वाभावे दृष्टान्तमाह 
माधुर्यादिस्वभावानामन्यत्र स्वगुणापिणाम्‌ । 
स्वस्मिस्तदर्पणापेक्षा नो न चास्त्यन्यदर्पकम्‌ ।।१४।। 


अन्वयः-माधुर्यादिस्वरभावानां अन्यत्र (स्व संसृष्ट पदार्थेषु ) स्वगुणापिणां स्वास्मिन्‌ 
तदपेणापेक्षा नो अन्यत्‌ अर्पेकं च नास्ति । 
माधुर्यादिति । 'आदि' शब्देनाम्लाइयो गृह्यन्ते । माधुर्यादयः स्वभावाः सहजा धर्मविशेषा येषां 
ते माघुर्खादिस्वभावा गुडादयस्तेपामन्यत्र स्वसंसृष्टपदार्थेषु चणकादिषु स्वगुणापिणां स्वगुणान्माधुर्यादीन- 
पेयन्तीति स्त्रगुणापिणस्तेषां स्त्रस्मिन्स्वस्वरूपे गुडादिलक्षणे तदर्पणापेक्षा तेषां माधुर्यादीनां अपंणे 
सम्पादनेऽपेक्षा आकांक्षा माधुर्यादिकं केनचित्संपादनीथमित्येवंरूपा नो नेव विद्यते, किचान्यदर्पक नास्ति 
< त ति ~ १ 
गुडादीनां माधुर्यादिप्रदं वस्त्वन्तरं नास्तीत्यथः ॥१४॥ 
सदष्टान्तं फलितमाह-- 
अर्पकान्तररा हित्येऽप्यस्त्येषां तत्स्वभावता । 
मा क्षत्तथानुभाव्यत्व॑ बोधात्मा तु न हीयते ॥१५।॥। 
अस्वयः--अपंकान्तरराहित्ये अपि एबां अस्त्ति तत्स्वभावता मा भूत तथानुभाव्यत्वं बोधात्मा 
तु न हीयते । 
अपंकान्तरेति । माधुर्यासमर्पकवस्त्वराभावेऽवि येषां गुडादीनां माधुर्यादिस्वभावता यथा विद्यते, 
एव मात्मनोऽप्यनुभवविषयत्वं मा भूत्‌, अनुभवरूपता) तु भवत्येवेत्यर्थः ॥१५॥ 


अब अनुभव रूप आत्मा की अनुभाव्यता के अभाव में दृष्टान्त देते हैं -- 

गुण आदि स्वभाव से मीठे ( खट्टे आदि ) पदार्थ अपने से बनाये गये हैं और गेहूँ चने आदि 
में अपने मिठास आदि गुणों को अर्पण कर देते हैं । उन गुण आदि को अपने आपको मिठास आदि अर्पण 
करने की आवश्यकता नहीं होती वे यह भी नहीं चाहते कि कोई हमको आकर मीठा कर दे और फिर 
उन गुड़ आदि को मिठास आदि देने वाला दूसरा पदार्थ भी है नहीं ।।१४॥ 

अब दृष्टान्त के सहित फल को कहते हैं - 

जब कोई अन्य मधुरता का अर्पक ( दाता ) नहीं है और गुड़ आदि का स्वाभाविक माधुर्य 
आदि स्वभाव से है वैसे ही आत्मा का भी ( किसी के ) अनुभव ज्ञान का विषय न होता होतो भी 
उसमें ज्ञान रूप आत्मा को कोन हटा सकता है, आत्मा अनुभव रूप है ॥१५॥ 


विशेष १ --अपने से भिन्त पृथक्‌ जो अनुभव का विषय होता है, वह तो जड़ होगा दृश्य होगा आत्मा 
अपने स्वरूप से पृथक्‌ तो जड़ होगा । : TI RF pF PWIRS 


७३२ छे; 


पश्चचकोशविवेकप्रकरणम्‌ 


( १४४ ) 


उक्तार्थे प्रमाणमाह--- 
स्वयंज्योतिभेवत्येष पुरोञ्स्माद्भासतेर्शखलात्‌ । 
तमेव भान्तमन्वेति तद्भासा भास्यते जगत ॥१६॥ 


अन्वय:--एष स्वयं ज्योति: भवति अस्मात्‌ अखिलातृपुरः भासते-तमेव भान्तमन्वेति तद्भासा 
जगत्‌ भास्यते । 

स्वयमिति । अत्रायं पुरुष: स्वयंज्योतिर्भवति' (वृ० ४1३।&) “अस्मात्सव॑स्मात्पुरतः सुविभातम्‌' 
(न्‌० उ० ता० २) 'तमेव भान्तमनुभाति सर्व तस्य भासा सर्वमिदं विभाति’ (मुण्डर २।२।१०, श्वे० 
६।१४, कठ० ५।१४) इत्यादिश्रुतय आत्मनः स्वप्रकाशत्वं बोधयन्तीत्यर्थ: ॥१६॥ 


“येनेदं सर्व विजानाति तं केन विजानीयात्‌, विज्ञातारमरे केन विजानीयात्‌’ (वृ० २४१४) 
इति वाक्यमर्थंतः पठति 
येनेदं जानते सर्वं तं केनान्येन जानताम्‌ । 
विज्ञातारं केन विद्याच्छक्तं वेचे तु साधनम्‌ ।।१७।। 
अन्वयः -येनइदं सर्वं जानते तं अन्येनकेन जानतां विज्ञातारं केन विद्यात्‌ साधनं तु वेद्ये शक्तं । 
येनेदमिति । येन साक्षिचैतन्यरूपेण^ आत्मनाइदं सर्व दृश्यजातं जानते प्राणिनः तं साक्षिण- 
मात्मानमन्येन केत साक्ष्मभूतेन जडेन जानतामवगच्छेयु: पुमांस) इति शेषः । अस्यैव वाक्यस्य तात्पर्यमाह 
'बिज्ञातारमिति’ । द॒श्यजातः्य ज्ञातारं केन दुश्यभूतेन त्रिद्याद्विजानीयात्‌ ? न केनापि जानातीत्यर्थः । 
ननु मनसा ज्ञास्यतीत्याश ङ्कयाह 'शक्तिमिति'। साधनं तु ज्ञानसाधनं तु मनः वेदे ज्ञातव्यविषये शकतं 


समर्थ, न तु ज्ञातर्यात्मनि । 'नेव वाचा न मनसा' { कठ० ६।१२ ) इत्यादि श्रुतेः । स्वस्यापि ज्ञेयत्वे 
कर्म कतृं त्वविरोधाच्चेति भावः ।१७॥ || 


अब पूर्वोक्त अर्थ में श्रुति का प्रमाण कहते हैं-- 
स्वप्नावस्था में यह पुरुष स्वयंप्रकाश होता है । व्‌० उस आत्मा के प्रकाश के पीछे सारा प्रपञ्च 


प्रकाशित होता है । मु» । इस सम्पूर्ण जगत से पहले प्रकाशित होता है । न्‌ । इत्यादि श्रुतियाँ आत्मा की 
स्वप्रकाशता बताती हैं ॥१६।। 


~ 
विशेष -१ -ज्ञातृज्ञानज्ञेयानां आविभावतिरोभावजञाता एवं स्वयं  आविर्भावत्िरोभावही नस्वयंज्योति 
सक्षी उच्येत । 
—पुमांस इति शेष यहाँ पुरुष पढ शेष है बाहर से कहा गया है । 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( १५६ ) 


आत्मनः स्वप्रकाशत्वे एव 'सवेत्ति वेद्यं न च तस्यास्ति वेत्ता' (श्वे० ३।१&) 'अन्यदेवतद्विदितादथो 
अविदितादधि' (केन० ३) इति वाक्यद्वयमपि प्रमाणमिति मन्बानस्तद्वाक्यद्वयमर्थतः पठति-- 
स वेत्ति वेद्यं तत्सर्वं नान्यस्तस्यास्ति वेदिता । 
विदिताविदिताभ्यां तत्पृथग्बोधस्वरूपकम्‌ ॥ १८॥। 
अन्वयः - स यद्‌ वेद्य तत्‌ सर्व वेत्ति तस्य वेदिता अन्यः नास्ति तत्‌ विदिताविदिताभ्यां पृथक्‌ 
बोध स्वरूपकं अस्ति । 
सवेत्तीत्ति । स आत्मा यद्वद्वेद्य॒ तत्तत्सर्वं वेद्य वेत्ति । तस्यात्मनो वेदिता ज्ञाता अन्यो नास्ति, 
तद्बोधस्वरूपक ब्रह्म विदिताविदिताभ्यां विदितं ज्ञानेन विषयीकृतं, अविदितमज्ञानेनावृतं, ताभ्यां 
पृथर्विलक्षणम्‌ बोधस्वरूपत्वादेवेत्यर्थः ॥१८॥ 


जिस आत्मा से इस लोक को जानता है उस आत्मा को किससे जानें और गार्गी विज्ञाता जानने 
वाले को किससे जाने इस श्रुति वाक्य को अर्थ से पढ़ते हैं-- 

जिस चेतन आत्मा से इस सबको जानते हैं उसको सम्पूर्ण प्राणी किस अन्य से जाने सबक्रे ज्ञाता 
को किससे जाने क्योंकि ज्ञान का साधन मन जानने योग्य को जान सकता है ज्ञाता को नहीं ॥१७॥ 

जिस चैतन्य रूप साक्षी आत्मा से सम्पूर्ण घ्राणी इस जगत को जानते हैं। उस साक्षी आत्मा 
को कौत से जड़ साक्ष्य से जानेंगे अर्थात्‌ नहीं जान सकते; फिर इस वाक्य के तात्पर्य को कहते हैं इस 
दृश्य (देखने योग्य) जगत्‌ के ज्ञाता को कोत से दृश्य पदार्थ से जाने अर्थात्‌ किसी से भी नहीं जान सकते । 
शंका करो मत से जान लेंगे तो भी ठीक नहीं क्योंकि ज्ञान का साधन जो मन वह जानने योग्य विषय 
में समर्थ है । ज्ञाता” रूप आत्मा को नहीं जान सकता श्रुति में कहा है । न वह वाणी से मनसे न आँखों 
से आत्मा नहीं जाना जाता है । यदि आत्मा को अपना ही ज्ञेय मानेंगे तो वह स्वयं ही विषय (ज्ञेय कर्म) 
और स्वयं ही ज्ञाता रूप कर्ता हो यह परस्पर विरोध आता है । अतएव आत्मा अनुभव का विषय नहीं 
है । वह स्वप्रकाश है ॥१७॥ 

अब आत्मा के स्वप्रकाश होने में इन दो श्रुति वावयों को प्रमाण मानकर श्लोक में पढ़ते हैं- 

वह आत्मा सम्पूर्ण वेद्यो को जानता है और उसका ज्ञाता कोई अन्य नहीं है । इसी से ज्ञात 
और अज्ञात से विलक्षण वह आत्मा वोध रूप है ॥१८॥ 


विशेष १-परन्तु ज्ञात जो आत्मा है उसको यहाँ बुद्धिरप उपाधि वाला आत्मा को ज्ञाता (ज्ञान का 
आश्रय) वृत्ति ज्ञान रूप क्रिया का कर्ता कहा है। वास्तव में तो निरपेक्ष ज्ञान रूप ही 
आत्मा है । कठ में “नैव वाचा न मनस” इस श्रुतिमें जिस आत्मा को आप आत्मा करके ज्ञेय 
हुए भी एक ही को कर्म विषय भाव और कर्ता ज्ञाता भाव रूप विरोध के होने से आत्मा को 
अनुभव की विषयता का अभाव है । इससे आत्मा स्वप्रकाश है । जैसे एक ही कुलाल को 
आप ही आप का कर्म आप ही आप कर्ता कहने में कर्म कतृ भाव विरोध है । वैसे यहाँ भी 
(आत्मा को आप ही का ज्ञाता मानने में भी कर्मेकतृभाव रूप विरोध है ॥१७॥ 


पञ्चकोशविवेकप्रकरणम्‌ 


( १५७ ) 


ननु विदिताविदितातिरिक्तो बोधो नानुभूयत इत्याशङ्कथ, विदितविशेषणस्य वेदनस्यैव बोध 
स्वरूपत्वातदनु भवाभावे विदितस्याप्यनुभवाभावप्रसङ्गाद्बो धानुभवोश्वश्यमङ्गीकतेव्य इति सोपहासमाह-- 


बोधेऽप्यनुभवो यस्य न कथंचन जायते । 
तं कथं बोधयेच्छास्त्रं लोष्टं नरसमाकृतिम्‌ ।। १८ 


भन्वय :--यस्य बोधेऽपि अनुभवः कथञ्चन न जायेत न रसमाकृति तं लोष्ट शास्त्रः कथं 
बोधयेत्‌ । 


बोधेऽपीति । यस्यं मन्दस्य बोधेऽपि घटादिस्फुरणछूपेऽप्यनुभवः साक्षात्कार: कथंचन कथमपि न 
जायते नोत्पद्यते, तं नरसमाकृति नरसमाकारं लोष्टंलोष्टव ज्जडं मनुष्य शास्त्रं कथंबोधयेत्‌ न कथमपि 
बोधयेदित्यर्थः ॥१४॥ 


वह आत्मा जो-जो जानने योग्य है, उस सबको जानता है। उस आत्मा का ज्ञाता आत्मा से 
अन्य कोई नहीं है और वह प्रत्येक्‌ अभिन्न ब्रह्म विदित ज्ञान का विषय) व्याकृत वस्तु अविदित (अज्ञान 
से युक्त) जगत्‌ की बीज माया रूप अव्याकृत इन दोनों से पृथक्‌ (विलक्षण) बोध स्वरूप है ॥१८॥ 

कदाचित कोई शंका करे कि विदित से भिन्त (विलक्षण) तो कोई बोध देखा ही नहीं उसे कंपे 
मान लें शंकरा का उत्तर देता है कि यह ठीक नहीं है । क्योंकिविदित (बोध के विषय में जो वेदन विशेषण 
है और जो कि ज्ञात एवं अज्ञात वस्तु में ब्यावतेक है. वही बोध कहलाता है उस बोध का यदि अनुभव 
नहीं मानोगे तो विदित ज्ञात वस्तु का भी अनुभत्र नहीं होगा । इसलिए बोध का अनुभव अवश्य मानना 
होगा । अत एव वादी को उपहास पूर्वक उत्तर देते हैं -- 


जिस मन्द को घट आदि के स्मरण रूप बोध में भी अनुभव (साक्षात्कार) किसो प्रकार भी 
नहीं होता मनुष्य के समान है आकार जिसका ऐसे उस लोष्ट (डेला) अर्थात्‌ जड़ को शास्त्र भी कंसे 
समझावेगा ? अर्थात्‌ मुखे को ज्ञान होना असम्भव हुँ ॥१$1। 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( १५८ ) 


_बोधो न बुध्यते’ इत्युक्तिरेव व्याहतेति सदृष्टान्तमाह 
जिह्वा मेऽस्ति न वेत्युक्तिलंज्जाये केवलं यथा । 
बुध्यते सया बोधो बोद्धव्य इति ताहशी ॥२०॥ 


अन्वयः-जिह्वा मेऽस्ति न वाइति उक्ति: यथाकेवलं लज्जायै, मया बोधः न बध्यतेइति 
तादृशी बोधव्यं । 


जिह्वेति । 'मे जिह्वा अस्ति न वा?! इत्युक्तिर्भाषणं यथा लज्जायै केवलं लज्जाजननायैव भवति, 
न बृद्धिमत्वज्ञापनाय जिह्लया बिना भाषणानुपपत्तेः। एवं मया बोधो न बुध्यते, इतः परं बोद्धव्य 
इत्युक्तिरपिताद्‌शी लज्जाहेतुरेव, बोधेन बिना तद्व्यवहा रासिद्ध रित्यर्थः ।।२०॥ 
भवत्वेवंविधः स बोधः तथापि प्रकृते ब्रह्माववोधे किमायातमित्याशङ्कुयाह-- 
यस्मिन्यस्मिन्तस्त लोके बोधस्तत्तदुपेक्षणे । 
यद्बोधमात्रं तदृब्रह्मेत्येवंधीत्र ह्मनिश्चय: ।॥२१॥ 
अन्वयः--लोके यस्मिन्‌ यस्मिन्‌.वोधः अस्तितत्‌ तदुपेक्षणे यद्बोधमात्र' तद्‌ब्रह्मइति एवं घी: ब्रह्म 
निश्चयः । 
यस्मिन्तिति । लोके जगति यस्मिन्यस्मिन्‌ घटादिलक्षणे विषये वोधो ज्ञानमस्ति तत्तदुपेक्षणे तस्य 
तस्य घटादिविषयस्योपेक्षणंऽनादरणे कृते सति यद्बोधमात्रं घटादि सर्वत्रानुस्युतं यत्‌ स्फुरणमस्ति तदेव 
्रहमेत्येवंरूपा धीव द्वत्र ह्यनिश्चयः ब्रह्मावगतिरित्यर्थः१ ॥।२१॥ 


अब बोध नहीं जाना इस उक्ति में व्याघात दोष देते हैं दृष्टान्त के सहित -- 

मेरे मुंह में जिल्ला है कि नहीं यह उक्ति (वचन केवल लज्जा के लिए है । ब॒द्धिमानी के लिए 
नहीं, जिद्वा के बिना भाषण ही नहीं हो सकता । इसी प्रकार मैं बोध? (घटादि के स्फुरण रूप ज्ञान) को 
अब नहीं जानता, “उस बोध को मुझे अभी जानना हे” यह कथन भी लज्जा का हेतु है । क्योंकि बोध 
के बिता यह व्यवहार ही नहीं होता अर्थात्‌ कही नहीं जा सकती ॥२०॥ 


विशेष १-हमको बोध जो घटादिक का स्मरणरूप ज्ञान नहीं है, ज्ञान शब्द का मुख्य अर्थ चेतन ही है 
और घटादिक विषयाकार हई जो बृद्धि वत्ति है वह विषयतिष्ठ चेतन और अभिव्यञ्जक 
(आविर्भाव की करने वाली) है । इससे वह बुद्धि वृत्ति भी उपचार से ज्ञान शब्द का अर्थ 
(अमुख्य) गौण है । 
२-ब्रह्म अवगति अध्यासभाष्ये | ; A गी ee म्हा पळे 


पञ्चकोशविवेकप्रकरणम्‌ 


(- १५६ ) 


ननु घटादिविषयोपेक्षया तदर्थानुभवरूपं बह्यावगम्यते चेत्तहि कोशपश्वविवेको$यं निष्प्रयोजनः 
स्यादित्याशङ्कय, ब्रह्मशः प्रत्यग्नूपताज्ञानेन बिना संसारानिवृत्त: तथात्वावबोधोपयोगित्वान्न तस्यापि" 
वैयर्थ्य मित्याह -- 
पश्चकोशपरित्यागे साक्षिबोधावशेषतः । 
स्वस्वरूपं स एव स्याच्छन्यत्वं तस्य दुघटम्‌ ॥२२॥ 
अन्वय:--पश्चकोशपरित्यागे साक्षिवोधावशेषतः स्वस्वरूपं स एव स्यात्‌ तस्य शून्यत्वं दुर्घेटम्‌ । 
पञ्चकोशेति । पञ्चानां कोशानामन्तमयादीनां परित्यागे बुद्धयाऽनात्मत्वनिश्चये कृते तत्साक्षिरूपरय 
बोधस्यावशेषणात्‌ स साक्षिरूपो बोध एवं स्वस्वरूपं निजङ्पं _ब्रह्मौव स्यात्‌ । नन्वन्तमयादीनामनुभवसिद्धानां 
त्यागे शुन्यपरिशेषः स्यादित्याशङ्कुयाह-'शुन्यत्वमिति' । तस्य साक्षिवोधस्य शून्यत्वं दुर्घटम्‌, 
दुःसंपाद्यमित्यर्थः ॥२२॥ 


शंका-कदाचित कहो कि वह वोध ऐसा रहे, प्रकरण (यहाँ) ब्रह्म के अववोध में बया आया 
उत्तर 


| जगत्‌ में जिस-जिस घटादि रूप नाम वाले पदार्थों का बोध (ज्ञान) है । उस-उस घट आदि 
विषय की उपेक्षा (अनादर) कर देने पर जो केवल ज्ञान रूप घटादि में सर्वत्र व्यापक रूप (अनुस्यूत) स्फुरण 
है, वही ब्रह्म तत्त्व ऐसी बुद्धि का हो जाना ही ब्रह्म निश्चय ' ब्रह्म ज्ञान कहलाता है ॥२१॥ 


शंका यदि घट आदि विषयों की उपेक्षा करने पर उस-उस अर्थ; का ज्ञान रूप ब्रह्म 

जाना जाता है, तो फिर पः्चकोश का विवेक करना व्यर्थ है। इस शंका का उत्तर-क्योंकि ब्रह्म की प्रत्यक 
रूपता के ज्ञान बिना संसार की निवृत्ति नहीं हो सकती, और पश्वकोश विवेक भी प्रत्यक्‌ रूप ज्ञान का हे 

- है इसलिए व्यर्थ नहीं हैन 


पश्चकोणो के परित्याग में जो साक्षी रूप बोध शेष रहता है वह निजरूप ब्रह्म ही है और शून्यता 
नहीं हो सकती ॥२१॥ 


, क्योंकि अन्नमय आदि पञ्चकोशों के परित्याग अर्थात्‌ बुद्धि से “अनात्मा” है ऐसा निश्चय करले 

“पर उनका साक्षी रूप बोध ही प्रत्यगात्मारूप से शेष रहता है--वही साक्षी रूप बोध ही स्व अपना स्वरूप 
ब्रह्म ही है। यदि शंका करो कि अनुभव सिद्ध अन्तमय आदि कोशों के परित्याग (आत्मा न मानने से) तो 
शुन्य ही रह जायेगा यह शंका ठीक नहीं है । क्योंकि साक्षीरूप बोध शुन्य नहीं हो सकता ॥२२॥ 


विशेष १--तस्यापि पञ्चकोशविवेकस्यापि इत्यर्थः । १ मनुष्यो5हम्‌ । र प्राण्यहम । ३ प्रमाताञहम 
४ कर्त्ताष्हम्‌ । . ५ भोक्ताञ्हम्‌ । पञ्चानां विशिष्टानां यत्‌ एकस्वरूपपम्‌ अनु गतं प्रत्यक्‌ 
चैतन्यं तद्‌ ब्रह्म एव इति जीवपरयोः एंक्यम्‌ । 5} freer 


श्री पश्चदशी मीमांसा 
( १६० ) 


दुघेटत्वमेवोपपादयति-- 
अस्ति तावत्स्वयं नाम विवादा विषयत्वत: । 
स्वस्मिन्नपि विवादश्चेत्प्रतिवाद्यत्र को भवेत्‌ ॥२३॥ 
अन्वय:-स्वयं नाम तावत्‌ अस्ति स्वस्मिन्नपि विवादश्चेत्‌ अत्र कः प्रतिवादी भवेत । 
अस्तीति । “स्वयं शब्दवाच्यं {स्वस्वरूपं लौकिकानां वैदिकानां(्च मतेतावदस्त्येव कुतइत्यत 
आह-'विवादेति^ । स्वस्वरूपस्य विप्रतिपत्तिविषयत्वाभावादित्यर्थः । विपक्षे बाधकमाह 
'स्वस्मिन्तिति' । स्वात्मन्यपि विप्रतिपत्तौ सत्यां अत्रास्यां विप्रतिपत्तौकः प्रतिवादी नस्यात्‌? न 
कोऽपीत्यर्थः ॥२२॥। 
ननु स्त्रासत्त्ववाद्येव प्रतिवादी भविष्यतीत्याशङ्कय, तथाविधः कोऽपि नास्तीत्याह 
स्वासत्वं तु न कस्मेचिद्रोचते विभ्रमं बिना । 
अत एव श्रुतिवाध' ब्रते चासत्ववादिनः ॥२४॥ 
अन्वय: -विना विश्रमं स्वासत्त्वं लु कस्मैचिद्‌ न रोचते अत एव श्रतिः असत्त्ववादिनः च वाधं 
ब्रते । 
र स्वासत्त्वमिति । भ्रान्तिमेकाँ विहायाऽन्यस्यां दशायां स्वस्याभावः केनापिनाङ्गी क्रियतइत्यर्थः । 
कुत एवं निश्चीयत इत्याशङ्कयाह-'अत इति' । यतः कस्मैचिन्त रोचते अतएव श्रुतिरपि असत्त्ववादिनो बाधं 
ब्रू ते ॥२४। 


दुघेटता को ही कहते हैं-- 

स्वयं शब्द का वाच्य स्वस्वरूप (अपना आपा) नाम की वस्तु लौकिक एवं बैदिक (शास्त्रवेत्ता) 
सबके मन में विद्यमान ही है । यह स्वस्वरूप “मैं हूँ या नहीं” ऐसी विप्रतिपति (विवाद का) विषय नहीं है । 
विवाद में दोष भी है । “स्वात्मन्यपि विप्रतिपत्तौ सत्यां” यदि अपने आप भी विवाद होगा तो इस विवाद 
में प्रतिवादी कोन होगा अर्थात्‌ कोई भी नहीं होगा ॥२३॥ 

शंका अपना असत्त्ववादी ही प्रतिवादी हो जाएगा इसका उत्तर इस प्रकार का कोई नहीं है ॥-- 

भ्रान्ति (पागलपन) अवस्था को छोड़कर दूसरी किसी भी दशा में अपना अभाव किसी को 


अच्छा नहीं लगता कंसे इस प्रकार निश्चय हो इसका उत्तर -जिससे किसी को भी नहीं रुचता इसी से 
श्रुति भी अधतृवादियों के मत में अर्थात्‌ शून्यवादी का निषेंध करती है ॥२४॥ 


विशेष १--जहाँ अपने आप में ही जब संशय होगा तब जो संशयिता (सन्देह करने वाला) है सोइ 
तू (तेरा स्वरूप) है । 
२ -तत्त्वनिर्णथफलः कथाविशेषोवादः, विशिष्टो जल्पादिघटितो वादो विवादः, उभय 
साधनवती विजिगीषुकथाजल्पः, स्वपक्षस्थापनहीनः कथाविशेषो वितण्डा इति सर्वेदर्शनसंग्रहे । 


पञ्चकोशविवेकप्रकरणम्‌ 


( १६१.) 


: : केयं श्रुतिरित्याकाङ्क्षायां 'असन्नेव' (ते? २।६।१) इत्यादिकां तां श्रुतिमर्थंतः पठति 
असद्ब्रह्वोति चेद्वेद स्वयमेव भवेदसत्‌ । 
अतोऽस्य मा भद्वे्यत्त्वं स्वसत्त्व॑ त्वभ्युपेयताम्‌ ॥॥२५॥ 


क अन्वयः-- ब्रह्म असत्‌ इति चेत्‌ वेद स्वयमेव असद्‌ भवेत्‌ अतः स्वसत्त्वं तु अभ्युपेयतां अस्य 
वेद्यत्वं मा भूत्‌ । 


असदिति । यदि ब्रह्मासदिति जानीयात्तहि स्वयमेव ब्रह्मणोऽसत्त्वज्ञानी असद्भवेत्‌ स्वस्यैव) 
ब्रह्मरूपत्वादित्यर्थः । फलितमाह -- अतइत्ति” ॥२५॥। 


इदानीमात्मनः स्वप्रकाशत्वं वक्तुकामस्तस्य वेद्यत्वाभावे कीदुक्खरूपमिति प्रशनमुत्थापयति— 
को दुक्तर्हीति चेत्पृच्छेदीद्क्ता नास्ति तत्र हि । 
यदनीदुगतादुक च तत्स्वरूपं विनिश्चिनु ॥२६॥ 


अन्वयः--कीदुक्‌ तहि इति चेत्‌ पृच्छेत्‌ तत्रहि ईदुक्ता नास्ति यद्‌ अनीदृक्‌ अतादुक च 
तत्स्वरूपं विनिश्चिनु । 


कीदृगिति । अयमभिप्रायः-आत्मन ईदृक्त्ादिता केतचिद्रूपेण वैशिष्टय ङ्गी कारे तेनैव *रूपेण 
वेद्यत्वं स्यात्‌. तदनङ्गीकारे शुन्यत्वमिति। सत्यम्‌ । ईदृक्ताय ्गीकारे तथैव वेद्यत्वं, तत्तुना ङ्गीक्रियत 
इत्याह -'ईदुगिति’ । उपलक्षणमेतत्तादुक्त्वस्यापि । उभयाभावमेवाह-'यदनीदृगिति’ ॥२६॥ 


अब वह कौन सी श्रुति है-उसी श्रुति के अर्थ को श्लोक में पढ़ते हैं-- 

यदि ब्रह्म को असत्‌ जानेगा वह स्वयं आप ही असत्‌ हो जाएगा जीवात्म स्वयं ब्रह्म रूप है अब 
फल को कहते हैं इसलिए इस ब्रह्म को वेद्य मत मानो परन्तु अपने स्वरूप को तो स्वीकार करो वही स्व 
ब्रह्म है ॥२५॥ | 

अब आत्मा को स्वप्रकाश कहने की अभिलाषा से वेद्य न मानने में ब्रह्म के स्वरूप में 
प्रश्‍न करते हैं-- 
॥ ब्रह्म कैसा है यह पूँछोगे तो ब्रह्म में ईदुशता नहीं है किन्तु जो ईदूश और तादृश नहीं है अर्थात्‌ 
जिसको ऐसा वैसा नहीं कह सकते उस ब्रह्म के स्वरूप को तुम निश्चय करो ॥२६॥ 


विशेष १- जीवस्य तावत्‌ आत्मत्वात्‌ ब्रह्माव्यतिरेकः अज्ञानं तत्‌ सम्वन्ध यो कल्पितत्वेनाळ्यतिरेकात्‌ 
न अज्ञान अयोग--जीव तो आत्मरूप होने से व्रह्म से अभिन्न है अज्ञान का सम्बन्ध कल्पित 


.. रूप होने से अभिन्न है अज्ञान अयुक्त है ! २।३।९। ब्र. सू. रत्न । 
फा० २१ 


श्री पञ्ददशी मीमाँसा 
( १६९ ) 


नहि प्रज्ञिमात्रेणार्थसिद्धिरित्याशङ्कय ईदुक्ता दृक्शब्दयोरथंमभिदधानस्तदवाच्यत्वमुपपादबति-- 
अक्षाणां विषयस्त्वीदुक्प रोक्षस्तादुगुच्यते । 
विषयी नाक्षविषयः स्वत्वान्नास्य परोक्षता ॥२७॥। 
अन्वय :-अक्षाणां विषयस्तु ईदृक्‌ परोक्षः तादृक्‌ उच्यते विषयी नाक्षविषयः स्वत्वात्‌ अस्य 
परोक्षता न । 
अक्षाणामिति/प्रत्यक्षस्यैव घटादेरीदृक्‌शब्दवाच्यत्वं दृष्टं, परोक्षस्येव धर्मादेस्तादृकूशन्दबाच्यत्बं 
द्रष्टुरात्मनस्तु इन्द्रियजन्यज्ञानविषयत्वाभावान्नेदृकत्वं स्वत्वेनेव परोक्षत्वाभावान्न ताद्‌कृत्वमित्यर्थः ॥२७॥ 


वह ब्रह्म केसा है, ऐसा कोई पूछे तो यह उत्तर है कि आत्मा में ईदुशता नही है । अर्थात्‌ 
ईद्कृत्व आदि किसी रूप का आत्मा में सम्बन्ध मानोगे तो उसी रूप में आत्मा वेद्य हो जायेगा, यदि ऐसा 
है तो उसको किसी भी रूप में स्वीकार न करें तो वह शुन्य हो जायेगा--यह सत्य है। ईदुशता के 
अंगीकार में वैसे ही वेद्यत्व को अंगीकार नहीं करते, कहते हैं ऐसे ही तादृश रूप भी नहीं है । ईदृग्‌ 
उपलक्षण तादृक्‌ दोनों से रहित--अर्थात्‌ ऐसे ही तादुक रूप भी नहीं है कि उस ब्रह्म में ईद्गृता नहीं है 
किन्तु जो ईदुक्‌ (ऐसा) तादृश (वैसा) नहीं है वही ब्रह्म स्वरूप है यह निश्चय करो ॥२५॥ 

प्रतिज्ञा मात्र से अर्थ सिद्धि नहीं होती इस शंका का उत्तर अब ईद्क्‌ शब्द के अर्थ को कहते हुए 
ग्रन्थकार यह कहते हैं । ईदूक्‌-तादृक्‌ शब्द का भी अर्थ ब्रह्म नहीं है-- 

इन्द्रियों के विषय को ईदृक्‌ और परोक्ष को तादृक्‌ कहते हैं । आत्मा अविषय होने से इन्द्रियों 
का विषय नहीं और स्वस्वरूप होने से परोक्ष नहीं है इससे न ईदृक्‌ है न तादृक्‌ ॥२५॥ 

इन्द्रिय जन्य ज्ञान के विषय घट आदि “ऐसे” ईदुक शब्द के वाच्य हैं और परोक्ष धर्माधमे 
स्वर्ग आदि “वैसा” (तादूक) के वाच्य हैं और सबका द्रष्टा आत्मा इन्द्रियों के ज्ञान ,का अविषय होने से 
ईदृक नहीं है । स्व अपना स्वरूप होने से परोक्ष भी नहीं है इससे तादुक्‌ भी नहीं ॥२७॥ 


विशेष १- श्रुतिः कीदृग्‌ ब्रह्मेति चेत्‌ पृच्छत्‌ तादृग्‌इदृगितीद्वयस्‌ । यत्र न प्रसज्येत्‌ तद्‌ ब्रह्मेति 
अवधारय । 
अजमनिद्रमस्वप्नमनामकमरूपकम्‌ । सकृत्‌ विभाति सर्वज्ञ नोपचारः कथंचन । अद्वैत प्रकरण० 
मा० । वह ब्रह्म जन्म रहित (अज्ञान) रूप निद्रा से रहित स्वप्न शून्य नाम रूप से रहित नित्य प्रकाश रूप 
और सर्वज्ञ है । उसमें किसी प्रकार का कतेव्य नहीं है । 


पश्चकोशविबेकप्रकरणम्‌ 


( १६४३ ) 


तहि शून्यमिति द्वितीयं पक्षं फलदरशेनब्याजेन परिहरति-- 
अवेद्योऽप्यप रोक्षोऽतः स्वप्रकाशो भवत्ययम्‌ । 
सत्यं ज्ञानमनन्तं चेत्यस्तीह ब्रह्मलक्षणम्‌ ।।२८॥ 
अन्वय :-अतः अविद्योऽपि अपरोक्ष: अयं स्वप्रकाशः भवति सत्यं ज्ञानं अनन्तं च इति ब्रह्म 
लक्षणं इह अस्ति । 
अवेद्यइति । इन्द्रियजन्यज्ञानविषयत्वाभावेऽप्यपरोक्षत्वात्स्वप्रकाश इत्यर्थः । अत्रायं 
प्रयोगः--आत्मा स्वप्रकाशः संवित्कर्मे तामन्तरेणाऽपरोक्षत्वात्‌, संवेदनवदिति। न च विशेषणासिद्धो हेतुः, 
आत्मनः संवित्कमंत्वे कर्मकतृ भावविरोधप्रस द्गात्‌ । स्वस्वरूपेण कतृ त्वं विशिष्टरूपेण कर्मत्वमित्यविरोध्च 
इति चेत्‌ गमनक्रियायामपि एकस्येव स्वरूपेण कतृ त्वं विशिष्टरूपेण कर्मेत्वमित्यतिप्रसङ्गात्‌ । न च साधन 
विकलो दृष्टान्त: संवेदनस्य संवेदनान्तरापेक्षायामनवस्थानादिति तकंमते घटो घटज्ञानेन भासते घट- 
झञानमनुब्यवसायेनेति^ संवेदनवत्स्वप्रकाशे दृष्टान्तः साधनविकलइति चेन्न, ज्ञानस्य ज्ञानान्तरेण भासना- 


अब फल दिखाते हुए शून्य रूप दूसरे पक्ष का खण्डन करते हैं - 


अवेद्य भी ब्रह्म अपरोक्ष है इससे यह स्वप्रकाश है और आत्मा में सत्य ज्ञान अनन्त रूप ब्रह्म के 
लक्षण हैं ॥२८॥ 
अवेद्य होने से अपरीक्ष है अर्थात्‌ इन्द्रिय जन्य ज्ञान का अविषय होता हुआ भी अपरोक्ष (प्रत्यक्ष) 
है । इससे यह आत्मा स्वप्रकाश रूप है। यहाँ यह अनुमान है- आत्मा स्वप्रकाश रूप है संवित्‌ (ज्ञान) 
का विषय न होने पर भी अपरोक्ष होने से जैसे संवेदन । इन्द्रिय जन्य वृत्ति ज्ञान, इस अनुमान में “संवित्‌ 
का विषय हुए बिना” हेतु का यह्‌ विशेषण असिद्ध नहीं है क्योंकि यदि आत्मा संवित्‌ (ज्ञान) का कर्म 
(विषय) मानोगे तो आत्मा को ही कर्ता-कर्मे दोनों के होने में विरोध होगा । यदि यहाँ यह शंका करते हो 
कि वही आत्मा स्वस्वरूप चेतन मात्र साक्षी रूप से ज्ञान का कर्ता या ज्ञाता है, और अन्तःकरण विशिष्ट 
रूप से कर्म (ज्ञान का विषय) हो जायेगा इस प्रकार विरोध नहीं है यह ठीक नहीं है क्योंकि गमन क्रिया 
में भी एक ही पुरुष जीव रूप (स्व स्वरूप) से गमन क्रिया का कर्ता और देह विशिष्ट रूप से कमे हो 
विशेष १-अनुव्यवसायरूग ज्ञान नँय्यायिक ज्ञान घटादि ज्ञान के ज्ञान को अनुव्यवसाय ज्ञान कहते हैं, 
उसी को वेदान्ती साक्षी रूप ज्ञान कहते हैं। यह घट है। ऐसा घट ज्ञान का आकार है 
और घट को मैं जानता हूँ । ऐसा अनुव्यवसाय ज्ञान का आकार है । 
सिद्धिरहित नहीं है । 


श्रो पञ्चदशी मीमांसी 


( १६४ ) 


भावात्साधनविकल:' । नन्वात्मनः स्वप्रकाशत्वेन सिद्धत्वेऽपि ब्रह्मलक्षणाभावात्‌ न ब्रह्वात्वसिद्धिरित्याशङ्कथ 
तल्लक्षणं तत्र योजयति--'सत्यमिति' । 'सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म” (-तैत्ति० २।१।१) श्रुत्या यद्‌ ब्रह्मणो 
लक्षणमुक्तं तदात्मनि विद्यत इत्यर्थः ।।२८॥ 


जायेगा । इस प्रकार मर्यादा का उल्लंघन हो जायेगा । यदि कहो कि इस अनुमान में तुम्हारे ज्ञान रूप 
संवित्‌ की तरह यह दृष्ट,न्त में हेतु (सिद्धि रहित है) । अर्थात्‌ ज्ञान, ज्ञान का विषय न होने पर अपरोक्ष 
नहीं है वह भी ठीक नहीं है । क्योंकि ज्ञान को भी यदि अपनी सिद्धि के लिए दूसरे संवेदन (ज्ञान) की 
अपेक्षा रहेगी तो इस प्रकार अनवस्था दोष होगा । शंका करो-न्याय के मत में घट का ज्ञान घटाकार वृत्ति 
से और घटज्ञान का ज्ञान अनुव्यवसाय ज्ञान से होता है । इस प्रकार संवेदन की तरह यह स्वप्रकाश का 
दृष्टान्त साधन से रहित है । (असिद्ध) है वह भी ठीक नहीं. क्योंकि एक इन्द्रिय जन्य वृत्ति रूप ज्ञान दूसरे 
इन्द्रिय जन्य वृत्ति रूप ज्ञान से भासमान नहीं है। इसलिए उक्त दृष्टान्त साधन से विकल (रहित) 
नहीं है । शंका करो कि आत्मा स्वप्रकाश रूप से सिद्ध हो जाने पर भी यह आत्मा ब्रह्म है यह 
लक्षण नहीं है इससे ब्रह्म की सिद्धि न होगी इस शंका का उत्तर आत्मा के लक्षण ब्रह्म में 
घटाते हैं । इस श्रुति में जो ब्रह्म का लक्षण कहा है, वह आत्मा में विद्यमान होने से'आत्मा ब्रह्म- 
रूप है ।।२८॥ 


विशेष १ - “सत्यं ज्ञानं अनन्तं'' यह जो ब्रह्म का लक्षण है । जो केवल ब्रह्मा को सत्य कहे तो नैयायिक 
आकाश को सत्य मानते हैं, इससे ब्रह्मा के लक्षण की अति व्याप्ति होती है। उसके 
विवारणार्थ श्रुति ने ब्रह्म के लक्षण में ज्ञानपद का निवेश किया है और केवल ज्ञान कहे तो 
क्षणिक विज्ञानवादी क्षणिक विज्ञान रूप बुद्धि को ज्ञान रूप मानते हैं और नैयायिक आत्मा 
का ज्ञान गुण मानते हैं और कोई सत्त्व गुण को और उसका कार्य अन्तःकरण को भौ ज्ञान 
रूप मानते हैं । इनमें अतिव्याप्ति होती है। उसके निवारणार्थ ज्ञान के साथ अनन्त पद 
का निवेश किया है । नैयायिक आत्मा को विभु तो कहते हैं । परन्तु अनन्त (देशकाल, वस्तु 
परिच्छेद रहित) होने से विभु नहीं कहते और उपासकादिक आत्मा को सत्य (नित्य) और 
ज्ञान (चेतन रूप कहते हैं । परन्तु विभु (अनन्त) नहीं कहते हैं किन्तु कोई अणु कोई 
मध्यम परिणाम (देह जितना) कहते हैं । इससे सत्य ज्ञान अनन्त ब्रह्म है । इस ब्रह्म के 
लक्षण की कही भी अतिव्याप्ति दोष नहीं है । यहाँ अनन्त कहने :से आनन्द रूपता अर्थ में 
है । जो भूमा (अपरिच्छिन्न, सो सुख रूप है । छा० श्रुति से ॥२८॥ 


पञ्चकाशविवेकप्रकरंणम्‌ 


( १६५ ) 


आत्मनः सत्यत्वोपपादनाय तावत्सत्यत्वस्य लक्षणमाह 


सत्यत्वं बाधराहित्यं जगदुबाधे कसाक्षिणः । 

बाधः किसाक्षिको ब्रूहि न त्वसाक्षिक इष्यते ॥२८॥ 
अन्वय :--बाधराहित्यं सत्यत्वं जगदुबाधैकसाक्षिणः बाधः कि साक्षिकः ब्रूहि असाक्षिकः तु 

न इष्यते । 
सत्यत्वमिति । बाध्चशुन्यत्वं सत्यत्वम्‌ 'सत्यमबाध्यं, मिथ्येति तद्विवेकः, इति पूर्वाचार्येरुवतत्वात्‌ । 
अस्तु प्रकृते किमायातमित्यत आह -'जगदिति'-जगतः स्थूलसूक्ष्मशरीरादिलक्षणस्य योऽयं बाधः सुप्ति- 
मूर्च्छासमाधिपु अविद्यमानता तत्साक्षित्वेनैव वर्तमानस्यात्मनो बाधः किसाक्षिकः कः साक्षी अस्य बाधस्यासो 
किसाक्षिकः ? न कोऽपि साक्षी विद्यत इत्यर्थः । असाक्षिकोऽप्यात्मबाधः कि न स्यादित्याशङ्कचाह्‌ - “नो 


त्विति’ । साक्षिरहितो बाधो नाभ्युपगन्तव्यः, अन्यथाऽतिप्रस ङ्भादिति भावः ॥२६॥ 


अब आत्मा को सत्यत्व कहने के लिए पहले सत्य का लक्षण कहते हैं - 


वाध से रहित सत्य होता है ओर जगत्‌ के वाध का एक साक्षी जो आत्मा उसके वांध में कहाँ 
कौन साक्षी होगा और साक्षी के बिना वाध नही हो सकता है ॥२८॥ 


वाध रहितता ही सत्यता है, सत्य उसी को कहते हैं जिसकी वाधा \मिथ्यापन का निश्चय) 

कभी न होती हो, जो वाध योग्य, वह असत्य है--सत्य और मिथ्या का यह विवेक पूर्वाचार्यो ने किया है । 

कदाचित्‌ क हो कि ऐसा कहने से प्रकरण में क्या फल हुआ क्योंकि स्थूल, सूक्ष्म शरीर आदि रूप जो इस 
जगत्‌ बाध अर्थात्‌ सुषुप्ति मूर्छ्छा और समाधि अवस्था में स्थूलादि देहाद रूप जगत्‌ नहीं रहता, तब उनके 

अभाव का साक्षी (उस अभाव को जानने वाला) जो आत्मा है । उस आत्मा के न रहने का साक्षी कोन 

है कोई भी नही । शंका करो साक्षी के बिना ही आत्मा का बाध क्‍यों न हो यह ठीक नही है। 

क्योंकि साक्षि. रहित वाध तो माना नहीं जाता यदि मानोगे तो अनेक दोष मर्यादा का उल्लंघन 
होता है ॥२६॥ 


श्री पश्चदशी मीमांसा छ 


( १६६ ) 


उक्तमर्थ' दृष्टान्तेन स्पष्टयति-- 


अपनीतेषु मूर्तेषु ह्यमूर्तं शिष्यते वियत्‌ । 
शक्येषु बाधितेष्वन्ते शिष्यते यत्तदेव तत्‌ ।।३०॥। 


अन्वय :-अपनीतेषु मूर्तेषु अमृत वियतु शिष्यते हि शक्येषु बाधितेषु अन्ते यत्‌ शिष्यते तदेव 
तत्‌ (ब्रह्म) । 

अपनीतेष्विति । मूर्तेषु गृहादिगतेषु घटादिष्वपनीतेषु गृहादिभ्यो निःसारितेषु सत्सु यथाऽपनेतुम 
शक्यं नभ एवावशिष्यते, एवं स्वव्यतिरिक्तेषु मूर्तामूर्तेषु देहेन्द्रियादिषु निराकर्तु शक्येषु 'नेति नेति? 
'वृ० २।३।६) इति श्रुत्या निराकृतेषु सत्सु अन्तेऽवसाने सवे निराकरणसाक्षित्वेन यो बोधोऽवशिष्यते स एव 
बाधरहित आत्मेत्यर्थः ॥३०॥ 


अब पूर्वोक्त अर्थ को दृष्टान्त से स्पष्ट करते हैं-- 


जैसे मूर्तं आकारवान्‌ घट आदि पदार्थो को अपनयन अर्थात्‌ घर से बाहर निकाल देने पर भी 
निकालने के अयोग्य अमूत (निराकार) शेष रह जाता है । इसी प्रकार आत्मा भिन्न सब बाध योग्य 
नूर्तामूतं देहेन्द्रिय आदि का जो निषेध करने योग्य “यह भी नहीं” यह भी नहीं, नेति नेति इत्यादि श्रुति 
जाक्र्यो से निराकरण कर दिए जाने पर अन्त में सब अनात्म पदार्था के बाध का साक्षी जो बोध (ज्ञान) 
मात्र शेष रह जाता है । वही वाध रहित आत्मा है ॥३०॥ 


बिशेष--(१) नेति-नेति जैसे किसी वन में एक गुफा में रहने वाले दो सिंह होते हैं। वे दोनों पिता, पुत्र 
रूप 'मेषो में से एक-एक मेष को भक्षण करते हैं । वैसे ही ब्रह्म रूप बन में जो 
नेति-नेति श्रुति रूप गुहा है, उसमें दोनों निषेध रूप अर्थ के वाची “नज” प्रत्यय है वे 
कारण शरीर रूप अज्ञान और कार्य सूक्ष्म-स्थूल रूप दोनों प्रपञ्च को क्रम से सिषेध 
करते हुँ । 


ted शाक 


>. 


पश्चकोशविवेकप्रकरणम 


( १९७ ) 


ननु प्रतीयमानस्य सवंस्यापि निषेधे किचिन्नावशिष्यते, अतः कथं 'शिष्यते यत्तदेब तत्‌’ 
(प्र० ३।३०) इत्यवशिष्टस्यात्मत्वमुच्यत इति शङ्कते । 
सर्वंबाधे न किंचिच्चेद्यन्न किचित्तदेव तत्‌ । 


भाषा एवात्र भिद्यन्ते निर्बाध तावदस्ति हि ॥३१॥ 

अन्वय :-सर्वंबाधे न किञ्चित्‌ चेतु यत्‌ न किञ्चित्‌ तत्‌ तदेव अत्र भाषा एव भिद्यन्ते निर्बाश्चिं 
तावत्‌ अस्ति हि । 

सरवंबाध इति । “न किचिदवशिष्यते, इति वदता तथापि प्रयोगसिद्धये सर्वाभावविषयं ज्ञानम- 
वश्यमभ्युपेतव्यम्‌, अतस्तदेवास्मदभिमतात्मस्वरूपमित्यभिप्रायेण परिहरति--यन्नेति' । 'न किचित्‌’ इति 
शब्देन यञ्चैतन्यमुच्यते तदेव तदब्रह्मेत्यर्थः । ननु “न किचित्‌’ इत्यभाववाचकेन 'न किंचित्‌’ शब्देन कथं 
चैतन्यमुच्यत इत्याशङ्कय, बाधसाक्षिणोऽवश्यमभ्युपेयत्वादभिधायकशब्दष्वेव विप्रतिपत्तिर्नाभिधेये इति 
परिहरति-- भाषा इति’ । अत्र बाधसाक्षिणि प्रत्यगात्मनि भाषा एव न किचित्साक्षीत्यादिशन्दा एब 
भिद्यन्ते । निर्बाध बाधरहितं साक्षिचेतन्यं तु विद्यत एवेत्यर्थः ॥३१॥ 


शंका करें कि प्रतीयमान मात्र का सबके निषेध से किञ्चितु भी शेष न रहेगा । फिर कैसे कहते 
हो, जो शेष रहे वह आत्मा है । ३०वें श्लोक में । इसका उत्तर यह है - 

सबके वाध में “न किचित्‌” कहोगे तो जो “न किचित्‌” है वही आत्मा है और यहाँ भाषा 
(शब्द) ओं का हेर-फेर (भेद) है वाध के साक्षी वाध रहित आत्मा तो संत्र है ॥३१॥ 


कुछ शेष नहीं रहता है ऐसा कहने वाले शून्यवादी को भी सबके अभाव का ज्ञान अबश्य मानना 
पड़ेगा, वही ज्ञान हमारा अभीष्ट आत्मा का रूप है क्योंकि “न किचित्‌” कुछ नहीं इस शब्द से जिस 
चैतन्य का उल्लेख किया जाता है वही वह ब्रह्म है। कोई शंका करे “कुछ "नही हे” इस अभाव वाचक 
शब्द से भाव रूप चैतन्य कैसे कहा जाता है उत्तर बाध का साक्षी तो मानना ही पड़ेगा, इसलिए यहाँ 
वाचक शब्दों (भाषा) में ही विवाद हेर-फेर है अर्थ में नहीं “न किचित्‌” यह कह दो या साक्षी यह कडे 
दो, महाँ वाश्व से रहित वाध के साक्षी प्रत्यगात्मा के विषय में चैतन्य में कोई विवाद नहीं है । बाघ से 
रहित साक्षी चेतन्म तो सर्वत्र विद्यमान है ॥३१॥ 


विशेष १--को$हम्‌ त्वं प्रत्यक्‌-मैं कौन हूँ तू देहेन्द्रिय का साक्षी प्रत्यगात्मा है प्रतिकूल्येन यः सत्यप्रका- 


शात्मना सतत्वमु-प्रतीपं विपरीतं अञ्चति गच्छति इति प्रत्यक्‌ भसतु-जड़-देहादि । 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( १६७ ) 


उक्तमर्थ श्रृत्यारूढं करोति-- 
अत एव श्रुतिर्बाध्यं बाधित्वा शेषयत्यदः । 
स एष नेति नेत्यात्मेत्यतद्व्यावृत्तिरूपतः ।।३२।। 
अन्वयः-अत एव श्रुतिः अततव्यावृत्तिरूपतः वाध्यं वाधित्वा एष एव नेति नेति इति एतत्‌ 
अद: शेषयति । 
अत एवेति । यतः साक्षिचेतन्यमबाध्यम्‌, अतएव 'स एष नेति नेत्यात्मा’ -.(बृ० ३।३।२४) इति 
श्रतिरतदष्यावत्तिरूपतोऽनात्मपदार्थनिराकरणद्वारेण बाध्यं निराकरणयोग्यं सर्व॑मनात्मकवस्तुजातं 
बाधित्वा निराङ्गत्य अदो निराकर्तृमशक्यं प्रत्यक्स्वरूपं शेषयत्यवशेषयति ।। ३ २॥। 
नेति नेति’ ( वृ० २।३।६ ) इति श्रृतिर्वाधयोग्यं बाधित्वा बाधितुमशकयमवशेषयतीत्युक्तम्‌, 
तत्र कीदशं बाधितं शक्ये. कीदृशमशक्यमिति विवक्षायां तदूभयं विभज्य दर्शयति-- 
इदंरूपं तु यद्यावत्तत्त्यकत्‌ शक्यतेऽखिलम्‌ । 
अशक्यो ह्यनिद॑रूप: स आत्मा बाधर्वाजतः ।।३३॥। 
अन्वयः - इदं रूपं तु यतु यावत्‌ तत्‌ अखिलं त्यक्तु' शक्यते अनिदंरूपः हि अशक्यः बाध 
वर्जित: स आत्मा । 
इदंरूपमिति । इदंरूपमित्येवं रूपं दृश्यत्वेनातभूयमानं रूपं स्वरूपं यस्य देहादेस्तदिदंरूपस्‌ । 
तु' शब्दोऽवधारणे । 'यद्यावत्‌ ति पदद्वयं सर्वंदृश्योपसंग्रहार्थस्‌ । एवं च सति यदुदश्यं तदखिलं त्त्यक्तं 
शक्यत एवेत्यर्थः संपद्यते । अनिदंषूपः प्रत्यक्त्वेनेदंतयावगन्तुं अयोग्यः साक्षी अशक्यस्त्यक्तुमित्यर्थः । 


महि इति निपातेन प्रसिद्धिद्योतकेन त्यक्तु: स्वस्वरूपत्वेन त्यागायोग्यतां सूचयति । फलितमाह--'आत्मेति’ 
यो बाधरहितः साक्षी स एवात्मा नाहङ्कारादिदू श्य इत्यर्थः ॥३३॥ 


अब उक्त अर्थ को श्रुति के अनुकूल दिखाते हैं-- 

इसी से साक्षी चैतन्य अबाध्य है, इसलिए “यह आत्मा नहीं है यह आत्मा नहीं है” यह श्रुति 
अतद्व्यावृति अनात्म पदार्थो का निषेधकर निराकरण करण के अयोग्य प्रत्यक्‌ अभिन्न अद्वैत ब्रह्म चैतन्य 
आत्मा को शेष रख देती है ।॥३२। 

अब यह आत्मा नहीं यह आत्मा नहीं इस श्रुति से बाध करने योग्य, अनात्मा का बाध करके, 
और बाध के. अयोग्य आत्मा इन दोनों को पृथक्‌-पृथक्‌ दिखाते हैं- | । 

जितने इदं रूप जगत है उस सबका त्याग निषेध हो सकता है और जो अनिदंरूप है उसका 
त्याग नहीं हो सकता इससे वाधरहित वहीं आत्मा है ॥३३॥ ः 


पञच्चकोशबिवेकप्रकरणम्‌ 


( १६४ ) 


भवत्वात्मनोऽबाध्यत्वम्‌, प्रकृते किमायातमित्यत आह्‌ -- 


सिद्धं ब्रह्मणि सत्यत्वं ज्ञानत्वं तु पुरेरितम्‌ । 
स्वयमेवानुभ्ूतित्वादित्यादिवचनेः स्फुटम्‌ ॥३४॥। 


अन्वयः-ब्रह्मणि सत्यत्वं सिद्धं ज्ञानत्वं तु पुरा स्वयमेवानुभूतित्वात्‌ इत्यादिवचनैः 
स्फुटं ईरितं । 
सिद्धमिति । ब्रह्माणि ब्रह्मलक्षणे यत्सत्यत्वमभिहितं तदात्मनि सिद्धम्‌ । भवतु सत्यत्वं, ज्ञानत्वं 
कथमित्याकङ क्षायां तत्पूवेमेवोपपादितमित्याह--ज्ञानत्वमिति’ । “स्वयमेवानुभूतित्वाद्विद्यते नानुभाव्यता 
प्रर ३।१३) इत्यादिभि चनैर्ज्ञानरूपत्वं पूर्वमेव सम्यगभिहितमित्यर्थः ॥३४॥ 


यह रूप है, इस प्रकार दृश्य रूप से अनुभव से आने वाला देह आदि वह इदं रूप । तु शब्द 
निश्चय है । यत्‌, यावत्‌ दो सम्पूर्ण दृश्य का ग्रहण है । ऐसा होने पर जो दृश्य सम्पूर्ण वह सम्पूर्णं त्यागने के 
योग्य है । यह है इस इदं रूप से ज्ञान के अयोग्य जो प्रत्यक्‌ रूप होने के कारण साक्षी रूप है । वह त्यागने 
को अशक्य है। यहाँ “हि” इस प्रसिद्धि के द्योतक और त्याग के कर्ता चैतन्य रूप निश्चय के बोधक 
निपात से त्याग की अयोग्यता सूचन की है । अब फल को कहते हैं--जो वाध से रहित साक्षी है वही 
आत्मा है, अहंकार आदि दृश्य पदार्थं आत्मा नहीं है ॥३३॥ 


कदाचित्‌ कहो कि आत्मा अबाध्य रहे प्रकृत में क्या आया, इसका उत्तर- 


क्योंकि ब्रह्म जो सत्यत्व कहा है वह आत्मा में सिद्ध हो गया कदाचित्‌ कहो कि सत्यत्व रहे 
ज्ञानत्व न रहेगा ऐसी आकांक्षा में कहते हैं ज्ञानत्व पूर्वोक्त वचनों से कह दिया है । स्वयं अनुभव होने 


(से, आत्मा ज्ञान रूप है। इत्यादि पूर्वोक्त वचनों से आत्मा को ज्ञान रूप पहले अच्छी प्रकार कहु 
आये हैं ॥२४॥ 


फा० २२ 


श्री पश्चदशी मीमांसा 


( ९७० ) 


ननु सत्यत्वज्ञातत्वयोरात्मनि सिद्धत्वेऽप्यानन्त्यं न घटते, ब्रह्मण्यपि तस्यासिद्धे रित्याशङ्कय 
ब्रह्मणि तावत्तत्साधयति - 
न व्यापित्वाहेशतो$न्तो नित्यत्वान्नापि कालतः । 
न वस्तुतोऽपि सार्वात्म्यादानन्त्यं ब्रह्मणि त्रिधा ॥३५॥ 
अन्वयः - व्यापित्वात्‌ देशतः अन्तो न नित्यत्वात्‌ कालतः अपि (अन्तः) न सार्वात्म्यात्‌ वस्तुतोऽपि 
अन्तः न इति ब्रह्मणि त्रिधा आनन्त्यं (वर्तते) । 
न व्यापिवादिति । नित्यं विभुं सर्वंगतं सुसूक्ष्मं (मण्ड १।१।६) आकाशवत्सवंगतश्च नित्यः?, 
'नित्यो नित्यानां चेतनश्चेतनानां' (कठऽ ५।१३, श्वे० ६।१३) 'इदं सर्व यदयमात्मा’, (वृ> ४।५।७) सवै 
ह्येतद्ब्रह्म' ( माण्ड० २ ) 'ब्रह्मेवेदं सर्व' ( नु० उ» ता० ७ ) इत्यादिश्रुतिषु व्यापित्वनित्यत्व सर्वात्मत्व 
प्रतिपादनाद्‌ब्रह्मणस्त्रिविधमप्यानन्त्यं देशकालवस्तुक्ृतपरिच्छेदरां हित्यम भ्युपेतव्य मित्यर्थः ॥ ३५॥ 


शंका करो कि सत्यत्वं ज्ञानत्वं ` ये दोनों आत्मा में सिद्ध रहें परन्तु आनन्त्य न घटेगा, क्योंकि 
ब्रह्म में भी आनन्त्य नहीं है यह शंका करके पहले ब्रह्म में आनन्त्य को सिद्ध करते हैं- 

ब्रह्म (व्यापक) होने से देश से अन्त नहीं, और नित्य होने से काल से भी अन्त नहीं, सबका 
आत्मा होने से वस्तु से भी अन्त नहीं है इससे ब्रह्म में तीन प्रकार का आनन्त्य है ॥३५॥ 

पहले ब्रह्म को अनन्तता सिद्ध करते हैं कि नित्य विभु सर्वगत अत्यन्त सूक्ष्म अविनाशी 
आकाश के समान सर्वगत नित्य, नित्यों का नित्य चेतनों का चेतन और जो यह सब में है वह आत्मा है। 
यह सम्पूर्ण ब्रह्म है, ब्रह्म ही यह सत्र है । इत्यादि श्रुतियों में व्यापक नित्यत्व सबका आत्मत्व आदि ब्रह्म 
को कहने से तीन प्रकार का भी आनन्त्य कहा अर्थात्‌ देश-काल वस्तु के किये परिच्छेद (अभाव) से 
रहित आत्मा स्वरूप ब्रह्म स्वीकार करना ॥३५॥ 


विशेष १-अत्यन्ताभाव का प्रतियोगी देश परिच्छेद होता है। यदि कोई वस्तु किसी देश में हो, किसी 
देश में न हो तो वह वस्तु देश परिच्छेद वाली कहलाती है । जैसे घट पट आदि, ब्रह्म देश 
परिच्छेद रहित है, क्योंकि वह ब्यापक है। जो देश परिच्छेद रहित नहीं, वह ब्यापक भी 
नहीं. जैसे -घट, पट आदि। प्राग्‌ अभाव और प्रध्वंसाभाव का प्रतियोगी भाव काल 
परिच्छेद कहलाता है । यदि कोई वस्तु किसी समय में हो पर दूसरे समय में न हो तो वह 
काल परिच्छेद वाली कहलाती है । ब्रह्म उत्पत्ति विनाश रहित होने से नित्य है । इसलिए 
काल परिच्छेद रहित है । अन्योन्या भाव का प्रतियोगी भाव वस्तु परिच्छेद कहलाता है यदि 
कोई वस्तु दूसरी वस्तु से भिन्त हो तो उन दोनों का परस्पर परिच्छेद होता है ब्रह्म तो 
सब कल्पित वस्तुओं का अधिष्ठान ( विवत्तोपादान कारण ) है इसलिए सबका स्वरूप है । 
कल्पित की अधिष्ठान से भिन्त सत्ता नहीं होती । इसलिए ब्रह्म वस्तुओं से भिन्नता 
चहीं है । 


पैश्वकोशविवेकप्रकरणमू 


( १७१ ) 


न केवलं श्रृतितः, कितु युक्तितोऽपीत्याह 
देशकालान्यवस्तूनां कल्पितत्वाच्च मायया । 
न देशादिक़्ृतोऽन्तोऽस्ति ब्रह्मा।नन्त्यँ स्फुटं ततः ॥३६॥ 
अन्वयः -देशकालान्यवस्तूनां मायया कल्पितत्वात्‌ च देशादिक्रतः अन्तः नास्ति ततः आनन्त्थं 
ब्रह्म अस्ति । 
देशकालेति । परिच्छेदहेतूनां देशकालान्यवस्तूनां मायया कल्पितत्वाच्च गन्धर्वेनगरादिभिर्गगनस्येव 
न देशादिभिः कृतः पारमार्थिकः परिच्छेदो ब्रह्मणि संभवति, यतोऽतो ब्रह्माण्यानन्त्यं तावद्य क्तमेव 'तदेतत्स- 
त्यमात्मा ब्रह्मेव' (नू, उ० ता० ६) ब्रह्मात्मैवात्र ह्येवं न विचिकित्स्यमित्यों सत्यमात्मेव' नृसिंहो देवो 
ब्रह्म भवति’ (नृ० उ» ता० ५-६) 'अयमात्मा ब्रह्म" (म/ण्ड्‌० २) इत्यादिभिः श्रृतिभिरात्मनो ब्रह्माभेद- 
प्रतिपादनात्तस्याप्यानन्त्यं सिद्धमिति तात्पर्यम्‌ ॥३६॥ 


केवल श्रति से ही ब्रहा का आनन्त्य नहीं किन्तु युक्ति से भी आनन्त्य है कहते हैं-- 


देश, काल, वस्तु माया से कल्पित है, इससे देश आदि का किया अन्त ब्रह्म में नहीं है इससे 
प्रकट है कि ब्रह्मा अनन्त है ॥ ३६॥ 


परिच्छेद (अन्त) के हेतु देश, काल, अन्य वस्तु ( पदार्थो ) की कल्पना ये सब कल्पना ने की 
है, जैसे कल्पित गन्धर्व, नगर, नीलपन, कढाई जसे आकार वाला आदि भेद आकाश में सम्भव नहीं है । 
बैसे ही ब्रह्म में माया से कल्पित देश आदि का परिच्छेद वास्तविक नहीं होता है। अतएव ब्रह्म की 
अनन्तता स्पष्ट प्रकट ही है । वह यह आत्मा सत्य ब्रह्म ही है और ब्रह्म ही आत्मा है । इसमें सन्देह, संशय 
नहीं करना कि आत्मा .असत्य है | नृसिह देव ही ब्रह्म है। यह आत्मा ब्रह्म है। इत्यादि श्रुति आत्मा 
को ब्रह्म से अभिन्न कहती है । इससे आत्मा भी अनन्त सिद्ध हुआ ॥३६॥ 


विशेष १-“न्‌” नाम नर मनुष्य का है। उसमें “सि” नाम जन्मादि संसार रूप मल विशेष-आवरण को 
“ह” नाम अपने ज्ञान से नाश करता है । ऐसे जो आत्मा है वह यहाँ इस श्रुति में नृसिह कहा 
है । नुसिह आत्मा रूप देव स्वप्रकाश चैतन्य सो नृसिह देव है । ग्रन्थकर्ता की इच्छा रूप तात्पर्य 
यह है जैसे आत्मा में ब्रह्म के लक्षण की थोजना से प्रसंग में ब्रह्म की अनन्तता प्रतिपादन 
की है । इससे उस ब्रह्म की अनन्तता आकाश से अभिन्न घटाकाश की तरह ब्रह्म से 
अभिन्न आत्मा की ही है। ऐसे प्रसंग के बल से ग्रन्थकर्ता की इच्छा जानी जाती है । 


श्री पश्चदशो मोमांसा 


( १७२ ) 


ननु जडस्य जगतो ब्रह्मण्यारोपितत्वेन ब्रह्मणः परिच्छेदकत्वाभावेऽपि चेतनयोर्जविश्वरयोरतद- 
संभवात्तत्कृतपरिच्छेदवत््वत आनन्त्यं ब्रह्मणो न संगच्छेत इत्याशङ्कय, तयोरप्यौपाधिक रूपत्वेन 
पारमाथिक्रत्वाभावान्त तयोरपि वास्तवपरिच्छेदहेतुत्वमित्यभिप्रायेणाह -- 


सत्यं ज्ञानमनन्तं यद्ब्रह्म तद्वस्तु तस्य तत्‌ । 
ईश्वरत्वं च जीवत्वमुपाधिद्रयकल्पितम्‌ ।।३७॥। 
अन्वय:--यत्‌ सत्यं ज्ञानं अनन्तं ब्रह्म तद्वस्तु तस्य तत्‌ ईश्वरत्बं च जीवत्वञ्च उपाधिद्वय 
कल्पितं अस्ति । 
सत्यमिति । यःसत्यदिरूपं ब्रह्म तद्वस्तु तदेव पारमार्थिकं तस्य ब्रह्माणो यल्लोकप्रसिद्धमीश्वरत्वं 
जीवत्वं च तद्वक्ष्यमाणोपाधिद्वयेन कल्पितम्‌, अतः कल्पितत्वादेव जडतरज्जीवेश्वरयो रपि तत्परिच्छेद कत्वा भाव 
इति भावः ॥३७॥ 


शंका करो कि जड़ रूप जगत्‌ ब्रह्म में आरोपित है,!इससे ब्रह्मं का परिच्छेद न होने पर भी 
परन्तु चेतन जीव और ईश्वर तो आरोपित नहीं है, इससे उनका किया परिच्छेद वाला होने से ब्रह्म 
अनन्त न होगा । इस शंका का उत्तर--जीव और ईश्वर, अविद्या, माया उपाधि वाले होने से पारमार्थिक 
(सच्चे) न होने से उनका वास्तविक परिच्छेद हेतु के अभिप्राय से कहते हैं-- 


जो ब्रह्म सत्य ज्ञान अनन्त रूप हैं वह सत्य वस्तु है और वहीं पारमार्थिक है और जीव ईश्वर 
दोनों अविद्या-माया उपाधि से ब्रह्म में कल्पित है ॥३७॥ 


जो सत्य ज्ञान अनन्त ब्रह्म ही एक है वही वस्तु पारमाथिक रूप है, उस ब्रह्म 
को लोक में प्रसिद्ध ईश्वरत्व ओर जीवत्व ३१ से ४१ वें श्लोक तक कही गयी दो उपाधियाँ । माया 
पञ्चकोश से ब्रह्म में कल्पित होने से जड़ के समान होने, जीव ईश्वर भी ब्रह्म में परिच्छेदक नहीं हो 
सकते ।।३७॥। 


पश्वकोशविवेकप्रकरणॅम्‌ 


( १७३ ) 


कि तदुपाधिद्वयमित्याकाङ क्षायां तदुभयं क्रमेण दिदशँयिषुरादावीश्वरोपाधिभ्रुताँ शक्तिं 
निरूपयति 


शक्तिरस्त्यैश्वरी काचित्सर्ववस्तुनियामिका । 
आनन्दमयमारकष्य गूढा सर्वेषु वस्तुषु ॥३८॥ 


अन्वयः -ऐश्वरीशक्ति; काचित्‌ सर्ववस्तुनियामिका अस्ति आनन्दमयं आरभ्य सर्वेषु वस्तुषु 
गूढा (अतः नोपलभ्यते । 


शक्तिरिति । ऐश्बरी ईश्वरोपाधितया ईश्वरसम्बन्धिनी काचित्सदसत्त्वादिभी रूपैनिवेक्तुमशक्या 
सर्ववस्तुनियामिक्रा सर्वेषामन्तर्यामिब्राह्मणोक्तानां' (ब्रू ३।७) पृथिव्यादीनां नियम्यवस्तूनां नियमनकर्त्री 
शक्तिरस्ति\। सा कुत्रतिष्ठति, कुतो वा नोपलम्यत इत्याशङ्कयाह्‌ - 'आनन्देति । आनन्दमयादिषु 
्रह्माण्डान्तेषु सर्वेषु वस्तुषु गूढा वतैते, अतो नोपलभ्यत इत्यर्थ ॥३८॥ 


दो उपाधियाँ कौन इस आकांक्षा में कहते हूँ । अब दोनों उपाधियों को क्रम से दिखाते हुए प्रथम 
ईश्वर की उपाधि शक्ति का निरूपण करते हैं - 


ईश्वर कीं उपाधि होने से ईश्वर सम्बंधिनी (१) सत्‌ और (२) असत्‌ या (३) दोनों रूप 
(४) अधिष्ठान ब्रह्म से भिन्न या (५) अभिन्न (६) या दोनों रूप (०) या निरवयव (८) या सावयव या 
(६) दोनों रूप नव को विनिर्मुक्ता इनमें से किसी भी शब्द से निरूपण न होने वाली अनिर्वचनीय ब्रृहदा- 
रण्यक उपनिषद के ३।७।३ से लेकर २३ मन्त्र तक वणित है। पृथ्वी आदि नियमन करने योग्य सब 
वस्तुओं की नियामक कोई शक्ति है । वह आनन्दमय आदि ब्रह्माण्ड पर्यन्त (अध्यात्म अधिदैव अधिभूत) 
सब वस्तुओं में गूढ़ (छिपी) है इससे प्रतीत नहीं हो सकती ॥३८॥ 


विशेष १ -यः पृथिव्यां तिष्ठन्‌ पृथिब्यामन्तरो यं पृथिवी न वेद यस्य प्रथिवी शरीरं यः पृथिवीमन्तरो 
यमयत्येष त आत्मान्तर्याम्यमृत. (३।७।३) यः सर्वेषु भुतेषु इत्यादि । 


२-शक्ति-पराऽस्य शक्तिविविधेव श्रूयते ( श्वे०६॥८ ) विशेषनिरूपण अद्वैतानन्द १३ वें श्लोक 
में देखो । 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 
( ९७४ ) 


नियमेनानुपलभ्यमानायास्तस्या असत्त्वमेव कि न स्यादित्याशङ्कुय जगन्नियमनान्यथानुपपत्त्या 
साऽवश्यमभ्युपेयेत्याह- 
वस्तुधर्मा नियम्येरञशक्त्या नेव यदा तदा । 
अन्योन्यधमंसांकर्याद्विप्लवेत जगत्खल ॥३८॥ 
अन्वयः-वस्तुधर्मा यदा शक्त्या नैव नियम्येरन्‌ तदा अन्योन्यधमं सा द्भूर्यात्‌ जगत्‌ विप्लवेत खलु । 
वस्तुधर्माइति । वस्तूनां प्रथिब्यादीनां काठिन्यद्रवत्वादयो धर्मा यदा शक्त्या न व्यवस्थाप्यन्ते 
तदा तेषां धर्माणां सांकर्याद्विमिश्रणेनैकत्रावस्थानात्‌ जगद्विप्लवेत, अनियतव्यवहारविषयतां प््राप्नुया- 
दित्यर्थः 'खलु' इति प्रसिद्धि योतयति ॥ ३५॥ 
ननु जडाया अस्या जगन्तियामकत्वं न युज्यत इत्याशङ्कयाह ¬ 
चिच्छायावेशतः शक्तिश्चेतनेव विभाति सा । 
तच्छत्रत्युपाधिसंयोगाद्ब्रदोवेश्वरतां व्रजेत्‌ ।४०॥। 
अन्वयः- सा शक्तिः चिच्छायावेशतः चेतनेव विभाति तच्छक्तत्यूपाधिसंयोगात्‌ ब्रह्नोवईश्वरतांत्रजेत्‌ । 
चिच्छायेति । सा शक्तिश्चिच्छायावेशतश्चिदाभास प्रवेशाच्चेतना इव चेतनत्वमापन्ना इव 
त्रिभाति प्रतीयते, अतोऽस्या नियामकत्वं घटत इत्यर्थः । अस्तु, प्रस्तुते किमायातमित्यत आह-'तच्छक्तिरित' 
सा चापौ शक्तिश्चेति कर्मधारयः । सँवोपाधिस्तेन संयोगः सम्बन्धस्तस्माद्ब्रह्मोव सत्यादिलक्षणमीश्वरतां 
सरवेज्ञत्वादिधर्मयोगितां ब्रजेत्प्राप्नुयात्‌^ ॥४०॥ 


शंका जो शक्ति नियम से उपलब्ध नहीं होती, उसको असत्‌ ही क्यों न मान लिया जाय इसके 
उत्तर में कहते हैं जगत आदि का नियमन शक्ति के बिना नहीं हो सकता, शक्ति अवश्य माननी चाहिए 
इस पर कहते हैं - 

क्योंकि परथिवी आदि वस्तुओं के जो काठिन्य द्रवत्व आदि धर्मी का यदि माया रूप शक्ति से 
नियमन (व्यवस्था) न हो तो अर्थात्‌ “जिसका जो धर्म हो उसको उसमें न रक्खें तो परस्पर धर्मो का 
संकर ( गडु मड होकर ) मिल जाने से जगत्‌ अवश्य ही नष्ट हो जाथेगा अर्थात्‌ व्यवहार का नियम न 
रहेगा । खलु यह निश्चय है ॥३॥ 

शंका करे कि जड रूप शक्ति जगत्‌ का नियामक न होगी इसका उत्तर कहते हैं - 

वही शक्ति चिदाभास के प्रवेश से चेतन के समान प्रतीत होती है। इसलिए जड़ होते हुए भी 
नियामक अर्थात्‌ नियमन की कर्ता है । ठीक है प्रकरण में क्या आया, वही चिदाभास युक्त शक्ति ही उपाधि 
है । उससे जो कल्पित तादात्म्य सम्बन्ध है। उसके कारण सत्य ज्ञान आदि लक्षण वाला ब्रह्म ही ईश्वर 
भाव को प्राप्त हो जाता है ।॥।४०॥ 


त्रिशेष-१ तादृशी स्वचिदाभासविशिष्टा या शक्ति सा एव उपाधिः तत्‌ संयोगात्‌ तत्‌ तदात्म्याध्यासात्‌ 
इन्यर्थं - एतेन आभासवाद एवैतेषांमतेऽपि पर्यवस्यति इति भावः। 
आभास एवच ब्र. सू. २।३।५० एष जीवपरमात्मनोः प्रतिबिम्ब एव । 


पश्चकोशविवेकप्रकरणम्‌ 


( १७४ ) 


जीवत्वोपाधिभूतानां कोशानां प्रागेवाभिहितत्वात्तत्निमित्तकं जीवत्वमिदानीमाह-- 
कोशोपाधिविवक्षायां याति ब्रह्मेव जीवताम्‌ । 
पिता पितामहश्चैकः पुत्रपौत्रौ यथा प्रति ॥४१॥ 
अन्वयः- कोशोपाधिविवक्षायां ब्रह्मैव जीवतां याति यथा एकः पुत्रपोत्रो प्रति पिता पितामहश्च । 
कोशोपाधीति। कोशा एव उपाधिः कोशोपाधिः तद्विवक्षायां पर्यालोचनायां क्रियमाणायां 
्रदौत्र सत्यादिलक्षणमेव जीवतां जीवव्यवहारविषयतां गच्छति । नन्वेकस्य॑व विरुद्धधमंद्वययोगित्वं युगपन्न 
क्त्रापि दृष्टचर मित्याश ङ्कयाह्‌ - पितेति’ । यर्थेक्र एव देवदत्त एकदेव पुत्रं प्रति पिता भवति, पौत्रं प्रति 
तु पितामहः एवं ब्रह्मापि कोशोपाधिविवक्षायां जीवो भवति, शक्त्युपाधिविवक्षायां ईश्वरश्च 
भवतीत्यर्थः ॥४१॥। 
वस्तुतस्तु जीवत्वमीश्वरत्वं वा ब्रह्मणो नास्तीत्येतत्सदृष्टान्तमाह्‌ -- 
पुत्रादेरविवक्षायां न पिता न पितामहः । 
तद्वन्नेशो नापि जीवः शक्तिकोशाविवक्षणे ॥॥४२॥ 
अन्वयः -पुत्रादेः अविवक्षायां ,न पिता न पितामहः तदुवत्‌ शक्तिकोशाविवक्षणे न ईश; 
नापि जीव: । 
पुत्रादेरिति' ॥४२॥ 


पूर्व कहे हुए अन्नमय आदि पञ्चकोश रूप जीव की उपाधि हैं। उन उपाधियों के निमित्त 
जीव है अब उसको कहते हैं - 
जब कोश (पञ्चकोश) रूपी उपाधि (विशेषण) की पर्यालोचना (विवेक करने पर) सत्य, ज्ञान 
आदि लक्षण वाला ब्रह्म ही (जो अभी ईश्वर बना वही) जीव बन जाता हे । शंका करो कि एक ही ब्रह्म 
जीव ईश्वर भाव को केसे प्राप्त हो सकता है । अर्थात्‌ एक में विरुद्ध दो धर्मों का योग नहीं देखा इस 
शंका पर कहते हैं क्योंकि जेसे एक ही देवदत्त एक ही समय में पुत्र के प्रति पिता और पोत्र के प्रति 
पितामह है, इसी प्रकार ब्रह्म भी कोंश रूप उपाधि की विवक्षा से जीव और शक्ति रूप उपाधि की विवक्षा 
से ईश्वर हो जाता है ॥४१॥ 
अब कहते हैं कि वस्तुत ब्रह्म न जीव है न ईश्वर इसी को दृष्टान्त के सहित कहते हैं-- 
जैसे पूर्वोक्त देवदत्त पुत्र आदि की अविवक्षा में न पिता है और न पितामह है । इसी प्रकार 
शक्ति और कोया की अत्रित्रज्ञा में ब्रझ न ईश्वर है न जीव ही है ॥४२॥ 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( १७६ ) 


इदानीमुक्तज्ञानस्य फलमाह-- 


य एवं ब्रह्म वेदैष ब्रहोव भवति स्वयम्‌ । 
` ब्रह्मणो नास्ति जन्मातः पुनरेष न जायते ।।४३॥ 


इति विद्यारण्यमुनिविरिचतायां पञ्चदश्यां पञ्चकोशविवेकः ॥। ३॥ 
अन्वयः-यः एवं ब्रह्मवेद एष स्वथं ब्रह्मैव भवति ब्रह्मणो नास्ति जन्म अतः एष पुनः न जायते । 


य एनमिति । -यः साधनचतुष्टयसंपन्न एवमुक्तेन प्रकारेण पञ्चकोशविवेकपुरःसरं ब्रह्म 
प्रत्यगभिन्नं सत्यादिलक्षणं वेद साक्षात्करोति एष स्वयं ब्रह्मंव भवति! 'स'यो ह वै तत्परम (मुण्ड० 
३।२।४) 'ब्रह्म वेद ब्रह्म व भवति ( मुण्ड० २।२।४ ) ब्रह्मविदाप्नोतिपरम्‌’ ( तैत्ति० २।१ ) इत्यादि 
श्रतिभ्यः । ततोऽपि किमित्यत आह - (ब्रह्मण इति । “न जायते ग्रियते वा विपश्चित्‌’ ( कठ० २।१८ ) 
इत्यादिश्रतेः ब्रह्मणस्तावज्जन्म नास्ति, अत एव विद्वानपि स्वात्मनस्तद्रूपत्वावगमान्नैव जायते 'न स 


पुनरावतंते' (कालाग्निरूद्रो० २) इति श्रुतेरिति ॥४३॥ 


इति श्रीमत्परमहंसप रिव्राजकाचार्यश्रीमनद्गारतीतीर्थं विद्यारण्य मुनिवर्यं किकरेण रामकृष्णेन 
विरचितायां पञ्चकोश विवेकाख्यं तृतीयं प्रकरणम्‌ समाप्तम्‌ । 


अब पूर्वोक्त ज्ञान के फल का वर्णन करते हैं -- 


जो इस प्रकार ब्रह्म को जानता है वह स्वयं भी ब्रह्म ही होता है और जिस प्रकार ब्रह्म का 
जन्म नहीं है इमसे यह ज्ञानी भी फिर नहीं जन्मता ॥४२॥ 


जो विवेक (१) वेराग्य (२) शम,दम,तितिक्षा, उपरति, श्रद्धा, समाधान (३) मुमुक्षता (४) इन 

चारों साधनों से सम्पन्न पुरुष इस उक्त प्रकार से पञ्चकोशों से विवेक द्वारा प्रत्यक्‌ आत्मा से अभिन्न 
सच्चिदानन्द लक्षण ब्रह्म का साक्षात्कार कर लेता है तब वह स्वयं ब्रह्म ही हो जाता है। श्रुति में भी 
कहा है कि जो ब्रह्मा को जानता है वह ब्रह्म ही होता है। कदाचितु कहो कि फिर उससे क्या होता है 
इसका उतर देते हैं¬नित्य ज्ञान स्वहूप न जन्मता है न मरता है, इत्यादि श्रुति प्रमाण से ब्रह्म: का जन्म: 


पञ्चकोशविवेकप्रकरणम्‌ 


॥ १७७ ) 


नहीं है इससे यह ज्ञानी भी फिर जन्म नहीं लेता है । क्योंकि ज्ञानी को भी ब्रह्म रूप अपनी आत्मा का ज्ञान 
हो जाता है । अर्थात्‌ अपनी प्रत्यगात्मा को ब्रह्म समझता है ॥४३।॥ 


विशेष -विद्वान जो ज्ञानी वह भी स्वात्मा, जो आप उसको ब्रह्म रूपता के ज्ञान से जन्मता नहीं, जैसे 
,*निविकार कुन्ती के पुत्र कर्ण को यह विपरीत प्रतीति, कि मैं राधा पुत्र (दास) भाव का हो 
गया था वैसे ही निविकार सच्चिदानन्द घन ब्रह्म में अविद्या के कारण जीव भाव की प्रतीति 
हुई है। वास्तव में तो सबको, सदा ब्रह्म रूप ही है । इसलिए यद्यपि वास्तविक में जन्म आदि 
संसार का अभाव है तो भी अधिकृत जीव भाव के कारण अज्ञानियों को अपने जन्म आदि की 
प्रतीति होती है । फिर जैसे सूर्यं के कहने से कर्ण को कुन्ती पुत्र होना, ज्ञात होने पर उसके 
राधा पुत्र होने की भ्रान्ति मिट गयी थी । वैसे ही गुरु के उपदेश से अपने निविकार ब्रह्मत्व 
का ज्ञान होने पर नेत्रों का आवरक दोष की तरह स्वरूप आवरक अविद्या के आवरण अंश की 
निवृत्ति द्वारा जन्म मरण संसार की निवृत्ति प्रतीत होती है यह भाव है । 


इति श्रीमत्परमहंसपरित्राजकाचायवर्यस्वामिश्रीकरपात्रशिष्य 
श्रीडॉ०लक्ष्मणचेतन्यब्रह्मचा रिविरचितलक्ष्मणचन्द्रिकाख्ये पञ्चदशीहिन्दीव्याख्याने 
पञ्चकोशविवेकाख्यं तृतीयं प्रकरणं समाप्तम्‌ । 


फा० २३ 


("क्ल 


द्वतविषेकग्रकरणम्‌ 


नत्वा श्रीभारतीतीर्थविद्यारण्यमुनीश्वरौ । 
मया द्वेतविवेकस्य क्रियते पदयोजना ॥१॥ 
चिकी पिंतस्य ग्रन्थस्य निष्प्रत्यूहपरिपुरणाय अभिलषितदेवतातत्त्वानुस्मरणलक्षणं मङ्गलमाचरन्‌ 
अस्य वेदान्तप्रकरणत्वाछास्त्रीयमेवानुबन्धचतुष्टयं सिद्धवत्कृत्य ग्रन्थारम्भं प्रतिजानीते 
ईश्वरेणापि जीवेन सृष्टं द्वेतं विविच्यते । 
विवेके सति जीवेन हेयो बन्धः स्फुटीभवेत्‌ ।।१॥। 
अन्वयः-ईश्वरेणापि जीवेन सृष्टं द्वैतं ( जगत ) विविच्यते विवेके सति जीवेन हेयः वन्धः 
स्फुटीभवेत्‌ । 
ईश्वरेणेति । ईश्वरेण कारणोपाधिकेनान्तर्यामिणा जीवेनापि कार्योपाधिकेनाहंप्रत्ययिना च 
सृष्टमुत्पादितं द्वैतं जगद्विविच्यते विभज्य प्रदर्श्यते । अस्य द्वैतविवेचनस्य काकदन्तपरीक्षावन्निष्प्रयोजनतवं 
वारयति--'विवेक इति’ । विवेके सति जीवेश्वरसृष्टयोद्वॅतयोविवेचने कृते सति जीवेन पूर्वोक्तेन हेयः 
परित्याज्यो बन्धो बन्धहेतुद्वेतं स्फुटीभवेत्‌ स्पष्टतां गच्छेत्‌, एतावज्जीवेन हेयमिति निश्चीयते इत्यर्थः ॥१॥ 


श्री भारतीती्थे और विद्यारण्य मुनि को नमस्कार करके, मैं द्वैत विवेक प्रकरण की पद 
योजना करता हूँ ॥१॥ | 

इष्ट ग्रन्थ की निविध्र पूर्ति पूरा होना ) के लिए इष्टदेव .का स्मरण रूप मंगल करते हुए 
वेदान्त का प्रकरण होने से शास्त्रीय अनुबन्ध चतुष्टय से युक्त आचाये ग्रन्थ का आरम्भ करते हैं-- 

ईश्वर और जीव के रचे द्वैत का विवेक इसलिए करते हैं कि इस विवेक के अनन्तर जीव का 
त्यागने योग्य बन्धन स्पष्ट हो जाता है ॥१॥ 

माया रूप कारणोपाधि वाले अन्तर्यामी ईश्वर ने और अन्तःकरण रूप कार्योपाधि बाले मैं 
“प्रतीति वाले जीव ने रचे जो द्रैत (जगत्‌) पृथक करके दिखाते हैं । कदाचित्‌ कहो कि यह द्वेत का विवेक 
काक के दातों की परीक्षा के समान निष्प्रयोजन है यह ठीक नहीं। कौन सा द्वैत ईश्वर कृत है भौर 
कोन सा जीव कृत है, यह्‌ ज्ञान हो जाने पर पञ्चक्रोश उपाधि वाले जीव को परित्याग करने योग्य सुख 
दुःख रूप बन्धन का हेतु जगत्‌ कितना है, यह स्पष्ट हो जायेगा, अर्थात्‌ जीव को इतना त्यागने योग्य है, 
इसका निश्चय हो जायेगा । जीव अपने बनाये द्वैत को हुटा सकता है ओर ईश्वर को संकल्प से बनाया 
द्वैत नहीं हटा सकता ॥॥१॥ 


है तविबेकप्रकरणम्‌ 
(१७४ ) 


न॑न्वदृष्टद्रारा जीवानामेव जगद्धेतुत्व॑ वादिनो वर्णयन्ति, अतः कथमीश्वरसृष्टत्वमुच्यते जगतः 
इत्याशङ्कय, बहुश्रुतिविरोधान्नेदं चोद्यमुत्थापयितुमहति, इत्यभिप्रेत्य श्वेताश्वतर'- वाक्य तावदर्थतः पठति- 
मायां तु प्रकृति विद्यान्मायिनं तु महेश्वरम्‌ । 
स मायी सृजतीत्याहुः श्वेताश्वतरशाखिनः ॥।२॥ 


अन्वयः--मायां तु प्रकृति विद्यात्‌ मायिनं तु महेश्वरम्‌ स मायी सृजति इति श्वेताश्वतर 
शाखिनः आहुः । 


मायां स्विति । मायोपाधिकमीश्वरं प्रस्तुत्य 'अस्मान्मायी सृजते विश्वमेतत्‌’ (श्वे० ४।5) इति 
तस्येवेएवरस्य जगत्स्रष्टृत्वं श्वेताश्वतरशाखिनो वर्णयन्तीत्यर्थ: ॥२॥ 


'ऐतरेयोपनिष' द्वाक्यमर्थतोऽनुसंक्रामति- 
आत्मा वा इदमग्रेऽभूत्स ईक्षत सुजा इति । 
संकल्पेनासजल्लोकान्स एतानिति बह्ल,चाः ॥३॥ 


ट 


अन्वय:- आत्मा वा ( एव ) इदं अग्ने अभूत्‌ स ईक्षत सृजा इति सा एतान्‌ लोकान्‌ संकल्पेन 
असृजत्‌ इति वह्व,चाः । 

आत्मेति । आत्मा वा इदमेक एवाग्र आसीन्नान्यत्किंचन मिषत्स ईक्षत लोकन्नु सृजा इति स 
इमाँल्लोकानसृजत' (ऐत० १।१) इत्यनेन वाक्येनाद्वितीयस्य परमात्मन एव जगल्ष्ट्रत्वं वह्व,चा ऋकशा- 
खाध्यायिन आहुरित्यर्थः ।। ३॥ 


शंका- जीवों के अदुष्ट (धमे-अधमे) आदि किसी को भी जगत्‌ का कारण वादी पूर्व मीमांसक 
वर्णन करते हैं । इससे जगत्‌ को ईश्वर का रचा कंसे कहते हो, इसपर कहते हैं अनेक श्रूतियों का 
विरोध है शंका ठीक नहीं इसके श्वेताश्वतर श्रुति के वाक्य का अर्थं पढ़ते हैं-- 

माया को ही प्रकृ त जाने और मायी महेश्वर को जाने वह मायी (ईश्वर) ही रचता है यह 
श्वेताश्वतर शाखा वाले कहते हैं ॥२॥ 

माया प्रकृति ( उपादान कारण ) और माया का अधिष्ठान ब्रह्म विवते है । “अस्मात्‌ मायी” 
इस प्रकार अक्षर ब्रह्म से ही उत्पन्न होता है ॥२॥ 

अब ऋग्वेदगत ऐतरेय उपनिषद्‌ के वाक्य का अर्थ पढ़ते हैं -- 

यह प्रतीयमान जगत्‌ सृष्टि से पूर्व आत्मा रूप ही था. उस परमेश्वर ने ईक्षणरूप संकल्प किया 
कि मैंने इन लोगों को संकल्प द्वारा बनाया ॥३॥। 

आत्मा वा इदमेक एवाग्र आसीन्नान्यकिञ्चन मिषत्सईक्षत लोकान्नु सुजा इतिस इमाल्लोकानसृजत्‌' 

के अनुसार बहू.चा ऋक्‌ शाखा के अध्येताओं ने कहा है कि यह दृश्यमान सृष्टि से पहले आत्म रूप 
ही था, उस परमात्मा ने ईक्षण किया और संकल्प के बल से इन समस्त लोक उपलोंकों की रचना की 
इसलिए अद्वितीय परमात्मा का ही यह जगत्‌ उत्पन्न किया हुआ है ॥३। 


श्री पञ्चदशी मोमासां 


( १८० ) 


ईश्वरस्य जगत्कारणत्वे 'तैत्तिरीयंश्रुतिरपि, प्रमाणमित्यभिप्रेत्यतद्वाक्यमर्थतः पठति द्वाभ्याम्‌ -- 
खं वाय्वग्निजलोब्योषिध्यन्नदेहा: क्रमादमी । 
संभूता ब्रह्मणस्तस्मादेतस्मादात्मनो$खिला: ।।४॥ 
बहु स्यामहमेवातः प्रजायेयेति कामत: । 
तपस्तप्त्वाऽसृजत्सर्वं जगदित्याह तित्तिरिः ॥५॥ 
अन्वयः-खं वायु अग्नि जल उर्वी औषधि अन्न देहाः अमी क्रमात्‌ तस्मात्‌ एतस्मात्‌ ब्रह्मणः 
आत्मनः अखिलाः सम्भूताः । 
अहं बहु स्याम एव अतः प्रजायेय इति कामतः तपस्तप्त्वा सर्वं जगत्‌ असृजत इति 
तित्तिरिः आह । 
खमिति । “सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म’ (तैत्ति० २।१।१) इत्युपक्रम्य, तस्माद्वा एतस्मादात्मन आकाशः 
संभूतः, (तैत्ति २,१।१) इत्यादिना 'अन्नात्पुरुषः' (तैत्ति० २।१।१) इत्यन्तेन वाक्येन गुहाहितत्वेन 
प्रत्यगभिन्ताद्‌ ब्रह्मण आकाशादिदेहपर्येन्तं जगदुत्पन्नमित्यभिधायोपरिष्टादपि 'सोऽकामयत बहु रयां 
प्रजायेयेति । स तपोऽतप्त स तपस्तप्त्वा इदं सर्वमसृजत यदिदं किच' (तैत्ति० २।६) इति वावयेन तस्येव 
ब्रह्मणो जगत्सर्जेनेच्छापूर्वकपर्यालौचनेन जगत्सष्टुत्वं तित्तिरिराहेत्यर्थः ॥४-५॥। 


अब ईश्वर ही जगत्‌ को रचता है इसमें तैत्तिरीय श्रुति का भी प्रमाण के लिए उसके वाक्य 
का अर्थ पढ़ते हैं दो श्लोक से-- 

आकाश, वायु, अग्नि, जल, पृथिवी, औषधि, अन्न, देह ये सब क्रम से इसी ब्रह्म रूप आत्मा से 
उत्पन्न हुए हैं । मैं बहुत हो जाऊं प्रजा रूप के उत्पन्न हो जाऊं इस इच्छा से विचारात्मक तप किया, 
इस सब जगत्‌ को उत्पन्न कर डाला यह तित्तिरि ने कहा ॥४-५॥ 

अब सत्य ज्ञान अनन्त ब्रह्म है “यह आरम्भ करके, उस इस आत्मा से आकाश हुआ इत्यादि 
और अन्न से पुरुष हुआ” यहाँ तक केवाक्यो से गुहा में छिपे प्रत्यक्‌ आत्मा से अभिन्न ब्रह्म, आकाश 
आदि से देह पर्यन्त जगत्‌ की उत्पत्ति को कहकर पीछे जो यह कहा है कि उसने इच्छा की, मैं बहुत 
प्रकार का हो जाऊं जन्म धारण करू । इसलिए उसने तप किया । वह तप करके, जो कुछ यह जगत्‌ है, 
इस को रचता हुआ इस वाक्य से उस ब्रह्म को ही इच्छा पूर्वक जगत्‌" का स्रष्टा तित्तिरि 
ने कहा ॥४-५॥ 


विशेष १-अभिध्योपदेशाच्च (त्र० स्‌० १।४।२४) अभिध्यासृष्टि संकल्प । 


ह तविवेकप्रकरणभ्‌ 


( १७१ ) 


'छान्दोग्ये'ऽपि ब्रह्मण एव जगत्लष्ट्रत्वं श्रुतमित्याह-- 


इदमग्रे सदेवासीद्बहुत्वाय तदक्षत। 
तेजोऽबन्नाण्डजादीनि ससर्जेति च सामगाः ॥६॥ 


अन्वयः- अग्रे इदं सत्‌ एव आसीत्‌ बहुत्वाय तत्‌ ऐक्षत तेजोऽबन्नाण्डजादीनि ससर्ज इति च 

सामगाः आहुः । 
इदमिति । 'सदेव सोम्येदग्र आसीदेकमेवाद्वितीयम्‌' (छा० ६।२।१) इति सद्रूपम द्वितीयं ब्रह्मोपक्रम्य 
'तदैक्षत बहुस्यां प्रजायेयेति । तत्तेजोऽसृजत' (छा० ६।२।३) इत्यादिना तस्यैवेक्षणपूर्वकं तेजोऽबन्नस्रष्ट्त्वम- 


भिधाय 'तेषां खल्बेषाँ भूतानां त्रीण्येव बीजानि भवन्त्यण्डजं जीवजमुदिभञ्जम' (छा० २।३।१) इत्यादिना 
अण्डजादिशरीरनिर्मातृत्वं च सामगा वर्णयन्तीत्यर्थः ।।६।। 


छान्दोग्य उपनिषद्‌ में भी ब्रह्म ही जगत्‌ का स्रष्टा है यह कहा है-- 


` यह जगत्‌ सृष्टि से प्रथम सत्‌ रूप रहा और ब्रह्माने ही बहुत होने के लिए देखा और तेज, 
अण्डज आदि को रचा यह सामवेदी कहते हैं ॥॥६॥ 
हे सौम्य पहले यह जगत्‌ सत्‌ रूप एक एव (ही) अद्वितीय था । ब्रह्म आरम्भ करके कहा है कि 
उस ब्रह्म ने बहुत होने के लिए विचार आलोचन किया, अनेक प्रकार से होने का उसने तेज रचा जल अन्न 
आदि का कर्ता! कहकर उन इन सब भूतों के तीन ही बीज होते हैं, कि अण्डज, जीवज, उद्धिज चतुर्थ 
स्वेदज इत्यादि ग्रन्थ से अण्डज आदि शरीरों का निर्माता ब्रह्म को ही सामगों ने वर्णन किया है ॥६॥ 


विशेष १ -तदैक्षत निमित्तकारण कतृ त्व बहु स्वां प्रकृतित्व उपादनम्‌ । 
असंग शुद्ध निविकार ब्रह्म जगत्‌ का ,कारण नहीं है । किन्तु अनिर्वचनीय माया उपहित 
ब्रह्म ही जगत्‌ का उपादान तथा 'निमित्त कारण है। वहाँ अवरण शक्ति विशिष्ट माया रूप 
उपाधि की प्रधानता के कारण वह ब्रह्म जगत्‌ का उपादान कारण है और ज्ञान शक्ति 
विशिष्ट माया उपहित अपने स्वरूप की प्रधानता करके वह ब्रह्म जगत्‌ का निमित्त कारण 
(तदैक्षत बहुस्यां प्रजायेय) तदैक्षत यह्‌ निमित्त कारण बहुस्यां प्रजायेय यह उपादान कारण 


बह्‌. माया उपहित ब्रह्म सृष्टि से पूर्वं भावी प्रपञ्च विषयक ज्ञान रूप ईक्षण करता है, मैं 
परमेश्वर बहुत हो जाऊं । 


श्री पश्चदशी मीमांसा 
( ९८३ ) 


मुण्डकोपनिषद्यपि 'तदेतत्सत्यं यथा सुदीप्तात्पावकाद्विस्फुलिङ्गाः सहस्रशः प्रभवन्ते सरूपाः । 
तथाऽक्षराद्विविधाः सोम्य भाषा: प्रजायन्ते तत्र चंवापियन्ति’ ( मुण्ड० २।१।१) इति “अक्षर शब्द- 
वाच्याद्‌ ब्रह्मणो जगदुत्पत्तिः श्रूयत इत्याह 
विस्फुलिङ्गा यथा वह्ने जायन्तेऽक्षरतस्तथा । 
विविधाश्चिज्जडा भावा इत्याथर्वेणिका श्रुति: ॥७॥ 
अन्वय :--यथा वहवः विस्फुलिङ्गाः जायन्ते तथा अक्षरतः (ज्रह्मण) विविधाः चित्‌ जडाभावाः 
( जायन्ते ) इति आथवंणिका श्रतिः ( आह ) । 
विस्फुलिङ्गा इति ॥७॥ 


अब मुण्डकोपनिषद्‌ के वाक्य से जगत्‌ उत्पत्ति कहते हैं। कि जैसे भली प्रकार जलती हुई 
अग्नि से सहस्र विस्फुलिङ्ग सजातीय होते हैं। उसी प्रकार अविनाशी ब्रह्म तत्त्व से विविध प्रकार के 
चेतन और जड़ पदार्थ उत्पन्न होते हैं यह अथर्ववेद में लिखा है- 

जैसे" अग्नि से विस्फुलिङ्ग ( पतंगा ) होते हैं उसी प्रकार ब्रह्म से अनेक प्रकार के चितु जड़ 
रूप अनेक प्रकार के भाव पदार्थ होते हैं यह अथववेद में लिखा है ॥७॥ 


विशेष १--महा तेज अग्नि के दो रूप हैं। एक सामान्य रूप दूसरा विशेष रूप है। उसमें निरूपाधिक 
अग्नि का सामान्य रूप है । वह जल से सूक्ष्म रूप है और दशगुना व्यापक है । काष्ट आदिक 
उपाधि वाला अर्ति का विशेष रूप है वह उपाधि के भेद से नाना तरह का है । और 
परिच्छिन्न है । यहाँ सोपाधिक अग्नि के ढेर से उपाधि के अंशों से विस्फुलिङ्ग रूप अंश 
हुए की तरह अंश होता है । फिर उपाधि के अंशों में विलय से विलय होने की तरह विलय 
होता है । वास्तव में अग्नि में नाना भाव से युक्त उत्पत्ति और विनाश नहीं है । वेसे चेतन 
भी सामान्य और विशेष भाव से दो रूप है । तिनमें निरूपाधिक ब्रह्म चेतन का सामान्य 
रूप है । वह एक व्यापक है और माया अविद्या उपाधि विशिष्ट चिदाभास ये दो क्रमशः 
सामान्य विशेष रूप हैं। वह विशेष ही नाना है और परिच्छिन्न है । उस विशेष अंश की 
उपाधि अंश के नानात्व से नाना भांतिपना और उत्पत्ति विलय आदिक है । वास्तविक चेतन 
में नाना भाव अथवा उत्पत्ति विनाश आदि नहीं है । इससे जीव ब्रह्म का बास्तव अंश अंशी 
भाव नहीं है यह्‌ प्रसंग से कहा । 


हू तविवेकप्रकरणम्‌ 
( १५३ ) 


एवं 'वृहदारण्यके ऽप्यव्याकृतशब्दवाच्याद्‌ब्रह्मणो नामरूपात्मकं जगदुत्पन्नमिति श्रुतमित्याहू 


द्वाभ्याम्‌ 
जगदव्याकृतं पूर्वमा तीदुव्याक्रियताधुना । 
हृश्याभ्यां नामरूपाभ्यां विराडादिषु ते स्फुटे ।।८॥ 
विराण्मनुर्नरा गावः खराश्वाजावयस्तथा । 
पिपीलिकावधिद्वन्द्र मिति वाजसनेयिनः ।।८।। 
अन्वय :--पूवे जगत्‌ अव्याकृतं आसीत्‌ अधुना व्याक्रियत ते दृश्याभ्यां नामरूपाभ्यां विराडादिषु 
स्फुटे । 


विराट मनुः नराः गावः तथा खराश्वाजावयःपीपीलिकावधिदृन्द्वं इति वाजसनेयिनः । 


जगदिति । तद्धोदं ततह्यव्याकृतमासीत्तन्तामरूपाभ्यामेव व्याक्रियतासौनामायमिदंरूपः’ 
(बु ० १।४।७) इति वाक्येन सृष्टेः पुरा स्पष्टनाम रूपत्वेताव्याकृतशब्दवाच्यान्मायोपाधिकादुब्रह्मणो नामरूप 
स्पष्टीक रणलक्षणा सृष्टिरुक्ता, तयोर्नामरूपयोविराडादिषु स्थूलकार्येषु स्पष्टता च 'तदिदमप्येतहि नाम 
रूपाभ्यामेव व्याक्रियतेऽसौनामायमिदं रूप” (वृ० १।४।७) इति वाक्येना भिहिता, ते च विराडादयः आस्मै 


बेदमग्र आसीत्पुरुषविधः (वृ० १।४।१) इत्यादिता 'एवमेव यदिदं किच मिथुनमापिपीलिकाभ्यस्तत्सवं 
मसृजत' (बु०.१।४।४) इत्यनेन दशिता इत्यर्थः ॥ ८-&॥ 


इसी प्रकार बृहदारण्यक में भी अव्याकृत रूप से नाम रूप ब्रह्म जगत्‌ की उत्पत्ति कही है-- 


यह जगत्‌ सृष्टि से पहले अव्याकृत (ब्रह्म रूप था और अब सृष्टि के पश्चात्‌ दुष्टा के बिषय 

(दृश्य) नाम तथा रूप इन दो से व्याकृत स्पष्ट हो गया । इस वाक्य से सृष्टि से पहले अप्रकट नाम रूप 
होने से अब्याक्ृत मायोपाधि ब्रह्म के नाम रूप प्रकट करना मह सृष्टि कही और वे नाम रूप विराट्‌ आदि 
स्थल काये में प्रकट है । यहाँ आत्म शब्द से अण्डे से उत्पन्न हुना प्रथम शरीर प्रजापति ही कहा गया है । 
इत्यादि वाक्यों से विराट्‌ आदि का वर्णन किया । इस प्रकार जो कुछ यह विराट्‌, मनु, मनुष्य, गौ, गदेभ, 
घोड़े, बकरे, पक्षी, मेढक, चीटी, पयेन्त स्त्री, पुरुष मय मिथुन (जोड़े) यह सब सृष्टि से पहले नाम रूप खे 
रहित अथ्याकृत जो ब्रह्म है उससे उत्पन्न हुआ ॥८-६॥ 


श्री पञ्चरदशी मीमांसा 
( १८४ ) 


उदाहृताभिः श्रुतिभिः द्व तसृष्ट्यभिधानानन्तरं ब्रह्मणो जीवरूपेण तत्र प्रवेशोऽप्यभिहित 
इत्याह 
कृत्वा रूपान्तरं जैवं देहे प्राविशदीश्वरः । 
इति ताः श्रुतयः प्राहुर्जीवत्वं प्राणधारणात्‌ ।।१०॥ 
अन्वय :-जैवं रूपान्तरं कृत्वाईश्वरः देहे प्राविशत इतिताः श्रुतयः प्राण धारणात्‌ जीवत्वं प्राहुः । 
कृत्वेति । श्रुतयः जेवं जीवसम्बन्धिरूपान्तरं अविक्रियन्रह्मणो विलक्षणं विकारिरूप मित्यर्थः । देहे 
देहजाते जीवत्वं कुतइत्यत आह-'जीवत्वमिति’ । प्राणादीनां स्वामित्वेन प्रेरकत्वं प्रागधारणं तस्माज्जैवं 
रूपं कृत्वा प्राविशदित्युक्तम्‌ ॥१०॥। 
कि तदित्यपेक्षायामाह- 
चैतन्यं यदधिष्ठानं लिङ्गदेहश्च यः पुनः । 
चिच्छाया लिङ्गदेहस्था तत्सद्धो जीव उच्यते ॥११॥। 
अन्वय :-यदधिष्ठानं चेतन्यं यः पुनः लिङ्गदेहश्च चिच्छाया लिङ्गदेहस्था तत्‌ सङ्घः 
जीव उच्यते । 
चेतन्यमिति । यदधिष्ठानं लिङ्गदेहकल्पनाधारभूतं यच्चैतन्यमस्ति, यशच तत्र कल्पितो 
लिङ्गदेहः. यश्च तस्मिन्‌ लिङ्गदेहे वतंमानश्चिदाभासस्तत्सङ्खः, तेषां त्रयाणां समूहो 'जीव' शब्देनोच्यत 
इत्यर्थः ॥११॥ ` 


अब पूर्वोक्त श्रुतियों से द्वत सृष्टि के जीव रूप से ब्रह्म का जो प्रवेश देह आदि. में कहा उसका 
वर्णन करते हैं-- 

श्रुतियाँ भी कहती हैं जीव सम्बन्धी भिन्न रूप अर्थात्‌ अविकारी ब्रह्म से विलक्षण विकारी रूप 
को करके वह ईश्वर देह में प्रविष्ट हुआ । इन्द्रिय आदि वस्तुओं का स्वामी बनकर उनका प्रेरक होने से 
ही (जीव प्राण धारणे) वह जीव हो गया अर्थात्‌ जीव का रूप धारण करके शरीर में प्रविष्ट 
हो गया ॥१०॥ 

अब जीव के स्वरूप का वर्णन करते हैं-- 

जो लिङ्ग देह की कल्पना का अधिष्ठान आधारभूत चैतन्य और लिङ्गदेह ओर लिङ्ग देह में 
अरतेभान चित्‌ की छाया (चिदाभास) अर्थात्‌ प्रतिबिम्ब इन तीनों के समूह को जीब कहते हैं ॥११॥ . 


विशेष--(१) तत्सृष्द्वा तदेवानुप्राविशत्‌ तदनुप्रविश्य सच्चत्यच्चा भवत्‌ (तै० २।६।३) 


दर तविवेकप्रकरणम्‌ 


( १८५ ) 


तन्वीश्वरस्यैव जीवरूपेण प्रविष्टत्वे तस्याज्ञत्वदुःखित्वादिविरुद्धधर्मवत्त्वं कुत इत्याशङ्कयाह-- 
माहेश्वरी तु भाया या तस्या निर्माणशक्तिवत्‌ । 
विद्यते मोहशक्तिश्च तं जीवं मोहयत्यसौ ॥१२॥ 
अन्बयः-या तु माहेश्वरी माया तस्याः निर्माणशक्तिवत्‌ मोहशक्तिश्च विद्यते असौ तं जीवं मोहयति । 
माहेश्वरी त्विति । माहेश्वरी 'मायिनं तु महेशवरम्‌' (शवे? ४।१०) इति श्रृत्युक्ता महेश्वर 
सम्बन्धिनी या मायाऽस्ति, तस्या निर्माणशक्तिवज्जगत्सर्जनसामर्थ्यवन्मोहशक्तिश्च मोहनसाम्येमप्यस्ति, 
“तदेतज्जडं मोहात्मकम्‌ (नृ ० उ० ता० ऽ) इति श्रुतेः। ततः किमित्यत आह--तं जीवमिति’ । असौ 
मोहनशक्तिस्तं पूर्वोक्तं जीवं मोहयति चिदानन्दादिस्व रूपज्ञानर हितं करोति ॥१२॥ 
“ततोऽपि किमित्यत आह-- 
मोहादनीशतां घ्राप्ण मग्तो वपुषि शोचति । 
ईशसृष्टमिदं द्वैतं सर्वमुक्तं समासतः ॥।१३॥ 
अन्वय : - मोहात्‌ अनीशतां प्राप्य वपुषि मग्नः शोचति इदं द्वैतं ईशसृष्टं समासतः सर्वे उक्तं । 
मोहादिति । मोहात्पूर्वोक्तादनीशतामिष्टानिष्टप्राप्तिपरिहारयोरसामर्थ्यं प्राप्य वपुषि निमग्नः 
शरीरे तादात्म्याभिमानं गतः शोचति दुःखित्वाद्यभिमानं करोति । समाने वृक्ष पुरुषो निमग्नोऽनीशया 


शोचति मुह्यमानः' (श्वे० ७ मुं ३।१।२) इति श्रुतेरित्यर्थः । वक्ष्यमाणसांकर्यपरिहाराय वृत्तं निगमयति 
'ईशेति'। समासतः संक्ष पेणेत्यर्थ:" ॥१३॥ 


कोई शंका करे कि यदि ईश्वर ही जीव रूप से प्रविष्ट है तो वह अज्ञता ओर दुःख रूपत । 
आदि विरुद्ध धर्मो का आश्रय केसे हो गया इसका उत्तर 
श्रुति में कही गयी महेश्वर की जो माया मूल प्रकृति उसमें जेसे जगत्‌ को रचने का सामर्थ्यं है, 
इसी प्रकार मोहन करने का भी सामर्थ्ये है । वह माया की मोहन शक्ति इस जीव को मोहित कर देती है 
(अर्थात्‌ जीव को इस शक्ति के प्रभाव से ही अपने) चिदानन्द स्वरूप ब्रह्म के ज्ञान से रहितकरती है ॥१२॥ 
स्वरूप ज्ञान से शून्य कर देने पर भी क्या होता है ? इसका समाधान करते हैं-- 
पूर्वं मोह के कारण उस जीव को इष्ट की प्राप्ति, अनिष्ट की निवृत्ति का सामर्थ्यं नहीं रहता 
यह अनीश बन जाता है और इस प्रकार शरीर में तादत्म्य रूप से (देहोऽहम्‌) मैं देह हूँ इस अहंकार 
में ड्बकर शोच करने लगता है। मै दुःखी हूँ, ऐसा अपने आपको मानने लगता है । इस प्रकार प्रथम 
श्लोक से १३वें श्लोक पर्यन्त ईश्वर रचित जड़ चेतन मय द्वैत जगत्‌ संक्षेप में यहाँ तक_वर्णन किया ॥१३॥ 


विशेष--(१) अज्ञता और दुःखित्व, सुखित्व आदि विरुद्ध धम ईश्वर और जीव का जो भेद है वह 
८ औपाधिक है अविद्या ओर अन्तःकरण रूप उपाधि से है । अविद्याकामकर्मविशिष्ट 
कार्यकारणोपाधिरात्मा संसारी जीव उच्यते । नित्य निरतिशय ज्ञानशक्त्युपाधिरात्मा 
icf अन्तर्थामि ईश्वर उच्यते० वृ० भाष्य ३।५।१२। 
.. (२) ¦ इयदामननात्‌ ब्र» सू० .३।३।३४॥ 


छान २४ 


श्री पक्चदशी थीमांसा 4 
( ९५६ ) 


ननु जीवस्य दवै तस्रष्ट्त्वे कि मानमित्याशङ्कघाह-- 
सप्तान्नब्राह्मणे देतं णीवसृष्टं प्रपञ्चितम्‌ । 
अन्नानि सप्त ज्ञानेन कमंणाञ्जनयत्पिता ॥१४॥ 
अन्वय :-सप्तान्नब्राह्मणे दवतं जीवसृष्टं प्रपञ्चितं अन्नानि सप्त पिता ज्ञानेन कर्मणा 
अजनयत्‌ । 
सप्तान्नेति । कथं तत्र प्रपञ्चितमित्याशङ्कय 'सप्तान्न' शब्दवाच्यत्वं तसृष्टिप्रतिपादकं “यत्सप्तान्नानि 
मेधया तपसाऽजनयत्पिता” (वृ० १।५।१) इति वाक्यमर्थंतः संगृह्वाति--अन्नानीति' । पिता स्वादृष्टद्वारा 
जगदुत्पादनेन सवेलोकपालको जीव इत्यर्थः ॥१४॥ 
नन्वन्नसप्तकस्जेनंई किमर्थमित्याशङ्क्य तद्विनियोगोऽपि 'एकमस्य साधारणं द्वो देवानभाजयत्‌ 
त्रीण्यात्मनेऽक्रुूत पशुभ्य एकं प्रायच्छत्‌’ (वृ० १।५।१) इति वाक्येनोक्त इत्याह 
मर्त्यान्नमेकं देवान्ने पश्वन्नं चतुर्थकम्‌ । 
अन्यत्त्रितयमात्मार्थमन्नानां विनियोजनम्‌ ॥१५॥ 
अन्वय :--एक मर्त्यान्तं द्वे देवान्ने चतुर्थकं पश्वन्नं अन्नानां अन्यत्र त्रयं आत्मार्थ विनियोजनम्‌ । 
मर्त्यान्नमिति । विनियोजनभुक्तमिति शेषः ॥१५॥। 


जीव को द्रत स्रष्टा होने में क्या प्रमाण है, इस शंका का उत्तर देते हैं-- 


सप्तान्न ब्राह्मण में अर्थातु द्वौ त सृष्टि के प्रतिपादक ब्राह्मण मैं जीव के रचे टत का बिस्तार से 
वर्णन किया है (१) उस वाक्य का अभिप्राय यह है कि पिता (प्रजापति) ने अपने अदृष्ट द्वारा जगत्‌ की 
उत्पत्ति करने वाले सर्वलोक पालक, जीव, ने सप्त अन्नों को ज्ञान (चिन्तन) और कमे के द्वारा 
उत्पन्न किया ॥१४।। 

सात अन्नों की रचना किसलिए की गयी है? उत्तर में कहते हैं कि उन अन्नों की वाक्मोक्त 
विनियोग को दिखाते हें - 

(१) वृ० के इस वाक्य के अनुसार कहते हैं -एक चावल आदि : रूप मर्त्याक्न है । दशै और पूर्ण- 
मास रूप ये दो देवताओं के हैं दूध के रूप मै चौया पशु अन्न है । मन, वाणी, और प्राण ये तीम अन्न स्वयं 
जीव के हैं । इस प्रकार इन सात अन्नों का विनियोजन (विभाग) किया अर्थात्‌ बाँट दिया ॥१५॥ 


रेत विवेक प्रकरणम्‌ 
( १८७ ) 


तानि भ सप्तान्नानि 'एकभस्य साधारणमितीदमेवास्य तत्साधारणमन्नं यदिदमद्यते’ (वृ० १।५।२) 
इत्यादिना 'अयमात्मा वाङ्मयो मनोमयः प्राणमयः? (वृ० १।५।३) इत्यन्तेन वाक्यसंदभे णे षदूनकण्डिकाद्वय- 
रूपेण दशितानीत्याह- 

ब्रीह्मादिकं दशंपू्णमासौ क्षीरं तथा मन: । 
वाक्‌ प्राणश्चेति सप्तत्वमन्नानामवगम्यताम्‌ ॥१६॥ 

अन्बयः--ब्रीह्ादिकं दर्शपूर्णमासो क्षीरं तथा मनः वाक्‌ प्राणश्चेति अन्नानां सप्तत्वं अवगम्यतां । 

ब्रीह्मादिकमिति ॥१६॥ 

ननृक्तसप्तान्नानां जगदन्तःप्रातित्वेन ईश्व रनिमितत्वाज्जी वनि मितत्वा भिधानमययुक्तमित्याशङ्कूच, 
तत्स्वरूपस्येशवरनिमितत्वेऽपि योग्यत्वाकारस्य जीवनिमितत्वान्मैव मित्याह 

इईशेनः यद्यप्येतानि निमितानि स्वरूपतः । 
तथापि ज्ञानकर्मभ्यां जीवोऽकार्षीत्तदन्नताम्‌ ।।१७॥। 
अन्वयः—यद्यपि एतानि ईशेन स्वरूपतः निर्मितानि तथापि ज्ञानकर्मभ्यां जीवः तदन्नतां अकार्षीत । 
ईशेनेति । ज्ञानकर्मभ्यां ज्ञानं विहितं प्रतिषिद्धं च देवतापरयोषिदादिविषयध्यानं ।कर्मं च विहितं 
यज्ञादिरूपं, प्रतिसिद्ध हिसादिरूपं ताभ्यामित्यर्थः । तदन्नतां तेषां ब्रीह्यादिप्राणान्तानां स्वभोगोपकरणत्व- 
मित्यर्थः ॥१७॥। 


उन सप्त अन्नों को श्रूति के मन्त्रों से ही दिखाते हैं-- 
सात अन्नों के नाम ये हैं- ब्रीहि? आदि, दशे, पूर्णमास, दुग्ध, मन, वाक्‌ और प्राण, इनका 
बेन 'एकमस्य' से लेकर 'अयमात्मा' इस वाक्य तक किया है। यहाँ साधारण का अर्थ सब प्राणियों में 
बाँटने योग्य । भूत यज्ञ में यही अन्न प्रसिद्ध है ॥१६।। 
कोई शंका करे कि ये सातो अन्त जगत्‌ के अन्तर्गत हैं, इससे जीव के निमित कहना अयुक्त है, 
इसका उत्तर यद्यपि ईश्वर ने ये अन्नों को स्वरूप से रचे हैं, तथापि जीव के भोग्य रूप से निर्मित कहने में 
दोष नहीं 
दु जात का अर्थ विषयों का ध्यान है। वह विहित (शास्त्रोक्त) और निषिद्ध (शास्त्र निषिद्धो दो 
प्रकार का होता है, देवतादि विषय का ध्यान या उपासना विहित है और पर स्त्री आदि विषय का 
चिन्तन निषिद्ध है। इसी प्रकार यज्ञादि विहित और हिसादि निषिद्ध दो प्रकार कमे है इन दो प्रकार के 
ज्ञान और कर्म के सहारे ही चावल, गेहूँ आदि से लेकर प्राण तक के सातों अन्न जीव के भोग्य (अन्न) 
बनते हैं, ईश्वर ने तो उनके स्वरूप का निर्माण किया परन्तु जीव ने अपने ज्ञान कमो के सहारे इनको 
अपना अन्न (भोग्य) बना लिया ॥१७॥ 
विशेष -- (१ ब्रीह्यादिक मनुजानां, दशंपूर्णमासौ देवानां, क्षीरं पशूनां, वाङ मनःप्राणा जीवस्य इतिअन्न 
सप्तकस्य विभागः सिद्धः । 
“. (२) तं विद्या कर्मणी समन्वारभेते पूवंप्रज्ञा च व्‌०४।४।२ इति श्रृतेः ज्ञानकर्मभ्यां जीवेनापि तेषां 
आत्म भोगार्थ सृष्टत्वं अस्त्येव, तत्‌ उभय भोक्तत्वादित्याह - ईशेनेति समन्वारम्भणातु ब्र° सु० ३।४।५। 


श्री पञ्चदशी मीमांस 


( - १८८ ) 


किमुक्तं भवतीति तत्राहू-- 
ईशकार्यं जीवभोग्यं जगद्द्वाभ्यां समन्वितम्‌ । 
पितृजन्या भर्तृभोग्या यथा योषित्तथेष्यताम्‌ ।॥॥१८॥ 
अन्वय :--ईशकार्य जीवभोग्यं जगत्‌ द्वाभ्यां समन्वितं, यथा पितृजन्या भतृभोग्या-योषित्‌ तथा 
इष्यताम्‌ । 
ईशकाये मिति । जगत्सप्तान्नत्वेन उक्तं व्रीह्यादिरूपं ईशकार्यत्वेन जीवभोग्यत्वेन च द्वाभ्यां 
संबद्धमित्यर्थः। एकस्योभयसम्बन्धे दृष्टान्तमाह 'पितृजन्येति ॥१5॥ 
ईशजीवयोजंगत्सजेने कि साधनमित्यत आह-- 
मायावृत्त्यात्मको हीशसंकल्पः साधनं जनो । 
मनोवृत्त्यात्मको जीवसंकल्पो भोगसाधनम्‌;।।१४॥। 


अन्वयः-मायावृत्यात्मको हीशसंकल्पः साधनं जनौ मनोवृत्त्यात्मकः जीव संकल्पः भोग साधनं । 
मायेति ॥१६॥ 


पूवे कहे का क्या तात्पर्य है कहते हैं-- 


यह जगत्‌ सात व्रीहि आदि रूप अन्न ईश्वर का कार्य ओर जीव का भोग्य इस प्रकार इष्ट है 
अर्थात्‌ ईश्वर इनको रचता है जीव भोगता है । एक या दोनों से सम्बन्ध में दृष्टान्त कहते हैं । जैसे एक ही 
स्त्री पिता से उत्पन्न होती है और पति की भोग्य होती है। ऐसे ही यह जगत्‌ भी ईश्वर जीव दोनों से 
सम्बद्ध है ॥१५॥ 


अब ईश्वर और जीव की जगत्‌ रचने में क्या साधन (हेतु) को कहते हैं-- 


जब ईश्वर माया वृत्ति रूप संकल्प करता है तो उस संकल्प से जगत्‌ उत्पन्न होता है, अन्तःकरण 
की वृत्ति (मनोवृत्ति) रूप जीव के संकल्प से यह जगत्‌ सुखादि अनुभव रूप भोग बनता है 1 (यह जंगत्‌ 
माया के बल से बनता है और मन से भोगा जाता है) ॥१४॥ 


द्व तविवेकप्रकरणम्‌ 


( १८५६ ) 


नन्वीशसृष्टवस्तुस्वरूपातिरिक्तो भोग्यत्वाकार एव नास्ति, को जीवेन सृज्यते इत्याशङ्कयाह-- 
इंशर्निमितमण्यादो वस्तुन्येकविधे. स्थिते । 
भोक्तुधी वृत्तिनानात्वात्तद्‌भोगो बहुधेष्यते ॥।२०॥ 


अन्वय :--ईश निर्मितमण्यादो एकविधे वस्तुनि स्थिते भोवतृधी वृत्तिनानात्वातु तदृभोगः 
बहुधेष्यते । 


ईशनिमितेति । एकस्मिन्नेव विषये वहुविधोपभोग उपलभ्यमानस्तत््रयोजकं भोग्याकारभेदं 
गमय तीत्यर्थः ।।२०॥ 


ननु सति भोगभेदे भोग्यभेदः कल्प्येत, स एव नास्तीत्याशङ्कय, दृश्थमानत्वान्मैवमित्याह - < ` 
हृष्यत्येको मणि लब्ध्वा क्र ध्यत्यन्यो ह्यलाभतः । 
पश्यत्येव विरक्तोऽत्र न हृष्यति न कुप्यति ॥२१॥ 


अन्वय:-- एक: मणि लब्ध्वा हृष्यति अन्यः हि अलाभतः क्रुध्यति अत्र विरक्तः पश्यति एव न 
हृष्यति न कुप्यति । 


हृष्यतीति । एको मण्यर्थी तं लब्ध्वा हृष्यति, अन्यस्तथाविधस्तदलाभात्‌ क्र ध्यति । अत्र मणौ 
विषये विरवतस्तु तं मणि पश्यत्येव, लाभालाभर्नि{मत्तौ हर्षक्रोधौ न प्राप्नोतीत्यर्थः ॥२१॥ 


कोई शंका करे कि ईश्वर की रची वस्तु स्वरूप से भिन्न कोई भोग्य का आकार ही नहीं है। 
जिसंको जीव रचे इसका उत्तर कहते हैं-- 

ईश्वर रचित मणि आदि के एक प्रकार की होने पर भी भोक्ता बुद्धि वृत्ति नाना प्रकार को होते 
से उस एक ही मणि आ।द का भोग विविध प्रकार का हो जाता है। एक ही पदार्थ में जो बहुत प्रकार 
का भोग देखा जाता है । वह अपने ( भोग भेद के ) प्रयोज क अर्थात्‌ निमित्त कारण ( भोग्याकार ) भेद 
को सिद्ध करता है ॥२०॥ 

शंका करो कि भोग के भेद होने पर भोग्य भेद की कल्पना होती है वह है नहीं इसका उत्तर 
भोग के भेद से भोग्य का भेद देखते हैं-- 

` णिका लालची एक पुरुष मणि को पाकर प्रसन्न हो उठता है और दूसरा लालची न मिलने 

से क्रोधी होता है। मणि के प्रति वैराग्य (उदासीनता ) रखने वाला तीसरा पुरुष उसी मणि को केवले 
देखता ही.है।.न प्रसन्न होता है न क्रुद्ध होता है, इस प्रकार भेद होने से हो भोग्य भेद मानना 
पड़ता है ॥२१॥ 


श्री पण्यदशी मीमांसा 
( १९४० ) 


के ते भोगभैदोपरक्ता जीवसुष्टा आकारभेदा इत्यत आह-- 
प्रियोऽप्रिय उपेक्ष्यश्चेत्याकारा मणिगास्त्रयः । 
सृष्टा जीवैरीशसृष्टं रूपं साधारणं त्रिषु ॥२२॥ 
अन्वय :--प्रियः अप्रियः उपेक्ष्यश्च इत्याकारा मणिगाः त्रयः सृष्टाः जीवैः, ईशसृष्ट त्रिषु 


साधारणं रूपं । 
प्रियइति । मणिनिष्ठाः प्रियत्वाप्रियत्वोपेक्ष्यत्वलक्षणा आकारभेदा जीवैः सृष्टाः त्रिष्वपि 


साक्षारणमनुस्यूतं यन्मणिरूपं तदीश्वरनिमितमित्यर्थः ॥ २२॥ 
उक्तं जीवसृष्टाकारभेदमुदाहरणान्तरेण स्पष्टयति -- 
भार्या स्नुषा ननान्दा च याता मातेत्यनेकधा । 
प्रतियोगिधिया योषिद्भिद्यते न स्वरूपत: ।।२३।। 
अन्वयः-भार्या स्नुषा ननान्दा च याता माता इति अनेकधा योषित्‌ प्रतियोगिधिया भिद्यते 
स्बरूपतः न। 
भार्थति । ननान्दा भतृ भगिनी, याता देवरपत्नी, प्रतियोगिधिया भर्तृ शवशुरादिलक्षणप्रतियोगिः 
गोचरया बुद्ध या, तत्तदपेक्षयेत्यर्थः ॥२३॥। 


अब जीव के रचे आकारों के भेद जो भोग के भेद से होते हैं उनको कहते हैं-- 

मणि में जो प्रिय, अप्रिय और उपेक्षा ये जीवों के बनाये हुए हैं और इन तीनों में साधारण 
रीति से अनुस्यूत जो मणि रूप है वह्‌ ईश्वर का बनाया हुआ है ॥२२॥ 
अब उक्त जीव के रचे आकार का भेद दूसरे उदाहरण से स्पष्ट करते हैं-- 

जैसे भार्या, स्नुषा, ननान्दा, याता, माता आदि अनेक प्रकार के प्रति योगी (सम्बन्धी) की | 
- बुद्धि के अनुसार एक ही स्त्री का भेद होता है और स्वरूप से नहीं होता है । अर्थात्‌ पति के अपेक्षा 
भार्या, श्वसुर की अपेक्षा स्तुषा, भौजाई की अपेक्षा ननँद, देवरानी की अपेक्षा याता और पुत्र की अपेक्षा 
माता द्वोती है ॥२३॥ 


, किशेष- उपेक्यता-राग और द्वंघ से रहित वृत्ति को उपेक्षा कहते हैं। उसका विषय जो उपेक्षा करने 
'भोग्य वस्तु है उसे उपेक्ष्य कहते हैं विरक्त को मणि का आकार है। 


दर तविबेकप्रकरणम्‌ 


( १३१ ) 


ननु योषिद्विषयाणि भार्यास्नुषेत्या दिज्ञानान्येव भिन्नान्युपलभ्यन्ते, न तु तद्विषयभुताया योषित: 
स्वरूपे भेदो दृश्यते, अतः 'प्रतियोगिधिया योषिद्धिद्यते” (प्र ४1२३) इत्युक्तमयुक्तमिति शङ्कते-- 
ननु ज्ञानानि भिद्यन्तामाकारस्तु न भिद्यते । 
योषिद्वपुष्यतिशयो न दृष्टो जीवनिर्मित: ॥२४॥ 


अन्वय: -ननु ज्ञानानि भिद्यन्ता आकारस्तु न भिद्यते योषितृवपुषि जीवनिमितः अतिशयः 
न दृष्ट: । 


नन्विति ॥२४॥ 

ज्ञानाबैलक्षण्यस्य ज्ञेयवैलक्षण्याविनाभूतत्वात्‌ ज्ञेयाकारभेदोऽङ्गीकतंव्य एवेत्याशयेन परिहरति 
मेवं' मांसमयी योषित्‌ काचिदन्या मनोमयी । 
मांसमय्या अभेदेऽपि भिद्यते हि मनोमयी ॥।२५॥ 


अन्वयः -मैवं योषित्‌ मांसमयी काचित्‌ अन्या मनोमयी, मांसमय्याः अभेदेऽपि मनोमयी 
भिद्यते हि। 


मैवमिति ॥२५।। 


एक शंका-स्त्री ;विषयक ज्ञान-भार्या है, पुत्रवधू है, इत्यादि भिन्न-भिन्न उपलब्ध होते हैं । उन 
ज्ञानों का विषय बती हुई स्त्री का आकार या स्व्रह्म भिन्न नहीं होता, वह वैसे का वैसा ही रहता है। 
इसलिए सम्बन्धियों की भिन्न-भिन्न बुद्धि से स्त्री भी भिन्न हो जाती है यह जो २३वें श्लोक में कहा 
बह अयुक्त है-- 

यद्यपि ज्ञानों का भेद है आकार का नहीं क्‍योंकि स्त्री के शरीर में जीव की रची कोई 
अधिकता नहीं देखी ॥२४॥ 


शेष की विलक्षणता के बिन! ज्ञान की विलक्षणता नहीं हो सकती, इससे ज्ञेय के आकार का 
भेद अवश्य मानना पड़ेगा, इस आशय से उत्तर देते हैं-- 


ऐसा मत कहो कि विषय का भेद नहीं है, क्योंकि एक स्त्री तो मांसमयी है ओर दूसरी मनोलबी 
है । उनमें मांस की स्त्री का भेद नहीं है, परन्तु मतोमथी का भेद है ॥२५॥ 


बिशेष १--अप्यथा भार्याआदिशड्दज्ञानव्यवहाराणां भेवो नेव स्यात्‌ तदेषं ततूततुजीबदृष्टि कल्पिता 
अन्बा मनोमयी योबितु भिन्नेवं बहुंधात्वं अवश्यै एव डररीकतेग्यमित्याशयः । 


श्री पश्वदशी मीमांसा 


( १६९ ) 


ननु भ्रान्त्यादिस्थले बाह्यविषयाभावात्‌ तत्रत्यं वस्तु मनोमयम प्तु प्रमितिस्थले तु तदनुपपन्नं 
बाह्यवस्तुन: सत्त्वादिति शद्धुते -- 
भ्रान्तिस्वप्नमनो राज्यस्मृतिष्वस्तु मनोमयम्‌ । 
जाग्रन्मानेन मेयस्य न मनोमयतेति चेत्‌ ।।२६।। 
अन्वयः भ्रान्ति स्वप्न, मनोराज्य स्मृतिषु मनोमयं अस्तु जाग्रन्मानेन मेयस्य मनोमयता नेति चेत्‌ । 
श्रान्तीति । मानेन प्रत्यक्षादिप्रमाणेन मेयस्य प्रमेयस्येत्यर्थः ॥॥२६।। 
प्रतितिस्थले बाह्यं विषयसत्त्वम ङ्गीक रोति-- 
बाढ़ं' माने लु मेयेन योगात्स्याद्विषयाकृतिः । 
भाष्यवातिक्रकाराकष्यामयमथं उदीरितः ।।२७॥ 
अन्वयः बाढ़ माने तु मेयेन योगात्‌ विषयाकृतिः स्यात्‌ अयं अर्थः भाष्यवातिककाराभ्यां उदीरितः । 
बाढमिति । कथं तहि तद्विषयस्य मनोमयत्वमृच्यत इत्यत आह-'मानेत्विति’ । माने विषया- 
कृतस्तु तस्य मेयेन योगात्सम्बन्धात्स्यात्‌ । नन्विदं स्वकपोलकल्पितमित्याश याह -“भाष्येति' ॥२७॥ 
भ्रान्ति, स्वप्न, मनोराज्य और स्मरण करने में दृश्यमान वस्तु मनोमय भले ही रहे, किन 
जाग्रत काल में प्रत्यक्ष प्रमाण से प्रमेय विषय विद्यमान रहता है, इसलिए मनोमय नहीं हो सक्रती अर्थात्‌ 
जाग्रत्‌ कालीन वस्तु को प्रत्यक्ष .प्रमाण से विषयरूप से रहती है, किन्तु मनोमय को कसे स्वीकार कर 


सकते हैं ? ॥२६॥ 


शंका है कि भ्रान्ति स्वप्न, मनोराज्य तथा स्मृति के समय बाह्य विषय के अभाव मेंबहाँ 
कीं वस्तुएँ मनोमय हुआ करें, परन्तु जो वस्तु जाग्रत कालीन मान्‌ अर्थात्‌ ६ प्रत्यक्षादि प्रमाणों से प्रमेय 
पंदार्थ मनोमय केसे मान सकते हैं -- 

वाह्य वस्तुओं के अभाव वाले स्वप्न आदि स्थलों में मनोमय मान लिया जाता है किन्तु जिस 
जाग्रत अवस्था में वस्तुओं का सद्भाव रहता है जो वस्तु प्रत्यक्ष प्रमाण से दीखती है ॥२६॥ 

सत्य है कि प्रमिति स्थल में बाह्य विषय रहता है-- 

सत्य है समाधान-प्रमिति के स्थल में बाह्य विषय रहता है, तो भीं उस विषय को मनोमय 
इसलिए कहते हैं कि प्रमाण में विष्रय का आकार यानी मनोमय स्वरूपः तो. उसःप्रमाणः जो : विषय उसके 
साथ सम्बन्ध है उससे होता है । (अर्थात्‌ इन्द्रिय से निकलकर विषय पर्यन्त प्राप्त;,नाले के समान आकार 
वाली (मनोमय स्वरूप मनोवृत्ति में) मेय पदार्थ के संयोग से आता.है.। भाष्यकार .श्री शंकराचार्य जी 
और वार्तिककार श्री सुरेश्वराचायं दोनों ने यह बात कही है ॥२७॥ | 1 


विशेष - (१) वाढं (सत्यं; जहाँ पूर्व पक्ष दृढ़ होता है, वहाँ वाढं (सत्यं) ऐसा कहते हैं । जहाँ पूव: पक्ष 
यथार्थ है उसको इष्टापत्ति (व्यवहारिक पक्ष में अनुकूल होने से) अङ्गीकार करने के+लिए 
सिद्धान्ती ने सत्य ऐसा कहा अर्थात्‌ अद्ध स्वीकृति .। ) 


दृतविवेकप्रक रण॑म्‌ 


( १४३ ) 


तत्र तावद्भाष्यकार' वचनमुदाहरति-- 
मूषासिक्तं यथा ताम्र तन्निभं जायते तथा । 
रूपादोन्व्याप्नुवच्चित्त' तन्निभं हश्यते ध्रुवम्‌ ।।२८॥ 


अन्वय :--यथा ताम्र मूषासिक्तं सत्‌ तन्निभं जायते तथा रूपादीन्‌ व्याप्तुवच्चित्त' तन्निभं दश्यते 
इति ध्रवम्‌ । ८ 


मूषेति । यथा द्रुतं ताम्र मूषायाँ सिक्तं सत्‌ तन्निभं जायते तत्समानाकारवद्भवति, तथा 
रूपादीन्विषयान्‌ व्याप्नुवद्विषयीकुवंच्चित्त ध्र्‌ वमवश्यं तन्निभं दृश्यते, उपलभ्यत इत्यर्थ: ।। २८॥ 
ननु ताम्रादेरग्निसंपकाद्द्रुतस्य मूषानिषिक्तस्य कठिनमूषाभिवातेन शैत्यापत्तौ मूषाकारापत्तावपि 
बुद्ध रमूर्तायास्ता म्रादिविलक्षणाया विषयव्याप्तावपि कुतस्तदाका रापत्ति रित्याशङ्कय, दृष्टान्तान्तरमाह-- 
व्यञ्जको वा यथाऽऽलोको व्यङ्गयस्याकारतामियात्‌ । 
सर्वाथव्यञजकत्वाद़्ी रर्थाकारा प्रहश्यते ॥।२८॥। 
अन्वय :--आलोकः यथा वा व्यञ्जकः व्यङ्गयस्य आकारतां इयात्‌ सर्वोर्थव्यञजकत्वात्‌ धी: 
अर्थाकारा प्रदृश्यते । 


व्यञ्जक इति। यथा वा व्यञ्जकः प्रकाशक आलोक आतपादिव्यंङ ग्यस्य प्रकाश्यस्य घटादेरा- 
कारतामाकारवत्तामियात्प्राप्नुयात्‌ एवं धीरपि सर्वाथेस्य व्यञ्जकत्वात्‌ सकलपदार्थप्रकाशकत्वात्‌ अर्थाक। रा 
अर्थेस्याकार इव आकारो यस्याः सा तथा प्रदृश्यते, प्रकषेणोपलभ्यत इत्यर्थः ॥२&॥ 


प्रथम भाष्यकार के वचन को कहते हैं-- 

जेसे पिघले हुए ताम्र आदि को जब सांचे में ढाल दिया जाता है, तो वह सांचे के आकार 
वाला ही हो जाता है। वैसे ही रूपादि विषयों को व्याप्त करने वाला चित्त भी अवश्य ही उन रूपादि के 
समान मनोमय दीखने लगता है ॥२८॥ 

शंका करें कि अग्नि में तपाने से द्रुत हुए ताम्र आदि को मूषा में ढाला जाता है तो ठोस सांचे के 
संयोग से ठण्ढे होकर वे सांचों के आकार के हो जाते हैं। परन्तु चित्त तो ताम्र आदि से विलक्षण अमूतं- 
मान्‌ पदार्थंरूप बुद्धि वह विषय को व्याप्त करके भी विषयाकार कंसे हो सकती है। यह शंका करके 
अन्य दृष्टान्त देते हैं - 

अथवा जैसे सूर्य आदि का प्रकाश (धूप आदि) व्यङ्कच प्रकाश्य प्रकाशित होने योग्य धट आदि 

आकार वाला हो जाता है, इसी प्रकार सम्पूर्ण पदार्थो की प्रकाशिका होने से बुद्धि भी पदार्थ के आकार 
को प्राप्त हो जाती है । यह भी भले प्रकार देखते हैं । अर्थात्‌ जैसा आकार पदार्थ का होता है वैसा ही 
आकार उस पदार्थ को देखने वाली बुद्धि का भी हो जाता है ॥२६॥ 
फा० २३ 


श्री पञ्चदशी मीमाँसा 
( १४४ ) 


इदानीं 'वातिककार' वचनमाह-- 
मातुर्मानाभिनिष्पत्तिनिष्पन्नं मेयमेति तत्‌ । 
मेयाभिसंगतं तच्च मेयाभत्वं प्रपद्यते ॥३०।। 
अन्वय :-मातुः मानाभिनिष्पत्तिः निष्पन्नं इति तत्‌ मेयं तच्चमेयाभिसद्भतं मेयाभत्वं प्रपद्यते । 
मातुरिति । मातुः साधिष्ठानबुद्धिस्थचिदाभासरूपात्प्रमातुः सानाभिनिष्पत्तिः मानस्य साभासान्तः 
करणवृत्तिरूपस्य अभिनिष्पत्तिरुत्पत्तिः भवतीति शेषः । निष्पन्नमुत्पन्नं तन्माने मेयं घटादिरूपमेति 
प्राप्तोति । किच, तन्मानं मेयाभिसंगतं प्रमेयेण सम्बद्ध सन्भेयाभत्वं मेयस्याभेवाभा यस्य तन्मेयाभं तस्य 
भावस्तत्त्वं मेयसमानाकारतां प्रपद्यते, प्राप्नोतीत्यर्थः ॥। ३०॥। 
भवत्वेवंप्रकृते किमायातमित्यत आह-- 
सत्येवं विषयौ द्वौ स्तो घटौ सृन्मयधीमयो । 
मृत्मयो मानमेयः स्यात्‌ साक्षिभास्यस्लु धीमयः ॥।३१॥ 
अन्वय :- एवं सति घटौ मृन्मयधीमयौ द्वौ विषयो स्तः मृन्मयो मानमेयः स्यात्‌ साक्षिभास्यस्तु 
धीमयः । 
सत्येवमिति । ननु मृन्मयघटस्पेव सनोमयघटस्य तेनैव मनसा ग्रहीतुमशक्यत्वात्‌ ग्राहकान्तराभा- 
वाच्चासिद्धिरेव इत्याशङ्कय, ग्राहकान्तराभावोऽसिदध इत्याह-- “मृन्मय इति’ । यथा मृन्मयो मानमेयः, तथा 
धीमयः साक्षिभास्य इत्यर्थः ।।३१॥ 


अब वातिककार के वचन को कहते हैं -- 


प्रमाता अर्थात्‌ कूटस्थ अधिष्ठान सहित बुद्धि में स्थित चिदाभास रूप जो प्रमाता (ज्ञाता) जीव 
से चिदाभास सहित अन्तःकरण को वृत्ति रूप प्रमाण की उत्पत्ति होती है । जब वह प्रमाण उत्पन्न हो 
जाता है। तब वह घटादि मेय पदार्थो के पास पहुँचता है । इत प्रकार मेय पदार्थ से सम्बद्ध हुआ प्रमेय के 
से आकार का दीखने लगता है ॥३०॥ 


इस प्रकार यह सिद्ध हुआ, प्रकृत को कहते हैं-- 

प्रमाण के विषय दो होते हैं । एक मिट्टी का दूसरा मनोमय । जिस प्रकार मृन्मयघट मनोवृत्ति 
द्वारा प्रमा ज्ञान का विषय प्रमाता भास्य है । (प्रमाण वृत्ति द्वारा जिनको साक्षी प्रकाशित करता है। वे 
बाह्य घट पट आदि प्रमाता भाष्य हैं) वैसे ही मनोमय घट साक्षि भासय है (साक्षी से भीतर ही उत्पन्न 


हुई वृत्ति द्वारा जिनको साक्षी प्रकाशित करता है वे स्वप्न, सुख, दुःख और काम आदि मनोमय पदार्थ 
साक्षि भास्य है ॥२१॥ 


द्वैतविवेकप्रकरणभ 


( १६५ ) 


भवत्वेवं द्विविधं द्वेतम्‌, अत्र कस्य हेयत्वं, कस्य वा नेति न ज्ञायते इत्याशङ्कच, जीवसृष्टस्यैव 
हेयत्वमित्यभिप्रेत्य तस्य बन्धहेतुत्वं दर्शयति -- 
अन्वयव्यतिरेकाभ्याँ१ धीमयो जीवबन्धकृत्‌ । 
सत्यस्मिन्‌ सुखदुःखे स्तस्तस्मिच्चसति न द्यम्‌ ॥३२॥ 
अन्वय :-अन्वयव्यतिरेकाभ्यां धीमयः जीवबन्धकृत्‌ (भवति) सति अस्मिन्‌ सुखदुःखे 
स्तः असति तस्मिन्‌ द्वयं (सुखं दुःखं च न)। 
अन्वयेति । अन्वयव्यतिरेकावेव दर्शयति 'सत्यस्मिन्निति’ । अस्मिञ्जीवसृष्टे मानसप्रपञ्चे सति 
विद्यमाने सुखदुःखे स्तो भवतः, असति तु तस्मिन्न द्वयम्‌, सुखं दुःखं च नास्तीत्यर्थः ॥३२॥ 
ननूक्तावन्वयव्यतिरेको वाधितार्थविषयौ कि न स्यातामित्यत आह-- 
असत्यपि च बाह्यार्थे स्वप्नादौ बध्यते नरः । 
समाधिसूप्तिमूर्च्छास्‌ सत्यप्यस्मि्ञ वध्यते ॥३३॥ 
अन्वयः वाधितार्थे असत्यपि च नरः स्वप्नादौ बध्यते समाधिसुप्तिमूर्छासु अस्मिन्‌ सत्यपि न बध्यते । 
असतीति । नरो मनुष्यः, एतदुपलक्षणमच्येषामपि ।* स्वप्नादौ स्वप्नस्मृत्यादिकाले ब्राधितार्थेऽनु- 
कले योषिदादौ, प्रतिक्‌ले व्याघ्रादौ च पारमाथिके विषयेऽसत्यपि अविद्यमानेऽपि बध्यते सुखदुःखाभ्यां 
युज्यते, समाध्यादिषु तु अस्मिन्वाधितार्थे सत्यपि न बध्यते, न सुखदुःखादिभाग्‌ भवति, अतस्तद्विषया- 
वन्वयव्यतिरेको न स्त इत्यथः ॥ ३३॥ 


इस प्रकार दो प्रकार का द्वैत रहे, इनमें कोन त्यागने योग्य और कोन अत्याज्य है। यह 
ज्ञान महीं हो सकता यह शंकरा करके जीव के रचे ट त को त्याज्य मान कर उसे बन्धन का हेतु कहते हैं -- 

अन्वय व्यतिरेक को दिखाते हैं- अन्वय और व्यतिरेक से धीमय जगत्‌ जीव को ब-धन का कर्ता 
है क्योंकि इस जीव के रचे मानस प्रपञ्च के विद्यमान होते सुख दुःख होते हैं (यह अन्वय है! इसके न होने 
से सुख दुःख दोनों नहीं होते । (यह व्यतिरेक है, ॥६२॥ 

शंका करो कि पूर्वोक्त अन्वय व्यतिरेक सुख दुःख का जो मनोमय पदार्थो में बताया यह बाह्य 
पदार्थ अर्थात्‌ ईश्वर रचित प्रपञ्च के सम्बन्धी क्‍यों नहीं है यह क ते हैं -- 

मनुष्य आदि प्राणी स्वप्न या स्मृति आदि के समय स्त्री आदि अनुकल और व्याघ्र आदि प्रति- 
कूल और सच्चे विषय की अविद्यमानता में भी खुशी या दुःखी हुआ करते हैं। इसके विपरीत, समाधि, 
विशेष (१) धीमय विषयसत्त्वे जाग्रत्‌ स्वप्नयोबन्धसत्वं, तदभावे समाधि सुप्त्योबँन्धाभाव इति 

प्रसिद्धावेवेतिभाव: । 
(२) देव ऋषि आदि का भी उपलक्षण । 


श्री पण्ददर्शी मोमांसी 


( १६६ ) 


मनोमयप्रपञ्चस्य बन्धकत्वेनान्वयव्यतिरेकावुदाह्रणेन स्पष्टयति-- 
दूरदेशं गते पुत्रे जीवत्येवात्र तत्पिता । 
विप्रलम्भकवाक्येन मृतं मत्वा प्ररोदिति ॥।३४॥ 
अन्वय: पुत्रे दूरदेशे गतं सति जीवति एव अत्र (गृहे) तत्पिता विप्रलम्भक्रवाक्येन मृतं मत्वा 
प्ररोदिति । 
दूरदेशमिति । देशान्तरं प्राप्ते पुत्रे तत्र जीवत्येव सति अत्र स्वगृहे स्थितः तस्यपिता विप्रलम्भ- 
कस्य मिथ्यावचनैः परवञ्चकस्य 'त्वत्पुत्रो मृतः' इत्येवं रूपेण वाक्येन स्वपुत्रं भूर्तं कल्पथित्वा प्रकर्षण रोदनं 
करोति ।।३४॥ 
मृतेऽपि तस्मिन्वार्तायामश्रृतायां न रोदिति । 
अतः सवंस्प जीवस्य बन्धकृन्मानसं जगत्‌ ।।३५॥। 
अन्वय :--मृतेऽपि तस्मिन्‌ वार्तायां अश्रुतायां न रोदिति अतः सर्व॑स्य जीवस्य बन्धक्कत्‌ मानसं 
जगत्‌ अस्ति । 
तस्मिन्नेव पुत्रे तत्रैव मृतेऽपि तन्मृतिवार्तायामश्चुतायां सत्यां न रोदनं करोति । फलितमाह 
अत इति ॥ ३५॥ 


सुषुप्ति और मूर्च्छा के समय बाह्य पदार्थं के विद्यमान रहने पर भी सुखी या दुःखी नहीं होते । इससे यही 
सिद्ध होता है कि सुख, दु.ख के साथ ईश्वर रचित बाह्य प्रपञ्च के अन्वय, व्यतिरेक नहीं है । किन्तु सुख 
दुःख के साथ जीव रचित मनोमय पदार्थो के ही अन्वय व्यतिरेक है। जीव अपने मनोमय प्रपञ्च से ही 
खुशी या दुःखी होता है ॥३३॥ 

अब मनोमय प्रपञ्च को ही बन्धन होने से ही अन्वय व्यतिरेक को उदाहरण देकर स्पष्ट 
करते हैं-- 

किसी का पुत्र दूर देश में गया हो वहाँ जीवित है और किसी मिथ्यावादी के “तेरा पुत्र मर गया 
है” इस मिथ्या वचन से अपने पुत्र को मरा मानकर अपने घर में स्थित उसका पिता रोदन करता है। 
मनोमय पुत्र मर गया और वाह्य पुत्र जीता हुआ परदेश में विद्यमान है॥३४॥ 

और उस पुत्र के पदेरश में मरने पर भी पिता मरने की वार्ता न सुने तो रोदन नहीं करेगा। 
इससे सम्पूर्णं जगतु को मानस जगतु ही सब जीवों को बन्धन डालता है ॥३५॥ 


दैतविवेकप्रकरणमस्‌ 
(१४७ ) 


धीमयस्यैव जगतो बन्धहेतुत्वाङ्गीकारे बाह्यार्थापलापादपसिद्धान्तापातः स्यादिति शद्धूते - 
विज्ञानवादो बाह्यार्थवैयर्थ्यात्स्यादिहेति चेत्‌ । 
न हृद्याकारमाधात्‌ बाह्यस्यापेक्षितत्वतः ।।३६॥ 
अन्वयः बाह्यार्थे वैयर्थ्यात्‌ इह विज्ञानवाद: स्यात्‌ इति चेतनहृद्याकारमाधात्‌ं बाह्यास्या-पेक्षितत्वतः । 
विज्ञानेति , परिहरति - नेति' । यद्यपि मानसप्रपञ्चस्येव बन्धहेतुत्वं, तथापि तद्धेतुत्वेन 
वाह्यार्थस्थापि स्वीकारान्न विज्ञानवादप्रसङ्ग इति भावः ॥३६॥ 
ननु न हृद्याकारसमर्पणाय बाह्यपदार्थऽिश्चषणीयः, पूर्वपूर्वमानसप्रपञ्च संस्कारस्येवोत्तरोत्तर- 
मानसप्रपञ्चहेतुत्वोपपत्तेरित्याशङ्कुच, प्रोढवादेन' तदङ्गीकरोति ¬ 
वैयर्थ्यंसस्तुः वा बाह्य न वारयितुमीश्महे । 
प्रयोजनमपेक्षन्ते न मानानीति हि स्थितिः ।।३७॥ 
अन्वयः वैयर्थ्यं अस्तु वा बाह्यां न वारयितुं ईश्महे हि मानानि प्रयोजनं न अपेक्षन्ते इति स्थितिः ! 
वैयर्थ्यमिति । ताहि विज्ञानवादात्को भेद इत्यत आह - 'वाह्ममिति' । विज्ञानवादिनो वाह्यार्थ- 
मेवापलयन्ति, वयं न तथेत्ययमेव भेद इत्यर्थंः । प्रयोजनशुन्यत्वादभ्युपगमोऽप्ययुक्त एवेत्याशङ्कयाह-- 
"प्रयोजनमिति । मानाधीना वस्तुसिद्धिः न प्रयोजनाधीनाः मानसिद्धस्य प्रयोजनशून्यत्वमात्रेणासत्त्वस्य 
लौकिकैर्वादिभिर्वाऽनभ्युपगमादिति भावः ॥ ३७॥। 


कदाचित्‌ कहो कि मानस प्रपञ्च जगतु को ही बन्धन का हेतु मानोगे तो बाह्य जगत्‌ का सर्वथा 
अपलाप ही हो जायेगा । इससे सिद्धान्त भंग होगा, इस शंका पर कहते हैं-- 

बाह्य अर्थ व्यर्थं होने पर यहाँ विज्ञानवाद? हो जायेगा, यह ठीक नहीं । क्योंकि यद्यपि मानस 
प्रपञ्च ठीक बन्धन का हेतु है । तथापि उस मानस प्रपञ्च को बाह्य अर्थ की अपेक्षा है इससे विज्ञातवाद 
का प्रसङ्ग नहीं हो सकता । हृदय में आकर जमाने के लिए बाह्य अर्थ की अपेक्षा है ॥३६॥ 

शंका अन्तःकरण में आकार जमाने के लिए बाह्य पदार्थं की अपेक्षा करना उचित नहीं है । 


पूर्व पूर्वं मानस प्रपञ्च का संस्कार ही उत्तरोत्तर मानस प्रपञ्च का हेतु हो सकता है । इस शंका 
का उत्तर पौढ़वाद से स्वीकार करते हुए कहते हैं- 


बाह्य व्यर्थं हो हम वारण नहीं कर सकते, परन्तु यह मर्यादा है कि मान प्रयोजन की अपेक्षा 
वस्तु की सिद्धि में नहीं करते ।। ३७॥ 


विशेष १-क्षणिक विज्ञानवादी के मत में ( बुद्धि से भिन्न ) अर्थ ( विषय ) का अभाव माना है । उसका 
प्रसंग जो यहाँ कहा, वह सिद्धान्त मत में आयेगा । 
विशेष २-प्रौढ़िवाद-दुर्जनतोष न्याय करके अपनी उत्कर्षंता दिखाने के वाक्य यहाँ वाह्य वस्तु की 
व्यर्थता हुए भी उसको अङ्गीकार प्रौडिवाद है । 
६--प्रयोजनं बिताऽवि तृणादि ज्ञप्तः प्रमाणानां न प्रयोजनापेक्षेति भावः । 


श्री पश्वदशी मीर्मासा 


(१६६ ) 


मानसद्वैतस्यैव बन्धहेतुत्वे तस्य मनोनिरे धात्मकयोगेनैव निवृत्तिसंभवाद्‌ ब्रह्मज्ञामस्य बन्धनिवते- 
कत्वाभ्युपगमो विरुध्येतेति शद्धूते -- 
बन्धश्चेन्मानसद्वेतं तन्निरोधेन शाम्यति । 
अभ्यसेद्योगमेवातो ब्रह्मज्ञानेन कि वद ।।३५॥। 
अन्वयः ` मानस द्वैतं बन्धश्चेत्‌ तन्निरोधेन शास्यति अतः योगमेव अभ्यसे;; ब्रह्म ञानेन कि इति बद। 
बन्धश्चेदिति ।॥। ३८॥ 
योगेन कि द्वैतोपशमस्तात्कालिक उच्यते, आत्यन्तिको वा ? इतिविकल्प्याद्यम ङ्गीकृत्य, द्वितीयं दूषमति-- 
तात्कालिकद्वेतशान्तावप्यागामिजनिक्षय:ः । 
ब्रह्मज्ञानं विना न स्यादिति वेदान्तडिण्डिमः ॥।३५॥। 
अन्वयः--तात्कालिक द्वैतशान्तो अपि आगामि जनिक्षयः ब्रह्म ज्ञानं बिना न स्यात्‌ इति 
वेदान्त डिण्डिमः । 
तात्कालिकेति । ज्ञात्वा देवं मुच्यते सर्वपाशैः (श्वे० १1८, २।१।१२, ५।१३) ज्ञात्वा शिवं 
शान्तिमत्यन्तमेति’ ( श्वे० ४१४ ) 'यदाचर्मवदाकाशं वेष्टयिष्यन्ति मानवाः । तदा देवमविज्ञाय 
दु.खस्यान्तो भविष्यति’ (श्वे० ६।२०) इत्यादि श्रृतिष्वन्वयब्यतिरेकाभ्यां ब्रह्मज्ञानादेव बन्धनिवृत्तिर- 
भिधीयत इति भावः ॥३८॥ 


विज्ञानवादी बाह्य का अर्थ का निषेध करते हैं बाह्य अर्थ चाहे व्यर्थं भी हो परन्तु उसका हम 
वरण ( निषेध ) करने को समर्थ नहीं । कदाचित्‌ कहो कि प्रयोजन शून्य वाह्य अर्थ का मानना ही वृथा 
है यह शंका ठीक नहीं है, क्योंकि मान, प्रमाण, प्रयोजन की अपेक्षा नहीं करते यह्‌ मर्यादा है । अर्थात्‌ 
प्रमाण के अधीत वस्तु की सिद्धि है । प्रयोजन के अधीन नहीं, मान से सिद्ध हुआ पदार्थ प्रयोजन शून्य 
होने से कुछ असत्‌ नहीं हो सकता यह लौकिकवादी* मानते हैं ॥३७॥ 

मानस द्वैत ही जीव के बन्धन में मुख्य कारण है, उस मानस द्वत का मनोनिरोधात्मक योग सेनिवर्तक 

सम्भव है । फिर उसके लिए ब्रह्मज्ञान के बन्धन का निवर्तक मानना विरुद्ध ही है ऐसी आशंका करते हैं-- 

यदि मानस द्वैत ही बन्धन का हेतु है तो वह मानस प्रपञ्च अन्तःकरण की वृत्ति को निरोध 
रूप योग से निवृत्त हो सकता है । अतः इसके उपशम के लिए योग का ही अनुष्ठानाभ्यास करना समुचित 
दीखता है कहीं ब्रह्मज्ञान से क्या सिद्ध होगा ? ॥३८॥ F 

योग से द्वैत की निवृत्ति तात्कालिक ( केवल चित्त के निरोध के समय ही ) होती है, या 
आत्यन्तिक ( एक द्वैत की निवृत्ति होकर फिर द्वैत की उत्त्ति न होना ) इस प्रकार विकल्प में प्रथम 
स्वीकार करके दूसरे पक्ष में दूषण देते हैं - 


३--रास्ते में पड़े तिनके और कांटे आदि व्यर्थ है तो भी उनको सत्ता माननी ही पड़ती है । 


वैतविवेकप्रकरणम्‌ 


( १८६ ) 


नतु वा झट्ैतनित्ा रणमल्तरेगा द्वितीयत्र झज्ञानमेत्र नोदीयादित्याशङ्कघ^ तन्तिवारणाभावेऽपि तस्य 
मिथ्यात्वज्ञातादेव पारमाथिकमद्वैतं बोद्धं शक्यतइत्याह-- 


अनिवृत्तेऽपीशसृष्टे द्रेते तस्य मृषात्मताम्‌ । 
बुद्ध्वा ब्रह्माद्वयं वोद्ध्‌ं शक्यं वस्त्वैक्यवादिनः ।।४०॥ 


अन्वयः-ईशसृष्टे द्वैते अनिवृत्ते अपि तस्य मृषात्मतां बुद्ध्वा ब्रह्माद्वयं वस्तु बोद्ध, शवयं इति 
वस्त्वैक्य वादिनः । 


अनिवृत्तोऽपीति ॥४०॥ 


योग से तत्काल के द्वैत का नाश हो भी जाय पर भविष्य काल के द्वैत का नाश ब्रह्म ज्ञान 
बिना नहीं होता यह वेदान्त का सिद्धान्त है ॥३५5॥ 


देव ब्रह्म को जानकर सब बन्धनों से छूटता है। जब चर्म के समान आकाश को वेष्टन जैसे 
आकाश तिरवयव होने से और विभु होने से सस्पर्श रहित होने से उसका वेष्टन किसी काल में नहीं होता । 
वैसे ही ब्रह्म स्वरूप आत्मा को जाने बिना दुःख जो जन्म मरण अनर्थं को निवृत्ति नहीं होती । इत्यादि 
श्रुतियों में भी अन्वय व्यतिरेक के द्वारा यही बताया है कि ब्रह्म ज्ञान से ही बन्ध की निवृत्ति होती है । 
यही वेदान्त का डिडिम (घोषणा) है॥३५॥ 


यदि शंका करो कि बाह्य हेत की निवृत्ति के बिना अद्वितीय ब्रह्मज्ञान ही नहीं होगा इस पर 
कहते हैं । ईश्वर रचित द्वैत की निवृत्ति न होने पर भी ( द्वैत के बने रहने पर भी ) उसको मिथ्या 
समझ लेने पर भी अट्रेतवादी अर्थात्‌ एक वस्तु रूप ब्रह्म का ज्ञाता अद्वितीय ब्रह्म को जान सकता है । 
ब्रह्म ज्ञान में द्वैत का मिथ्यात्व निश्चय हेतु है सर्वदा निश्चय नहीं ॥४०॥ 


विशेष-तस्यमिथ्यात्वबोधेन तत्रोधकत्व अमंभवात्‌ आदर्शेनिविष्टदेवदत्तादौ तथैव दुष्टत्वात्च मा 
एवं इति समाध्तेअनिवृत्ते इति । 


श्री पञ्चदशी मीमांसा ह 
( २०० ) 


न द्वैतमृषात्वज्ञानमद्वैतज्ञानप्रयोजकप्‌, अपि तु तन्नितारणमेवेत्यभितिवेशमातं प्रत्याह 
प्रलये तन्निवृत्तौ तु गुरुशास्त्राद्यईभावत: । 
विरोधिद्वेताभावेऽपि न शक्यं बोद्धुमद्वयम्‌ ॥४१॥ | 
अन्वयः -प्रलये तन्निवृत्तौ तु गुरुशास्त्रायभावतः विरोधिद्वैताभावेऽपि अद्वयं (वस्तु ) 
बोद्ध. शवय न। 
प्रलय इति । प्रलये प्रलयावस्थायां तन्निवृत्तौ तु तस्य द्वैतस्य निवृतौ सत्यां लु विरोधिद्वैताभावेऽप्य- 
द्वैतज्ञानवि रोधित्वेत भवदभिमतस्य द्वैतस्थानिवारणे सत्यपि गुरुशास्त्राद्यभावतः गुरुशास्त्रादिरूपस्य 
ज्ञानसाधतस्याभावाद्धे तोरद्वयं वस्तु बोद्ध, शक्यं न भवति, अतस्तन्निवारणमप्रयोजकसिति भावः ॥४१॥ 
तथापि सति द्वैते कथमद्वैतज्ञानमित्याशङ्कयाह-- 
अबाधकं साधकं च द्वेतमीश्वरनिमितम्‌ । 
अपनेतुमशक्यं चेत्यास्तां तद्द्विष्यते कुतः ॥४२॥ 
अन्वयः अवाधकं साधकञ्च द्वैतंईश्वरनिमितं अपनेतुं अशक्यं च इति आस्तां कुतः तद्‌ द्विष्यते । 
अबाधकमिति । ईश्वरनिमितं द्वैतमबाधक्रं तन्पृषात्वज्चानेनेवाद्वँतज्ञानोत्पत्तेरुकतत्वात्साधकं च 
गुरुशास्त्रादिरूपस्य तस्य ज्ञानसाधनत्वादाकाशादिरूपट्टेतमस्माभिरपनेतुमशक्यं चेति हेतोस्तद्‌दवैत मास्तां,' 
कुत. कारणाद्‌ द्विष्यते इत्यर्थः ।।४२॥ 


वाह्य वैत का मिथ्यात्व ज्ञान नहीं आपिलु अद्वैत ज्ञान का प्रेरक किन्तु दंत का निवारण होना 
चाहिए उसके प्रति कहते हैं- 
प्रलय अवस्था में द्वैत की निवत्ति होने पर भी अद्वेत का विरोधी जो द्वैत उसका अभाव 
अर्थात्‌ निवारण होने पर भी, ज्ञान के साधन गुरु शास्त्र आदि के न होने के कारण अद्वैत का ज्ञान नहीं 
हो सकता । अतएव ईश्वर रचित द्वैत का विनाश अट्रेत ज्ञान का कारण नहीं ॥४१॥ 
कदाचित्‌ कहो कि द्वैतके रहते किस प्रकार अद्वैत का ज्ञान होगा इस शंका पर कहते हैं--- 
ईश्वर का रचा हुआ द्वेत अवाधक है । क्योंकि उसके मिथ्यात्व ज्ञान से ही अद्वैत ज्ञान हो सकता 
है । यह श्रुति ने कहा है । फिर ईश्वर, द्वैत, अद्वैत ज्ञान का साधक भी है क्योकि गुरूशास्त्र आदि रूप में 
वह ईश्वर द्वैत ज्ञान का साधक है, आकाश आदि ईश्वर आदि ईश्वर द्वैत को हम नष्ट भी नहीं करसकते । 
इसलिए ईश्वर रचित द्वैत को ऐसे ही रहने दो । इससे दृष क्‍यों करते हो, हमें ब्रह्मज्ञान सेप्रयोजन है॥४२॥ 


बिशेष १ - महाप्रलयेऽपि निर्लेपलयो असिद्धः । सत्‌ कार्यवादात्‌। महाप्रलय में जगतका समूल नाशनहीं 
होता । समान नामरूपत्वात्‌ च आवृत्तावप्यविरोधो दर्शनात्‌ स्मृतेश्च । व्र स्‌०१।३।३०। 
२ - जैसे घट. कुण्डल आदि का आकार, मिट्टी सोने आदि के ज्ञान में बाधक नहीं है और दर्पण 
का प्रतिबिम्ब आकाश की नीलता, मरुभूमि का पानी और स्वप्न का संसार ये क्रम से मु ह, 
आकाश, मरुभूमि और पुरुष के अद्वैत ज्ञान में बाधक नहीं है । वैसे ही ईश्वर द्वैत भी, अद्वैत 
ब्रह्म के ज्ञान का विरोधी नहीं है । अपेजु मिथ्या होने से अवाधक है । 


"द तविवेकप्रकरणम्‌ 


( २०१ ) 


इदानीं जीवमसृध्टद्वैतं विभजते -- 
जीवद्दोतं तु शास्त्रीयमशास्त्रीयमिति द्विधा । 
उपाददीत शास्त्रीयमा55तत्त्वस्यावबोधनात्‌ ॥४३॥। 
अन्वय:-जीवद्वैतं तु शास्त्रीयं अशास्त्रीयं इति द्विधा आतत्वस्य अववोधनात्‌ शास्त्रीयमुपाददीत । 
जीवेति । कि तदद्विविधमपि सदा हेयमेव ? नेत्याह ~ 'उपाददीतेति' । आ तत्त्वस्य अवबोधनात्‌, 
तत्त्वस्यावबो धनपर्यंन्त मित्यर्थः ।॥॥४२॥ 
कि तच्छास्त्रीयं द्वे तमित्याकांक्षायामाह- 
आत्मब्रह्मविचाराख्यं शास्त्रीयं मानसं जगत्‌ । 
बुद्धे तत्त्वे तच्च हेयमिति श्रुत्यनुशासनम्‌ ॥४४।। 
अन्वयः--आत्मन्नह्म विचाराख्यं शास्त्रीयं जगत्‌ मानसं तत्त्वे बुद्ध तच्च हेयं इतिश्चृत्य अनुशासनम्‌ । 
आत्मेति । प्रत्यग्रूपस्य ब्रह्मणो विचाराख्यं यच्छुवणादिक तच्छास्त्रीयं मानसं जगदित्यर्थः । ननु 
'आतत्त्वस्यावबोधनात्‌' इत्युक्तमनुपपन्नं, आ सुप्तेरा मृतेः कालं नयेद्वेदान्तचिन्तया’ इत्युक्तत्वादित्या- 
शङ्कयाह--बुद्धो इति’ । तत्त्वे ब्रह्मात्मैक्यलक्षणे बुद्धे, साक्षात्कृते सतीत्यर्थः । तहि 'आसुप्तेः' इति 
वाक्यस्य का गतिरिति चेत्‌ 'दद्यान्नावसरं किचित्कामादीनां मनागापि’ इति पूर्वार्धे कामाद्यवसरप्रदानस्य 
निषिद्धत्वात्तत्परतैवेति वदामः, अतो न काप्यनुपपत्तिरिति भावः ॥।४४॥। 


अब जीव के रचे द्वैत का विभाग करते हैं-- 
जीव रचित द्वैत शास्त्रीय और अशास्त्रीय भेद से दो प्रकार का है। इनमें से तत्त्व ज्ञान की 
प्राप्ति तक शास्त्रीय वैत को तो तब तक स्वीकार कर लें, जब तक अद्वैत का ज्ञान न हो ॥४३॥ 


वह शास्त्रीय द्वैत कौन है, अब शास्त्रीय द्वैत को कहते हैं -- 

प्रत्यक्‌ तत्त्व आत्म रूप से ब्रह्म का विचार अर्थात्‌ श्रवण, मनन, निदिध्यासन रूप विचार 
(मन की कल्पना रूप होने'से) शास्त्रीय मानस अर्थात्‌ जीव कृत जगत्‌ है । इस शास्त्रीय देत को मानस 
जगत्‌ है तत्व ज्ञान होने के पश्चात्‌ छोड़ना चाहिए, श्रुति ने यही आज्ञा दी है । कोई शंका करे कि ४३वें 
शलोक में कहा ब्रह्म और आत्मा की एकता रूप तत्त्व का ज्ञान होने तक श्रवण, मनन, आदि शास्त्रीय द्वैत 
का अवलम्बन करना चाहिए । यह कहा--सुषुप्ति और मरण पर्यन्त काल तक वेदान्त का चिन्तन करना 
चाहिए, यह क्यों बताया ? इसका उत्तर देते हैं। कि पूर्वार्धे में कहा गया है कि जीवन्मुक्ति सुख के 
विरोधी काम आदि को अवसर न देना ही अभीष्ट है । इसलिए यह वाक्य है, सुषुप्ति या मरण काल 
तक वेदान्त चिन्तन का विधान इस वाक्यमें नहीं है कि अद्वेत अवस्था में भी वेदान्तं कात्याग न करें ॥४४॥ 


` विशेष (१) एतेन त्वंपदार्थंतत्‌पदार्थंस्य क्रमशः उक्तो, तयोयों विचार: प्राग्‌"उक्तः लक्षणः श्रवणमनन 
निदिष्यासचारमकमतोव्यापाराख्यस्तमित्याशयः । 


फा० २९ 


श्री पखांदशी मीमांसा 
( २०२ ) 


तत्त्वबोधोत्तरकालं तद्धे यत्वप्रतिपादनपराः श्रुतीरुदाहरति -- 
शास्त्राण्यधीत्य मेधावी अध्यस्य च पुनः पुनः । 
परमं ब्रह्म विज्ञाय - उल्कावत्तान्यथोत्सुजेत्‌ ॥४५॥ 
ग्रन्थमभ्यस्य मेधावी ज्ञानविज्ञानतत्परः । 
पलालमिव धान्यार्थी त्यजेद्ग्रन्थमशेषतः ।।४६॥ 


तमेव धीरो विज्ञाय घ्रज्ञां कुर्वीत ब्राह्मणः । 
नानुध्यायाद्बहूङछव्दान्वाचो विर्लापनं हि तत्‌ ॥४७॥ 
अन्वय :- मेधावी शास्त्राणि अधीत्य पुनः पुनः अभ्यस्य च परमं ब्रह्म विज्ञाय अथ तानि 
उल्कावत्‌ उत्सृजेत्‌ । 
ज्ञानत्रिज्ञानतत्परः मेधावी ग्रन्थं अभ्यस्य धान्यार्थी पलालमिव अशेषतः ग्रन्थं त्यजेत्‌ । 
धीरः ब्राह्मणः तमेव विज्ञाय प्रजां कुर्वीत नानुध्यायात्‌ बहून शत्‌ (यतः) तत्‌ वाचःविग्लापनं हि। 
“शास्त्राणी” त्यारम्य ॥४५-४७॥ 


तत्त्व ज्ञान के पश्चात्‌ शास्त्रीय मानस द्वैत का त्याग करने के लिए श्रुतियों ने भीकहा है-- 

विवेक वैराग्य आदि से युक्त अधिकारी शास्त्रों का गुरु मुख से श्रवण और बार-बार उसका 
मनन करके, परब्रह्म को विशेषतया अर्थात्‌ संशय आदि रहित ब्रह्म को जान लेने के पश्चात्‌ शास्त्रों 
(शास्त्रवासना) को त्याग देता है उल्का (जले हुए काष्ठ, जैसे पाकार्थी पुरुष रसोई बनाने के पश्चात्‌ बची 
जली लकड़ियों को व्यर्थं समझकर छोड़ देता है। वैसे ही मुमुक्ष परब्रह्म को जानकर शास्त्र को छोड़े, 
बोध से पहले न छोड़े, ब्रह्म को जानना ही शास्त्र का एकमात्र प्रयोजन है। विवेक चूडा० में भाष्यकार 
का वचन ६१वें श्लोक अविज्ञाते परे तत्त्वे शास्त्रा धीतिस्तु निष्फला । विज्ञातेऽपि परे तत्त्वे शास्त्राधीतिस्तु 
निष्फला ॥४५॥ 

बुद्धिमान पुरुष ग्रन्थों के अभ्यास से ज्ञान (१) परोक्ष अनुभव या श्रवण, मनन से उत्पन्न, या 
गुरू शास्त्र से जन्य जगत्‌ के मिथ्यात्व सहित ब्रह्म एबं आत्मा की एकता का निर्णय ज्ञान और विज्ञान 
(२) अपरोक्ष अनुभव या निदिध्थासन से जन्य अथवा गुरू शास्त्र द्वारा निर्णीत अर्थ का अपने को वेसा का 
बैसा अनुभव को विज्ञान कहते हैं उसमें कुशल होने पर ग्रन्थ को पूरी तरह ऐसे छोड़ दें जैसे धान्य चाहने 
वाला किसान धान्य निकाल कर भूसे को छोड़ देता है ॥४६॥ 

ब्रह्मचर्यं आदि साधत से सम्पन्न धीर ब्राह्मण प्रत्यक्‌ अभिन्न परमात्मा को ही विशेष रूप से 
जानकर उसमें निष्ठा (प्रज्ञा) अर्थात्‌ ब्रह्म में निरन्तर वृत्तिछूप एकाग्रता को सिद्ध करें, अपनी बुद्धि को 
सदातराक़ार बताये रखें, और बहुत से शःरों का ध्यान चित्तत भी न करें। क्योंकि ऐसा चिन्तन बाणी 
और मन को व्यर्थ में थकाता है ॥४७॥ 


द्रैतविवेकप्रकरणपे 
( २०३ ) 


तमेवैक॑ विजानीथ ह्यन्या वाचो विमुञ्चथ । 
यच्छेद्वाङ्मनसी प्राज्ञ इत्याद्याः श्रुतयः स्फुटा: ॥४८॥ 


अन्वय :~ तमेव एकं विजानीथ अन्या वाचः विमुञ्चथ हि प्राज्ञः ' वाङ मनसी यच्छेत्‌ इत्याद्याः 
श्रुतयः स्फुटाः । 


'तमेवैकं विजानीथ' इत्यनेन' तमेवेकं जानथ आत्मानमन्या वाचो विमुञ्चथ’ (मुण्ड २।२।५) 
('अमृतस्येष सेतुः’ (मुण्ड० २।२।५) इति श्रुतिरर्थंतः पठितेति ॥४८॥ 
अशास्त्रीयस्यापि द्वैतस्यावान्तरभेदमाह-- 
अशास्त्रीयमपि द्वैतं तीव्र मन्दमिति द्विधा । 
कामक्रोधादिकं तीव्र मनोराज्यं तथेतरत्‌ ॥४५॥ 
अन्वय -अशास्त्रीयं द्वैतं अपि द्विधा तीव्र मन्दं इति काम क्रोधादिकं तीव्र मनोराज्यं तथेतरत । 
अशास्त्रीयमिति । द्विधा द्विविधमपि क्रमेणोदाहरति-'कामेति’ । इतरत्‌ 'मन्दमित्यर्थः ॥४४॥ 3 
किमनयोः शास्त्रीयद्वैतस्येव तत्त्वबोधोत्तरकालमेव हेयत्वस्‌ ? नेत्याह 
उभयं तत्त्वबोधात्प्राङ्‌ निवार्य बोधसिद्धये । 
शमः समाहितत्वं च साधनेषु श्रतं यतः ॥५०॥ 
अन्वय : - तत्त्वबोधात्‌ प्राक्‌ बोधसिद्धये उभयं निवार्यं शमः समाहितत्वञ्च यतः साधनेषु श्रूतं । 
उभयमिति । प्राङ_ निवारणं किमर्थमित्यत आह- ‘बोधसिद्धये इति’ । तत्र लिङ्गमाह “शम 
इति’ । यतस्तत््वबोधात्प्राक्‌ तयो हेयत्वं तत एव नित्यानित्यवस्तु विवेकादिब्रह्मा ज्ञानसाधननेषु मध्ये "शान्तः 
समाहित’ इति पदाभ्यां शान्तिसमाधी श्रूयेते इत्यर्थः ॥५०॥ 


क्योंकि उस एक ब्रह्म अभिन्न आत्मा को ही जानो अन्य वाणियों को (शास्त्रों को छोड़ दो) 
बुद्धिमान ज्ञानी पुरुष वाणी को मन में लय करें इत्यादि श्रुतियां इस बात में प्रमाण है कि ज्ञान होने के 
पश्चात्‌ श्रवणादि रूप शास्त्रीय हवेत त्याज्य है ॥४८॥ 


अब अशास्त्रीय भी जीव के रचे द्वैत का दूसरा भेद कहते हैं---- 
अब अशास्त्रीय भी द्वैत तीब्र और मन्द भेद से दो प्रकार का है। उनमें काम, क्रोध आदि 
तीब्र (भयानक) जीव रचित द्वैत है और मनोराज्य मन्द अशास्त्रीय जीव रचित द्वैत है ॥४&॥ 


क्या इन अशास्त्रीय द्वैतों का शास्त्रीय हेत के समान तत्त्वबोध के उत्तरकाल में ही 
छोड़ना चाहिए, नहीं ये दोनों भी द्वैत बोध (ज्ञान) सिद्धि केलिए तत्त्व ज्ञान से पहले निवारण करने योग्य है 

क्योंकि नित्यानित्यविवेक जो ब्रह्म ज्ञान के साधन हैं उनमें शान्ति और समाधि साधनों के 
नाम सुने जाते हैं । यहाँ शान्ति का अर्थ कामादि तीब्र जीव हेत का निषेध और समाधि का अर्थ मनो- 
राज्य रूप मन्द जीव द्वैत का निषेध ॥५०॥ 


श्री पञ्चदशी मीमासौ 


( २०४ ) 


ननु 'तत्वबोधात्प्राङ निवार्यम्‌' (प्र ४५०) इत्यभिधानादुत्तरकालमस्य स्वीकार्यता स्यादित्या 


शङ्क्याह व व्क 
बोधादूर्ध्व च तद्धेयं जीवन्मुक्तिप्रसिद्धये । 


कामादिक्लेशबन्धेन युक्तस्य नहि मुक्तता ॥५१॥ 
अन्वय :--जीवन्मुक्तिप्रसिद्धये बोधात्‌ ऊर्ध्वं च तत्‌ हवयं कामादिक्लेशबन्धेन युक्तस्य 


मुक्तता न हि। 
बोधादिति । उक्तमर्थं व्यतिरेकमुखेन द्रढयति-'कामादीति’ । कामादिरूपो यः क्लेशः स एव 


बन्धः तेन युक्तस्य बद्धस्य मुक्तता जीवन्मुक्तत्वं नहि, नास्त्येवेत्यर्थः ॥ ५१॥ 
ननु जन्मादिसंसा रादुद्विग्नस्यात्यन्तिकपुरुषार्थेरुपया विदेहमुवत्यैवालम्‌, किमनया आपातिकया 


जीवन्मुवत्येति शङ्कते 
जीवन्मुक्तिरियं मा भूज्जन्माभावे त्वहं कृती । 


तहि जन्मापि तेऽस्त्वेव स्वगेमात्रात्कृतो भवान्‌ ॥ ५२॥। 
अन्वय :- इयं जीवन्मुक्तिः माभूत्‌ जन्माभावे तु अहं कृती तहि जन्मापि ते अस्तु एव भवान्‌ 


सवर्गमात्रात्‌ कृती । 
जीवन्मुक्तिरिति । ऐहिक भोगनिवृत्तिभयाज्जीवन्मुक्तित्यागे' आमुष्मिकभोगनिवृत्ति भयात्‌ 


बिदेहमुक्तिरपि त्याज्या स्यादिति प्रतिबन्धा परिहरति - 'तर्हीति' ॥५२॥ 


शंका करो कि बोध से पहले त्यागने योग्य है तो उत्तर काल में इनका स्वीकार हो जायेगा इस 
पर कहते हैं-- 

बोध के अनन्तर भी ये जीवन्मुक्ति के लिए त्यागने योग्य है, क्योंकि काम क्रोध आदि क्लेश से 
बधा जो मनुष्य है वह्‌ मुक्त नहीं हो सकता ॥५१॥ 

यदि शंका करो -जन्म आदि संसार से जिसका उद्विग्न चित्त है, वह आत्यन्तिक पुरुषार्थ 
रूप विदेह मुक्ति से ही पूर्ण हो जायेगा तो देहपात पर्यन्त जो स्थित रहे उसजीवन्मुक्ति का क्याप्रयोजन है-- 

अर्थात्‌ जीवन्मुक्ति मत हो जन्म के अभाव से ही कृतार्थं हो जाऊंगा, ऐसा कहोगे तो इस लोक 
के भोगों की निवृत्ति के भय से तुमने जीवन्मुक्ति का त्याग क्रिया तो परलोक के भोगों की निवृत्ति के भय 
से विदेह मुक्ति भी आपको त्यागने के योग्य हो जायेगी, इससे आपको तो जन्म का भी स्वीकार रहें और 
स्वर्ग मात्र की प्राप्ति से ही अपने आपको कृतार्थ मानो ॥५२॥ 


विशेष -- (१) जीवन्मुक्ति प्रत्ययं शास्त्रजातं जीवन्मुक्ते कल्पिते योजनीयम्‌ । तावन्मात्रेणार्थंवत्तोपपत्तेः सद्यौ- 
रुक्तिः सम्यगेतस्य हेतोः । इति संक्षेप शा० ।।४।। 


द्वौतविवेकप्रकरणम्‌ 
-( २०५ ) 


प्रतिबन्दीमोचनं शद्धुते -- 
क्षयातिशयदोषेण स्वर्गो हेयो यदा तदा । 
स्वयं दोषतमात्मायं कामादिः कि न हीयते ॥५३॥। 
अन्वय :--क्षयातिशयदोर्षेण यदा स्वर्गः हेयः तदा स्वयं दोषतमात्मा अयं कामादिः कि न हीयते । 
क्षयेति । दोषयुवतत्वेन स्वर्गादिस्त्याज्यत्वे सकलपुरुषार्थं विघातकत्वेनातीव दोषरूपस्य कामादेः 
सुतरां त्याज्यत्वमित्याह-'तदेति’ ॥ ५ ३॥ 
ननु वैराग्यादिसंपादनेनात्यन्तानर्थहेतोः कामादेस्त्यवतत्वादैहिकभोगमात्रोपयोगिकामाद्यभ्युपगमे 
को दोष इत्याश ङ्क्याह-- 
तत्त्वं बुद्ध्वापि काम।दीन्निः शेषं न जहासि चेत्‌ । 
यथेष्टाचरणं ते स्यात्कर्मशाध्त्रातिलङ्धिनः ॥५४॥ 
अन्वयः -तत्त्वं बुद्ध्वापि कामादीन निःशेषं न जहासि चेत्‌ कर्मेशास्त्रातिलङ््िनः ते यथेष्टाचरणं स्यात्‌ 
तत्त्वमिति । तत्त्ववित्त्वाभिमानेन विद्विनिषेधशास्त्रमतिक्रम्य कामाद्यधीनतया वर्तमानस्य तव 
यथेष्टाचरणं स्यादित्यर्थः ॥५४॥ 


प्रतिवन्दी मोचन की शंका करते हैं-- 

यदि कहो कि क्षय” और अतिशय के दोष से अर्थात्‌ नष्ट होना और आधिक्य रूप से स्वर्ग 
त्यागने योग्य है। तो स्वयं अत्यन्त दूषितरूप काम आदि त्यागने योग्य क्यों नहीं मानते ॥५३॥। 

कदाचित्‌ कहो कि वैराग्य आदि के सम्पादन में अत्यन्त अनर्थं के हेतु काम आदि के त्याज्य है 
ओर इस लोक? में भोग के हेतु काम आदि के स्वीकार में क्या दोष है वह ठीक नहीं--तत्व को जानकर 
भी “मैं तत्त्व वेत्ता हूं” मुझे क्या दोष है” इस प्रकार तत्त्व ज्ञानी होने का अभिमान* करके विधि निषध 
शास्त्र का उल्लंघन कर काम आदि? के अधीन होने वाले तुम्हारा पशु और नीच पुरुष की तरह यथेष्ट 
आचरण रूप प्रमाद ही कहलायेगा ५४ 


विशेष- (१ क्षय पुण्य क्षय से पतन होता है या प्रलय काल में स्वर्गे का नाश अतिशय अपने से और 
देवताओं का पुण्य के उत्कर्ष से अधिक ऐश्वर्य है । गीता $।२१ ते तं भुक्त्वा । 

(२) स्वेच्छा से प्राप्त स्त्र आदि विषयक कास और प्रतिकूल प्राणियों के प्रति क्रोध प्रारब्ध भोग 

में उपयोगी है इनका अंगीकार करना केसे बाधक है । 

(३) प्रारब्ध रूप पूर्व जन्मों के पुरुषार्थ रूप है और इस जन्म के पुरुषार्थो में से अधिक बली की 
जीत होती है । इस जन्मके पुरुषार्थसेप्रारव्ध जनितकाम जादि जीते जा सकते हैं ।इसलिएप्रा रब्ध 
के बहाने प्रयत्न को ढील देकर जीवन मुक्ति सुख के विरोधी कामादि में नहीं फसना चाहिए । 

(४) स्वर्गादिक भोग सम्बन्धी काम और गुरू पिता आदिक सम्बन्धी क्रोध है इन आदिक दुर्गुण 

जन्म आदि अनर्थ के हेतु हैं इनका त्याग करना चाहिए। 


श्री पश्चदशी मीमांसा 
( २०६ ) 


अस्तु को दोष इत्याशङ्कय तदनिष्टत्वप्रतिपादनपरं 'सुरेश्वराचाय' वचनमुदाहरति-- 
बुद्धाद्वेतस्वतत्त्वस्य यथेष्टाचरणं यदि । 
शुनां तत्त्वदृशां चेव को भेदो$णुचिभक्षणे ॥५५॥। 

अन्वय:- बुद्धाद्वैतस्वतत्वस्य यथेष्टाचरणं यदि शुनां तत्त्वदृशां चैव अशुचिभक्षणे कः भेद: । 


बुद्धाद्वेतेति । बुद्धमद्वेतस्वतत्त्वमद्वेतस्वरूपं ब्रह्म येन स बुद्धाद्वैतस्वतत्त्व: तत्त्ववित्‌ तस्य 
यथेष्टाचरणं यदि स्यात्‌ तहि अशुचिभक्षणादिकमपि स्यात्‌, तथा सति शुनां तत्त्वदृशां चैव न कोऽपि 
विशेषः स्यादित्यर्थः ॥५५॥ 


एतावता किमनिष्टमापादितमित्याशङ्कय, सोपहासमृत्तरमाह-- 
बोधात्पुरा मनोदोषमात्रात्क्लिशनास्यथाधुना । 
अशेषलोकनिन्दा चेत्यहो ते बोधवैभवम्‌ ॥५६॥ 
अन्वय: -बोधात्पुरा मोनोदो षमात्रात्‌ क्लिश्नासि अथ अधुना अशेषलोकनिन्दा च इति ते 
बोधवेभवं अहो । 
बोधादिति । तत्त्वज्ञानोदयात्प्राक्‌ कामक्रोधादिचित्तदोषेस्तव क्लेशोऽभूत्‌, इदानीं तु सर्वलोक- 
निन्दामपि सहस्व इति क्लेशढ्ठं गुण्यमिति भावः ॥५६॥ 


ठीक है, यथेष्ट आचरण करने में कौन सा दोष आ पड़ेगा ? यथेष्ट आचरण करने से अनिष्ट 
की प्राप्ति होती है । इस विषय में श्री सुरेश्वराचाय के वचन का उदाहरण देते हैं - 

अट्टेत स्वरूप ब्रह्म ततत्र को जानने वाला तत्त्वज्ञानी यदि यथेष्टाचरण करेगा । तो वह 
अपवित्र वस्तु भक्षण भी करेगा, उस अवस्था में कुत्तों ऐसे गहित अ।चरण करने वाला तत्व ज्ञानियों में 
क्या भेद रहेगा ॥५४५॥ 

इतने से क्या अनिष्ट होगा ? उत्तर -ऐसे तत्त्व ज्ञानियों की हँसी करते हैं -- 


तब ज्ञान के उदय से पूर्वं तो तुम काम, क्रोध आदि मन के दोषों से ही कष्ट पा रहे थे, अब 
ज्ञान की दशा में भी सब लोगों की निन्दा के पात्र बने हो । वाह रे तुम्हारा बोध वैभव ऐसा बोध तो 
न हो तभी अच्छा है ॥५६॥ 


पश्चमुतविवेकप्रकरणम्‌ 


( २३७७ ) 


तहि कि कतेब्यमित्यत आह--- 
विड्वाराहादितुल्यत्वं मा काडक्षीस्तत्त्वविद्भवान्‌ । 
सर्वंघीदोषसंत्यागाल्लोकेः पूज्यस्व देववत्‌ ॥५७॥ 
अन्वयः-तत्त्वविद्‌ भवान्‌ विडवराहादितुल्यत्वं मा काङक्षीः सर्वंधीदोषसंत्यागात्‌ लोकः 
देववत्‌ पूज्यस्व । 
विडवराहेति । सर्वोत्कर्षहेतुज्ञातवान्‌ त्वं कामादित्यागाशक्तत्वेन सर्वांधमविड्वराहादिसाम्यं 
मा काड क्षी: कितु कामादिलक्षणसकलमनोदोपहानेन सर्वजनैर्देववत्‌ पूज्यस्व, पूज्यो भवेत्यर्थः ॥॥५७॥ 
तत्त्यागोपायमाह- 
काम्यादिदोषहष्ट्याद्याः कामादित्यागहेतवः । 
प्रसिद्धा मोक्षशास्त्रेषु तानन्विष्य सुखी भव । ॥५८॥ 
अन्वयः--काम्यादिदोषदृष्ट्याद्याः कामादित्याग हेतवः-मोक्षशास्त्रेषु प्रसिद्धाः तान्‌ अन्विष्य 
सुखी भव । 
काम्येति । काम्याः कामनाविषयाः स्रगादय आदयो येषां द्रष्यादीनां ते काम्यादयस्तेषां ये 
दोषा अनित्यत्वसातिशयत्वादयस्तेषां दृष्टः अवलोकनमाद्यं येषां कामस्वरूपविचारादीनां ते तथोक्तास्ते- 
षाम्‌ । कामादित्यागहेतुत्वे प्रमाणमाह--प्रसिद्धा इति’ । भवतु, ततः किमायातमित्यत आह - तान- 
न्विष्येति ॥ ५८ ॥ 


इस स्थिति में तब क्या करना चाहिए, इस पर कहते हैं-- 

जिससे तुम सवै श्रेष्ठता के हेतु तत्त्वज्ञान से युक्त हो तुम कामादि त्याग में असमर्थ हैं-अधमा- 
चरण है । इससे विड्वराह आदि के तुल्य होने की आकांक्षा मत करो, अपितु मन के सब कामादि दोषों 
को छोड़कर विष्णु आदि देवों की तरह सब लोगों के पूजनीय बनो ॥५७॥ 

अब कामादि के त्याग का उपाय कहते हैं-- 

कामना के विषय ( भोग साधन ) माला, चन्दन, स्त्री आदि तथा अन्य लोभ, भय, द्वेष आदि 
के विषय साधतों में अनित्यता सातिशयता आदि दोषों को देखना और क्रोधादि के स्वरूप का विचार 
आदि बातें काम, क्रोध आदि के त्याग में हेतु हैं वे सत्र मोक्ष शास्त्रों ( श्रीमदुभागवत्‌ आत्मपुराण वसिष्ठ 
वेदान्तों में ) प्रमिद्‌ उँ उतरा तुम अखेषग ( ढुइता ) करो और सुव को प्राप्त करो ॥५५॥। 


श्री पञ्चदशी मीमाँसा 
( २०८ ) 


ननु कामादीनामनथंहेतुत्वात्त्याज्यत्वमस्तू, मनोराज्यस्य तु अतथात्वात्तत्यागो नापेक्षित 
इति शङ्कते-- 
त्यज्यतामेष कामादिभंनोराज्ये तु का क्षति: । 
अशेषदोषबी जत्वात्क्षतिर्भगवतेरिता ॥५<५॥ 


अन्वयः--एब कामादिः त्यज्यतां मनोराज्ये तु का क्षतिः अशेषदोषबीजत्वात्‌ क्षतिः 
भगवता ईरिता । 
त्यज्यतामिति । साक्षादनर्थहेतुत्वा भावेऽपि परम्परया तद्ध तुत्वात्त्याज्यत्वमेवेत्यभिप्रेत्य परिहरति 
— अशेषेति’ ॥५५॥ 
परम्परयाऽनर्थंहेतुत्वप्रदरशनपरं भगवद्वाक्यं ( गी० २।६२ ) उदाहरति-- 
ध्यायतो विषयान्पुंसः सङ्गस्तेषूपजयाते । 
सङ्भात्‌ संजायते कामः कामात्क्रोधोऽभिजायते ।।६०॥। 
अन्वयः -विषयाव्‌ ध्यायतः पुंसः तेषु सङ्गः उपजायते सङ्गात्‌ कामः सञ्जायते कामात्‌ क्रोधः 
अभिजायते । 
ध्यायत इति ॥६०॥ 


कदाचित्‌ कहो कि कामादि अनर्थ के कारण हैं, उन्हें छोड़ दो, पर मनोराज्य तो निर्दोष है । 
इससे उसके स्वीकार करने में क्या हानि है । इस प्रश्‍न का उत्तर यह है-- 


यद्यपि साक्षात्‌ अने का हेतु नहीं है, तथापि परम्परा से अनर्थ का हेतु होने से त्यागने के 
योग्य है। सम्पूर्ण दोषों का बीज होने से मनोराज्य के मानने में भगवान श्री कृष्ण ने हानि 


कही है ५&॥ 


जिससे परम्परा से मनोराज्य अनर्थ का हेतु है, उस भगवान के वाक्य को कहते हैं - 

जब मनुष्य विषयों से बुद्धि को ध्यान करता / मनोराज्य ) रहता है। उसको उन विषयों 
से आसक्ति हो जातीं है । सङ्ग से इच्छा ( उनकी चाह . उत्पन्न होती है और उस इच्छा का भंग होने 
से, उसमें रुकावट पड़नेपर क्रोध उत्पन्न हो जाता है ॥६०॥ 


द्वेतविवेकप्रकरणम्‌ 


( ९०४ ) 


तह्येस्य मनोराज्यस्य कः परिहारोपाय इत्यत आह-- 
शक्यं जेतूं मनोराज्यं निविकल्पसमाधितः । 
सुसंपादः क्रमात्सोऽपि सविकल्पसमाधिना ॥६१॥ 
अन्वयः -निविकल्पंसमाधितः मनोराज्यं जेतृं शक्यं सोऽपि सविकल्पसमाधिना क्रमात 
सुसंपाद: । 
शक्यमिति । सोऽपि कुतः सिध्यतीत्याह सुसंपाद इति’ ॥६१॥ 
नन्वष्टा द्गयोगयुक्तस्य तथाऽस्तु, तद्रहितस्य का गतिरित्यत आह- - 
बुद्धतत्त्वेत धीदोषशूः्पेनेकान्तवासिना । 
दीर्घ प्रणवमुच्चार्य मनोराज्यं विजीयते ॥६२॥ 
अन्वयः - बुद्धतत्त्वेन धीदोषशुन्येन एक्ान्तवासिना दीर्धः प्रणवं उच्चार्थं मनोराज्यं विजीयते । 
बुद्धतत्वेनेति । बुद्धमवगतं तत्वं ब्रह्मात्मेक्यलक्षणं येनसबुद्धतत्त्वः, तेन कामक्रोधादिबुद्धिदोष- 
रहितेन एकान्तवासिना विजनदेशनिवासशीलेन पुरुषेण दीर्घ षडद्वादशादिमात्रोपेतं प्रणवमो ङ्कारमुच्चार्य 
मनोराज्यं विजीयते विनिवार्यंत इत्यर्थः ॥६२॥ 


मनोराज्य की निवृत्ति का उपाय क्या है इस पर कहते हैं-- 
निविकल्प समाधि से मनोराज्य जीत सकते हैं और वह निविकल्प समाधि अर्थात्‌ अद्व त ब्रह्म 
में चित्त की स्थिरता भी सविकल्प ब्रह्म में समाधि करते-करते सरलता से प्राप्त हो जाती है ॥६१॥ 


कोई शंका करे कि अष्टाङ्ग योग से जो युक्त है, यम, नियम आदि से रहित उसका क्या 
उपाय है इसका उत्तर 

जिसने तत्त्व को जान लिया अर्थात्‌ आत्मा और ब्रह्म की एकता का निश्चय कर लिया और 
काम क्रोधादि बुद्धि के दोषों से जो रहित है और एकान्त स्थान का निवासी हो ऐसा पुरुष दीघं स्वर से 
६, ८, १०, १२, मात्रा से प्रणव का उच्चारण करके मनोराज्य को जीत लेता है । ( मन के चार आधार 
हैं ) वाणी, श्रोत्र, चक्षु और संकल्प-विकल्पादि भीतरी कल्पना, एकान्तवास करने से वहाँ वाणी आदि 
के विषयों वचन, श्रवण और दृश्य का अभाव होने के कारण निरोध हो ही जाता है और इन तीनों 
के निरोध के पश्चात्‌ जैसे आना रोकने से तालाब में जल नहीं आता वैसे ही-भीतरी कल्पनाएँ रुक़ 
जाती हैं ॥६२॥ 


फा० २७ 


श्री पशआदशी मीमांसा 
( २१० ) 


मनोराज्यविजये कि भवतीत्यत आह-- 
जिते तस्समिन्वृत्तिशूल्य॑ मनस्तिष्ठति मूकवत्‌ । 
एतत्पदं वसिष्ठेन रामाय बहुधेरितम्‌ ॥६३॥ 
अन्वय :--तस्मिन्‌ जिते वृत्तिशुत्यं सनः मूकवत्‌ तिष्ठति वतिष्ठेन रामाय एतत्‌ पदं बहुधा 
ईरितम्‌ । 
जिते तस्मिन्निति । यथा मूकः सकलवाग्व्यवहाररहितस्तिष्ठत्येबं मनोऽपि सर्वव्यापाररहित- 
मवत्तिष्ठत इत्यर्थः । अवृत्तिकमनोवस्थानस्य पुरुषार्थत्वे प्रमाणमाह -'एतत्पदमिति' । एतत्पदमियं 
दशेत्यथ: ॥६३॥। 


वसिष्ठश्लोकद्वयवाक्यमुदाहरति- 
हश्यं नास्तीति बोधेन मनसो हश्यमाजनम्‌ । 
सम्पन्न चेत्तदुत्पत्चा परा निर्वाणनिवृतिः ॥६४॥ 
अन्वय :---दृश्यं तास्ति इति बोधेन मनसः दृश्यमार्जनं सम्पन्नं चेत्‌ परा निर्वाण निवृत्तिः 
तदुत्पना । 
दृश्यमिति । नेह तावास्ति किचन (वृ० ४४१६, कठ० ४।११) इत्यादिश्रुत्याऽद्वितीय ब्रह्माति- 
रिक्तजगदभावज्ञानेन मनसः सक्राशात्‌ -दुश्यनिवारणं संपन्नं यदि तहि निरतिशयं मोक्षसुखं निष्पन्नमिति 
जानीयादित्यरथेः ॥६४।॥ 


अब मनोराज्य के जय का फल कहते हैं-- 


मनोराज्य जीत लेने पर उस पुरुष का मन गंगे मनुष्य की तरह संकल्प विकल्प रूप सकल वाक 
व्यवहार से रहित हो जाता है । पद मनोराज्य जीतने का प्रकार वसिष्ठ जी ने श्रीरामचन्द्र के प्रति अनेक 
प्रकार से प्रेरित किया है, अतः यह वृत्ति रहित मन की स्थिति पुरुषार्थ ही है ॥६३॥ 

अब वसिष्ठ जी के दो श्लोको को प्रमाण रूप में कहते हैं-- 


इस श्रृति से पैदा हुए जब अद्वितीय ब्रह्म के अतिरिक्त दृश्य जगत्‌ नहीं है यह ज्ञान होकर मन्‌ 
से दृश्य का निवारण सिद्ध होने पर निरतिशय निर्वाण निवृत्ति मोक्ष सुख सिद्ध हो जाता है ॥६४॥ ; 


देतविवेकप्रकरणस 


( ३११ ) 


विचारितमलं शास्त्रं चिरमुद्ग्राहितं मिथ: । 
संत्यक्तवासनान्मौनाहृते नास्त्युत्तमं पदस्‌ ॥६५॥ 
अन्वय :--शास्त्रं अलं विचारितं चिरं मिथः उदग्राहितं सन्त्यवतव।सनात्‌ मौनात ऋते उत्तमं 
पदं नास्ति । 
किञ्च, अद्वैत शास्त्रमत्यर्थं विचारितं तथा परस्परं गुरुशिष्यादिसंवादद्वारा चिरकालं प्रत्यायितं 
च । एवं कृत्वा कि निश्चितमित्यत आह-- 
“संत्यक्तेति’ । सम्यक्परित्यक्तकामादिवासनान्मनसस्तूष्णींभावाद्तेऽधिकः पुरुषार्थो नास्तीति 
निश्चितमित्यर्थः ।। ६५।। 
एवं निर्वृ त्तिकस्य चित्तस्य प्रारब्धकर्मणा विक्षेपे सति तत््रतीकारोपायः क इत्यपेक्षायामाह 
विक्षिप्यते कदाचिद्धीः कर्सणा भोगदायिना । 
पुनः समाहिता सा स्यात्तदेवाश्यासपाटवात्‌ ॥६६॥ 
अन्वय :-भोगदायिना कर्मणा कदाचिद्धीः विक्षिप्यते सा पुनः समाहिता स्यात्‌ तदेव अभ्यास 
पाटवात्‌ । 


विक्षिप्य इति । भोगप्रदेन प्रारब्धकर्मणा बुद्धिः कदाचिद्विक्षिप्यते चेत्तहि सा बुद्धिरभ्यासदाढ्यात्त- 
दैव पुनरपि समाहिता स्यादित्यर्थः ॥६६॥ 

हमने अद्व त शास्त्र अथवा वेदान्त का खूब विचार किया और गुरू "शिष्य आदि के संबाद द्वारा 
परस्पर उपदेश किया हो इस प्रकार करने से यही निश्चय किया कि कामादि वासनाओं से रहित मोन 
भाव से अधिक पद (पुरुषार्थ) नहीं है ॥६५॥ 

इस प्रकार वृत्ति रहित चित्त में यदि प्रारब्ध के कारण कोई विक्षेप उठे तो उसके निवारण का 
उपाय कहते हैं-- 

भोगप्रदं प्रारब्ध कर्मों के कारण यदि कभी चित्त विक्षिप्त होने लगे तो वह बुद्धि की प्रबल 
अभ्यास के सामर्थ्यं से फिर उसी समय समाहित (स्थिर) हो सकती है ॥६६॥ 


श्री पञ्चदशी मीर्मांसां 


( २७ ) 


सदा चित्तविक्षेपरहितस्य ब्रह्म वित्त्वमप्यौपचा रिकमित्याह-- 
विक्षेपो यस्य नास्त्यस्य ब्रह्मवित्त्वं न मन्यते । 
ब्रहोवायमिति प््राहुमुनयः पाररदाशिनः ।।६७।। 
अन्वय :-यस्य विक्षेपः नास्ति अस्य ब्रह्मवित्त्वं न मन्यते ब्रहोव अयं इति पारदशिनः 
मुनयः प्राहुः । 
विक्षेप इति । पाररदाशिनो वेदान्तपारगा इत्यर्थः ।॥६७।॥। 
अत्रापि वसिष्ठवाक्यमुदाह्रति-- 


दर्शनादशंने हित्वा स्वयं केवलरूपतः । 
यस्तिष्ठति स तु ब्रह्मन्‌ ब्रह्म न ब्रह्मावित्स्वयम्‌ ।।६८।। 
अन्वय :- स्वयं केवलरूपतः दर्शनादर्शने हित्वा हे ब्रह्मन्‌, यः तिष्ठति सतु ब्रह्मन 
ब्रह्मवित्‌ स्वयं । 
दर्शनादर्शने इति । यो ब्रह्म जानामि, न जानामि’ इति व्यवहारद्वयं परित्यज्य स्वयमद्वितीय 
चैतन्यमात्ररूपेणावतिष्ठते स स्वयं ब्रह्वौव न ब्रह्मविदित्यर्यंः ॥६८॥। 


अब जिसका चित्त सदैव विक्षेप से रहित रहता है वह यथार्थ ब्रह्म ज्ञानी महापुरुष को भी गौण 
रूप से ही ब्रह्मवित्‌ कहा जाता है इस बात को दिखाते हैं - 

जिसको कभी भी विक्षोप नहीं होता, उसको ब्रह्मवितु नहीं माना जाता । वेदान्त पारदर्शी मुनि 
लोग कहते हैं कि वह तो साक्षात्‌ ब्रह्म ही है ॥६७॥ 

इसमें भी वसिष्ठजी के वचन का उदाहरण देते हैं-- 

जो महापुरुष ब्रह्म के दर्शन (ज्ञान) और अज्ञान इन दोनों को छोड़कर, ब्रह्म को जानता 
हँ, नहीं जानता हूँ, इन दोनों प्रतीति एवं कथन -रूप व्यवहारों .को छोड़कर आप केवल चिदु रूप से 
अद्वितीय चैतन्य में अवस्थित हो बैठता है । वह स्वयं ब्रह्म ही है, ब्रह्म का ज्ञाता नहीं है अर्थात्‌ ब्रह्म से 
अभिन्न है॥६८।। 


हवै तविवेकप्रक रणम्‌ 


(२१३ ? 


सकलद्द॑ तविवेचनमुपसंहर ति-- 
जीवन्मुक्ते: परा काष्ठा जीवद्वेतविवर्जनात । 
लभ्यते5सावतो5त्र दमीशद्दे ताद्विवेचितम्‌ ॥६४५॥ 
इति «श्री मत्परमहंसपरिब्राजकाचार्यश्रीभारतीतीर्थ॑विद्यारण्यमुनिवर्यकृत पञ्चदश्यां द्वेंतविवेक: 
समाप्त: ॥४॥। 


अन्वय :--जीवद्व तविवर्जनात्‌ जीवन्मुक्तेः परा काष्ठा लभ्यते अतः असौ अत्रथैइदं . ईशद्दैतात्‌ 
विवेचितं । 


जीवन्मुक्तेरिति । असावृक्तप्रकारा जीवन्मुक्तेः परा काष्ठा निरतिशयपर्यंवसानभ्ूमिर्जीवद्वं तस्य 
मनोमयप्रपञ्चस्य विवजेनात्यागाल्लभ्यते प्राप्यते । अतः कारणादिदं जीवद्वै तमीशद् तादीएवरसृष्टद्द ता द्वि- 
वेचितम्‌, विविच्य प्रदशितमित्यर्थः । ६६॥ 


इति श्रीमत्परमहंसप रिब्राजका चार्यश्रीभारतीर्थविद्या रण्यमुनिवर्यकि ङ्करेणश्ी रामकृष्णाख्य 
विदुषा विरचिता द्वे तविवेकपदयोजना समाप्ता ॥४॥ 
सकल हवत विवेचन का उपसंहार करते हैं - 
यह पूर्वोक्त प्रकार की जो जीवन्मृक्ति की पराकाष्ठा है अर्थात्‌ सबसे उत्तम अन्तिम अवस्था 
है यह जीव का जो द्वत (मनोमय प्रपञ्च रूप) उसके त्यागने से ही प्राप्त होती है, इस कारण 
यहाँ जीव द्वैत का ईश्वर के रचे हं त से विवेक किया है अर्थात्‌ दोनों पृथक्‌-पृथक्‌ दिखा दिये हैं ॥६८॥ 


इति श्रीमत्परमहंसपरिब्राजका चार्यवर्यस्वामिक रपात्रशिष्य 
श्री डॉ०लक्ष्मणचेतन्यत्रह्मचारिविरचितलक्ष्मण चन्द्रिकाख्ये पञ्चदशी हिन्दीव्याख्याने 
दवैतविवेकाख्यं चतुर्थ प्रकरणं समाप्तम्‌ । 


महावाक्यविपेकप्रकरणम्‌ 


वत्वा श्रीभारतीतीर्थविद्यारण्यमुनीश्वरौ । 
महावाक्यविवेकस्य कुर्वे व्याख्यां समासतः ॥ १॥ 
मुमुक्षोमांक्षसाधनब्रह्मात्मेकत्वावगतिसिद्धये प्रसिद्धानां चतुर्णा महावाक्यानामर्थ क्रमेण निरूपयन्‌ 
परमङृपालुराचार्यं आदौ तावत्‌ ऐतरेयारण्यकगते “प्रज्ञानं ब्रह्मा’ 'ऐत० ५।३) (आत्मबोधोप० १) इति 
महावाक्ये प्रज्ञान शब्दस्यार्थमाह्‌ - 
येनेक्षते शृणोतीदं जिश्रति व्याकरोति च । 
स्वाद्वस्वादू विजानाति तत्प्रज्ञानमुदीरितम्‌ ॥१॥ 
अन्वयः -येन ईक्षते इदं श्टुणोति जिघ्रति व्याकरोति च स्वादू अस्वादु विजानाति तत्‌ प्रज्ञानं 


उच्यते । 

थेनेक्षत इति । येन चक्षुरदढ्वारा निर्गतान्तःकरणवृत्युपहितचेतन्येन इदं दर्शेनयोग्यं रूपादिकमीक्षते 
पश्यति पुरुषः, तथा श्रोत्रद्वारा नि्गेतान्तःकरणवृत्त्युपाधिकेन येन शब्दजातं श्ुणोति, तर्थेव घ्राण द्वारा 
निर्गतान्तःकरणवत्त्युपाधिकेन येन गन्धजात जि्रति, येन वागिर्द्रियाबच्छिन्नेन व्याकरोति, येन रसनेन्द्रिय- 
द्वारा निगंतान्तःकरणवृत्युपाधिकेन स्वाद्वस्वादु रसौ विजानाति, अनुक्तसमुच्चयार्थश्तर शव्दः, तथा 
चोक्तानुक्तैः सकलेन्द्रियं: अन्तःकरणवृत्तिभेदेश्चोपलक्षितं यच्चैतन्यमरिति तदेवात्र भ्रज्ञानस्‌' इत्युच्यत 
इत्यर्थः । अनेन 'येन वा पश्यति’ (ऐ० ५।१, इत्यादेः सर्वाण्येवैतानि प्रज्ञानस्य नामधेयानि’ (ऐ० ५।२) 
इत्यन्तस्यावान्तरवावयसंदभेस्यारथंः संक्षिप्य दशितः ॥।१॥ 


श्री भारतीतीर्थं और श्री विद्यारण्यमुनि को नमस्कार करके, मैं यहाँ वाक्यो के विवेक के 
लिए संक्षेप में व्याख्या करता हूँ ॥१॥ 

मुमुक्षु को मोक्ष के साधन ब्रह्म और आत्मा एकता ज्ञान की सिद्धि के लिए प्रसिद्ध जो चारों 
महावाक्य हैं । उनका क्रम से अर्थ निरूपण करने के लिए परम दयालु आचार्य प्रथम ऐतरेय आरण्य का 
जो “प्रज्ञानं ब्रह्म” यह महावाक्य उसके प्रज्ञान शब्द का अर्थ कहते हैं -- 

यह्‌ पुरुष जिस चक्षु इन्द्रिय के द्वारा बाहर निकली अन्तःकरण की वृत्ति से उपहित युक्त 
जिस चैतन्य से दर्शन योग्य रूप आदि को देखता है श्रोत्र द्वारा निकली अन्तःकरण की वृत्ति सा हित 


विशेष १- एतेन सवे वहिः अन्तःकरण साभास वृत्ति साक्षित्व उपलक्षि त चैतन्यम्‌ एव प्रज्ञानस्य नाम 
धेयानि इत्यन्त श्रृत्याशयेन दशितम्‌ । 


महावाक्यविवेकप्रकरणस्‌ 


( २१४ ) 


एवं प्रज्ञानशब्दस्यार्थमभिधाय ब्रह्म’ शब्दस्यार्थ माह -- 
चतुर्मुखेन्द्रदेवेषु मनुष्याश्वगवादिषु । 
चैतन्यमेकं ब्रह्मातः प्रज्ञानं ब्रह्ममय्यपि ।।२॥ 
अन्वयः - चतुर्म्‌लेन्द्रदेवेषु मनुष्याश्वगवादिषु एकं चेतन्यं ब्रह्म अतः प्रज्ञानं ब्रह्म मय्यपि 
(अस्ति ) । 
चतुर्मुखेति । उत्तमेषु देवादिषु, मध्यमेषु मनुष्येषु, अधमेषु अश्वगवादिषु देहधारिषु आकाशा- 
दिभूतेषु च, जगञ्जन्मादिहेतुधूतं यदेकं चंतन्यमस्ति तदब्रह्मेत्यर्थः । अनेन च एष ब्रह्म॑ष इन्द्र' (ऐ० ५।३) 
इत्यादेः प्रज्ञा प्रतिष्ठा' (ए० ५।३) (आत्मबोध० १) इत्यन्तस्यावान्तरवाक्यस्थार्थः संक्षिप्य दशितः । इत्थं 
पदार्थमभिधाय वाक्यार्थमाह - अत इति । यतः सर्वत्रावस्थितं प्रज्ञानं ब्रह्म, अतो मय्यपि स्थितं प्रज्ञानं 
ब्रह्मैव, प्रज्ञानत्त्राविशेषादित्यर्थः ।।२।। 


जिस चैतन्य से शब्दों को सुनता है, नासिका द्वारा निर्गत अन्तःकरण की उपाधि सहित जिस चैतन्य से 
गन्धो को सूंघता है और वागिर्द्रिय से युक्त जिस चेतन्य से शब्दों का उच्चारण करता है । रसना इन्द्रिय 
द्वारा निर्गत अन्तःकरण वृत्ति रूप उपाधि वाले जिस चैतन्य से स्वादु अस्वादु दोनों प्रकार के रसों को 
चखता है । “च” उक्तानुक्त सभी इन्द्रियों और अन्तःकरण की वृत्तियों से उपलक्षित जो चैतन्य है वही 
यहाँ प्रज्ञान शब्द से अभिधेय है । इस प्रकार ( येन वा पश्यति) से लेकर ऐतरेयारण्यक के षष्ठाध्याय 
में आये इन अवान्तर वाक्यों का अर्थ भी संक्षेप में दिखला दिया ॥१॥ ( इन वाक्यों के द्वारा सवः 
अन्तः वहिः चिदाभाससहित उन की वृत्तियों से भिन्न, स्वप्रकाशस्वरूप सब के साक्षी, सर्वे वृत्तियों 
में अनुगत एक आत्मा के स्वरूप को स्पष्ट किया गया है ) । 

अब पूर्वोक्त प्रकार से प्रज्ञात शब्द के अर्थ को कहकर “ब्रह्म” शब्द का अर्थ कहते हैं-- 

सब ब्रह्मा, इन्द्र देवता, अश्व, गौ आदि में एक चैतन्य ब्रह्म है, तो मुझमें भी प्रज्ञान रूप 
ब्रह्म है ॥२॥ 

ब्रह्मा, इन्द्र ओर देवता, जो उत्तम हैं और जो मनुष्य आदि मध्य है और अश्व, गो, आदि जो 
अधम हैं उन सब देहधारियों में आकाश आदि भूतों में जो जगत्‌ के जन्म स्थिति और प्रलय का कारण 
भूत एक चैतन्य है, वह्‌ ब्रह्म है-इस श्लोक में “एष ब्रह्म एष इन्द्र" इत्यादि और “प्रज्ञा प्रतिष्ठा” इस 
पर्यन्त का अर्थ संक्षेप मै दिखाया । इस प्रकार पदार्थ को कह कर वाक्यार्थं को कहते हैं कि जिससे सम्पूर्ण 
पदार्थो में स्थित प्रज्ञान ब्रह्म है इससे मुझमें स्थित भी प्रज्ञान ब्रह्म है, क्योंकि सवत्र ब्रह्म रूप तत्त्व में - 
कोई विशेषता ,नहीं। है .॥ क 


श्री पन्चदशी मीमांसा 


( २१६ ) 


एवं क्रकूशाखागतं महावाक्यार्थ निरूप्य, यजुःशाखासु मध्ये ब्रूटूर[रण्प़ को'पनिषद्गतस्य 
अहं ब्रह्मास्मि’ (बृ० १।४।१०) इति महावाक्यस्यार्थाविष्करणाय' 'अहं' शब्दस्यार्थमाह-- 


परिपूर्ण: परात्माशस्मन्देहे विद्याधिकारिणि । 
बुद्धे: साक्षितया स्थित्वा स्फुरन्नहमितीयंते ।।३॥ 


अन्वय: परिपूर्णः परमात्मा अस्मिन्‌ विद्याधिक्रारिणि देहे बुद्ध: साक्षितया स्थित्वा स्फुरन्‌ 
अहं इति ईयते । 

परिपूर्ण इति । परिपूर्णः स्वभावतो देशकालवस्तुभिरपरिच्छिन्तः परमात्मा अस्मिन्मायाकत्पिते 
जगति विद्याधिकारिणि शमादिसाधनसंपञ्नत्वेत विद्यासंपादनयोग्येऽस्मिञ्छ्वणाद्यनुष्ठानवति देहे 
मनुष्यादिशरीरे बुद्ध वंद्वयृपलक्षितस्य सूक्ष्मशरीरस्य साक्षितयाऽविकारित्वेनावभासकतया स्थित्वाऽवस्थाय 
स्फुरन्‌ प्रक्राशमानोऽहमितींते, लक्षणया 'अहं' पदेनोच्यत इत्यर्थः ॥३॥ 


इस प्रकार ऋग्वेद की शाखा के महा महावाक्य का अर्थ निरूपण करके यजु शाखाओं के मध्य 
में बृहदारण्यक उपनिषद्‌ में लिखे “अहँ ब्रह्मास्मि” इस महावाक्य का अर्थ प्रकट करने के लिए अहं शब्द 


का अर्थं कहते हैं-- 


इस ज्ञान के अधिकारी देह में जो व्यापक रूप परमात्मा बुद्धि के साक्षी रूप से टिककर 


प्रकाशमान है वही अहं शब्द का अर्थं है ॥३॥ 


स्वभावतः देश, काल और वस्तु से अपरिच्छिन्न परिपूर्ण परमात्मा, इस माया कल्पित जगत में 
शम, दम आदि से युक्त होकर विद्या (ब्रह्म ज्ञान) सम्पादन करने योग्य और श्रवण मनन आदि जिसमें हो 
सके, ऐसे इस मनुष्य आदि शरीर में बुद्धि अर्थात्‌ बुद्धि से उपलक्षित सूक्ष्म शरीर का साक्षी होकर अर्थात्‌ 
अधिकारी रूप से प्रकाशमान रूप से स्थित जो परिपूर्ण परमात्मा :प्रकाशमान है वह्‌ अहं शब्द का अर्थ ै 
दवै लक्षणा से अह पद का लक्ष्य बनता है ॥३॥ ] 
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( ९१७ ) 


ब्रह्म' शव्दार्थमाह-- 
स्वतःपूर्णंः परात्मा$त्र ब्रह्मशब्देन वर्णित: । 
अस्मीत्येक्यपरामशंस्तेन ब्रह्म भवाम्यहम्‌ ॥४॥ 
अन्वयः--स्वतः पूर्णः परात्मा अत्र ब्रह्मशब्देन वर्णित: अस्मिन्‌ इति ऐक्यपरमशँ: तेन अहं 
व्रह्म भवामि । 
स्वतइति । स्वतः परिपूर्ण: स्वभावतो देशकालाद्यनवच्छिन्नः पूर्वोक्तः परमात्माऽत्रास्मिन्महा- 
वाक्ये “ब्रह्म” शब्देन ब्रह्मोत्यनेन पदेन वर्णित: लक्षणथोक्त इत्यर्थः । एतद्वाक्यगतेन अस्मि इति पदेन पदद्वय- 
सामानाधिकरण्यलभ्यं २° जीवब्रह्मणौ रेक्यं परामृश्यत इत्याह-'अस्मीति' फलितमाहतेनेति’ ॥४॥ 
इदानीं 'छान्दोग्यश्रतिगतस्य 'तत्त्वमसि' (छा० ६।८।७) इति वाक्यस्यार्थप्रकाशनाय 'तत्‌' 
पदलक्ष्यार्थंमाह— 
एकमेवाद्वितीयं सन्नामरूपविर्वाजतम्‌ । 
सृष्टे: पुराऽधुनाप्यस्य ताहृक्त्वं तदितीर्यते ॥ ५॥ 
अन्वय :-एकमेवाद्वितीयं सत्‌ नामरूपविर्वाजतं सृष्टेः पुरा अधुनापि अस्य तादुक्त्वं तत्‌ 
इति ईयते । 
एकमेवेति । 'सदेव सोम्येदमग्र आसीदेक्रमेवाद्वितीयम्‌' (छा० ६।२।१) इति वाक्येन “सृष्टेः पुरा 
स्वगतादिभेदशुन्यं नामरूपरहितं 'यत्सद्वस्तु' प्रतिपादितमस्ति अस्य सद्वस्तुनोश्धुनापि सुष्टयुत्तरकालेऽपि 
तादृक्त्वं विचारदृष्टया तथात्वं तदितिपदेनेयंते, लक्ष्यत इत्यर्थः ॥॥५॥ 


अब ब्रह्म शब्द के अर्थ को कहते हैं-- 

स्वरूप से जो पूर्ण अर्थात्‌ देश, काल, वस्तु से (अपरिच्छिन्न परमात्मा ही यहाँ महावाक्य में 
ब्रह्म शब्द से कहा गया है। लक्षणा से वर्णित किया है और इसी वाक्य में (अस्मि) पद से दोनों पदों 
का सामानाधिकरण्य भाव ( एक अर्थ को ही कहना ) से जीव ब्रह्म की .एकता का बोध होता है । “तेन 
ब्रह्म अहं भवामि --इससे (मैं) ब्रह्म हुँ यह्‌ उक्त महावाक्य का अर्थे है ॥४॥ 

अब छान्दोग्य श्रुति में पढ़े (तत्वमसि) इस महावाक्य का अर्थे प्रकाश करने के लिए “तत्‌” पद 
का लक्ष्य अथे कहते हैं -- 

सत्‌ ब्रह्म सृष्टि से पहले एक अद्वितीय नाम रूप से विर्वाजत है, अब सृष्टि के समय भी वह्‌ वैसा 
नाम रूप से रहित है, यह तत्‌ पद का अर्थ है ॥५॥ 


विशेष-- (१) अनेन जीव ब्रह्मणो रैक्यंपरामशेः क्रियते । 
२० -भिन्नप्रवृत्तिनिमित्तानां शब्दानां एकरिमिन्नथवृत्तिक्षामानाधिकरण्यप्र सोऽयं देवदत्तः । 


फा० २७ 


श्री पचदशी मीमांसा 
( २१५ ) 


त्वं पदलक्ष्याथेमाह-- 


श्रोतुर्देहिन्द्रियातीत॑ वस्त्वत्र त्वंपदेरितम्‌ । 
एकता ग्राह्यतेञ्सीति तदेक्यमनुभूयताम्‌ ॥।६।। 
अन्वय :-अत्र श्रोतुः देहेन्द्रियातीतं वस्तु त्वंपदेरितं असिइति एकता ग्राह्मते तत्‌ ऐक्यं 
अनुभूयतास्‌ । 
श्रोतुरिति । श्रोतुः श्रवणाद्यनुष्ठानेन महावाक्यार्थप्रतिपत्त्‌ देहेन्द्रियातीतं देहेन्द्रियोपलक्षित- 
स्थूलादिशरीरत्रयसाक्षितया तद्विलक्षणं वस्तु सद्स्त्वेव “त्वं, पदेरितम्‌, वाक्यगतेन त्वमिति पदेन लक्षित- 
मित्यर्थः । एतद्वाक्यस्थेन 'असि' इति पदेन तत्त्व पद सामानाधिकरण्यलव्धं पदार्थद्वयैक्यं शिष्यं प्रति 
प्रत्याय्यत इत्याह -'एकतेति' । सिद्धमथेमाह--तदैक्यमिति' । तयोस्तत्त्वंपदार्थयो रेक्यं प्रमाणसिद्धमेकत्व- 
मनुभुयतां मुमुक्षुभिरित्यर्थः ॥६॥। 


हे सौम्य ! यह जगत्‌ सृष्टि से पहले एक ही अद्वितीय ब्रह्म रूप था । इस वाक्य से सृष्टि से 
पहले स्वगत आदि भेदों से शुन्य नाम रूप रहित जो सत्‌ वस्तु कही है उस सत्‌ वस्तु को अब सृष्टि के 
अनन्तर भी वैसी की वैसी है । यह बात विचार द्‌ष्टि से ठीक (८०) नाम रूप रहित शुद्ध वस्तु प्रतीत 
होती है । तत्‌ शब्द उसी अविकृत सद्‌ वस्तु की ओर लक्षणावृत्ति से निर्देश कर रहा है ॥५॥ 


अब त्वं पद का लक्ष्य अर्थ को कहते हैं- 


श्रोता के देह इन्द्रियों से अतीत वस्तु को त्वं पद ने कहा है और असि पद दोनों पदों की एकता 
को ग्रहण कराता है । इस प्रकार दोनों की एकता जाननी चाहिए ॥६॥ 


श्रोता के श्रवण मनन आदि के द्वारा महावाक्य के अर्थ का जो ज्ञाता उसके देह, इन्द्रियों से 
अतीत और स्थूल आदि तीनों शरीरों का साक्षी जो विलक्षण सत्‌ रूप वस्तु है। उसको ही लक्षणावृत्ति से 
त्वं पद से वही अभिप्रेत है । इस वाक्यगत असि पद से तत्‌ त्वं दोनों पदों की सामानाधिकरण्य से शिष्य 
को ऐक्य का वोध होता है । सिद्ध हुई जो एकता है । अर्थात्‌ दोनों पदों का एक ब्रह्म रूप अर्थ है प्रमाण 
सिद्ध का ब्रह्म और आत्मा एक ही अर्थ है मुमुक्ष, अनुभव करें ॥६॥ 


२० २० 


भहावाक्यविवेकप्रक रणंमे 


( ११४ ) 


क्रमप्राप्तस्याथर्वणवेदगतस्य 'अयमात्मा ब्रह्म' (माण्डू २) इति वाक्यस्यार्थ' व्याचिकीषु रादौ 
'अयमात्मा' इति पदद्वयेन विवक्षितमर्थं क्रमेण दर्शयति 


स्वप्रकाशापरोक्षत्वमय मित्युक्तितो मतम्‌ । 
अहंका रादिदेहान्तात्प्रत्यगात्मेति गीयते ॥७॥ 


अन्वय :-अयं इति उक्तितः स्वप्रकाशापरोक्षत्वं मतं अहंकारादिदेहान्तात्‌ प्रत्यगात्मा 
इति गीयते । 


स्वप्रकाशेति । अयमित्युक्तितः “अयम्‌? इति शब्देन स्वश्रकाशापरोक्षत्वं स्वप्रकाशेनापरोक्षत्वं 
मतमभिमतम्‌ । अद्‌ ष्टादिवल्नित्यपरोक्षत्वं घटादिवत्‌ दू श्यत्वं च व्यावतंयितुं विशेषणद्दयमिति बोद्धव्यम्‌ । 
देहा दिष्वप्यात्मशब्दप्रयोगदर्शनादत्रात्मशब्देन कि विवक्षितमित्याकाङ्क्षायामाह्‌-'अहंकारेति’ । अहंकार 
आदिर्यस्य प्राणमनइन्द्रियदेहसंघातस्य सोऽहंकारादिस्तथा देहे अन्तो यस्योक्तसंघातस्य स देहान्तः, अहं- 
कारादिएचासो देहान्तश्चेति तथा तस्पात्प्रत्यगधिष्ठानतया साक्षितया चान्तर आत्मेति गीयते, अस्मिन्वाक्य 
इत्यर्थः ॥७॥ 


अंब क्रम से प्राप्त अथवेवेद के “अयमात्मा ब्रह्म” इस महावाक्य के अर्श का व्याख्यान करने की 
इच्छा से प्रथम अयम्‌, आत्मा इन दो पदों के अर्थ को क्रम से कहते हैं-- 


अयं इस पद का अर्थ स्वप्रकाश अपरोक्ष है और अहंकार से लेकर देह पर्यन्त का जो साक्षी रूप 
न्तरात्मा है उसको आत्मा कहते हैं ॥७॥ 

अयम्‌ यह कहने से स्वप्रकाश होने से अपरोक्ष (प्रत्यक्ष) मत (माना) है। यह तत्त्व अदृष्ट 
(धर्माधर्म) की तरह सदा परोक्ष भी नहीं है और घटादि की तरह दश्य (पर प्रकाश्य तथा अपरोक्ष) भी 
नहीं है । स्वप्रकाश अपरोक्ष ये दोनों इसलिए हैं। यदि कहो कि देह आदि में आत्म शब्द का प्रयोग देखते 
हैं इससे आत्मपद के अर्थ को कहते हैं। जो चेतन तत्त्व अहंकार से लेकर देह पर्यन्त संघात (अहंकार- 
प्राण, मन इन्द्रिय और देह रूप संघात) से पृथक्‌ उक्त संघात का अधिष्ठान एवं साक्षी अन्तरात्मा 
उसको आत्मा कहते हैं ॥७॥ 


श्री पश्चदशी मीमांसां 
( २२० ) 


ब्राह्मणादिष्वपि ब्रह्म' शब्दस्य प्रयोगदशेनात्तद्वयावर्तनायात्र विवक्षितमर्थ माइ-- 
हश्यमानस्य सवस्य जगतस्तत्त्वमीयंते । 
ब्रह्मशब्देन तद्ब्रह्म स्वप्रकाशात्मरूपकम्‌ ।८॥। 
इति श्रीमत्परमहंसप रिब्राजकाचार्यविद्यारण्यमुनिवर्यक्ृतपञ्चदश्यां महावाक्यविवेकः समाप्तः ॥५॥ 
अन्वय : दृश्यमानस्य सवस्य जगतः ब्रह्मशब्देन तत्वं ईयते ' तद्ब्रह्म स्वप्रकाशात्मकरूपकं 


(अस्ति) । 
दुश्यमानस्येति । ' दूश्यत्वेन मिथ्याभूतस्य सर्वेस्याकाशादेजंगतस्तत््वमधिष्ठानतया तदुबाधावधित्वेन 


च पारमार्थिकं सच्चिदानन्दलक्षणं यद्रूपमस्ति तद्ब्रह्माशब्देनेयंते, कथ्यत इत्यर्थः । वावयार्थमाह--'तद्‌- 
ब्रह्मेति’ । यदुक्तलक्षणं ब्रह्म स्वप्रकाशात्मरूपं स्वरूपं यस्य तत्स्वप्रकाशात्मकरूपकं स एवेत्यर्थ: ॥८॥ 

इति श्रीमत्परमहंसपरिव्राजकाचार्यश्रीम द्भा रतीतीर्थ विद्यारण्यमृनिवर्य किकरेणरामकृष्णेन 
विरचितायां महावाक्यविवेकदीपिकायां पञ्चमं प्रकरणं समाप्तम्‌ । 


ब्रह्म शब्द का प्रयोग ब्राह्मण आदि में भी देखते हूँ । उसके निषेधार्थ ब्रह्म शब्द का अर्थ 
कहते हैं-- 
दिखाई पड़ते हुए सम्पूर्ण जगत्‌ का जो तत्व है उसको ब्रह्म शब्द कहते हैं और ब्रह्म स्वप्रकाश 


आत्मरूप है ॥॥८॥ 
दृश्य होने से मिथ्यारूप आकाश आदि सम्पूर्णं जगत्‌ का जो अधिष्ठान है। एवं इस जगत्‌ का 


बाध हो जाने पर भी जो शेष रह जाता है वह पारमार्थिक (वास्तविक) सच्चिदानन्द रूप तत्त्व ही 'ब्रह्म' 
शब्द का अर्थ है ॥८॥ 


इति श्रीमत्परमहंसप रिब्राजका चार्यवर्यस्वामिकरपात्रशिष्य 
श्री डॉ० लक्ष्मणचँतन्यब्रह्मचारिविरचितलक्ष्मणचर्द्रिकाख्ये पञ्चदशी हिन्दीव्याख्याने 
महावाक्यविवेकास्यं पञ्चमं प्रकरणं समाप्तम्‌ । 


चित्र दीपप्रकरणम्‌ 


शुक्लाम्बरधरं विष्णू शशिवर्णं चतुभुँजम्‌ । 
प्रसन्नवदनं ध्यायेत्सर्व विध्नोपशान्तये ॥ १॥ 


यस्य स्मरणमात्रेण विघ्ना दूरं प्रयान्ति हि । 
वन्देऽहं दन्तिवक्त्र' तं वाञ्छितार्थप्रदायकम्‌ ॥२॥ 
नत्वा श्रीभारतीतीर्थविद्यारण्यमुनीश्वरौ । 
क्रियते चित्रदीपस्य' व्याख्या तात्पर्यंबोधिनी ॥३॥ 
चिकीषितस्य ग्रन्थस्य निष्प्रत्यूहपरिपुरणाय परमात्मनीति पदेनेष्टदेवतातत्त्वानुसंधानक्षणं 
मङ्गलमाचारन्नस्य गन्थस्य वेदान्तप्रकरणत्वात्तदीयेरेव विषयादिभिस्तद्ृत्तासिद्धि मनसि निधाय 


अध्यारोपापंवादाभ्यां निष्प्रपञ्चं प्रपञ्च्यते, इति न्यायमनुसृत्य परमात्मन्यारोपितस्य , जगतः स्थितिप्रकारं 
सदुष्टान्तं प्रतिजानीते 


यथा चित्रपटे दृष्टमवस्थानां चतुष्टयम्‌ । 
परमात्मनि विज्ञे यं तथाऽवस्थाचतुष्टयम्‌ ॥१॥ 
अन्वयः - यथा चित्रपटे अवस्थानां चतुष्टयं दृष्टं तथा परमात्मानि अवस्थाचतुष्टयं विज्ञेयं । 


'यथेति’ । चित्रपटे यथा वक्ष्यमाणानां अवस्थानां चतुष्टयं तथेव परमात्मन्यपि वक्ष्यमाणमवस्था- 
चतुष्टयं ज्ञेयमिति । 


सम्पूर्णं विध्नों के उपशम के लिए शुक्ल वस्त्र को धारण करने वाले, शशिवर्ण, चतुर्भुज प्रसन्न 
मुख विष्णु का ध्यान करें ॥१॥ 

जिसके स्मरण मात्र से ही विध्नों की निवृत्ति हो जाती है, मैं अभीष्ट पदार्थ के प्रदायक उस 
गजानन की वन्दना करता हूँ ॥२॥ 

श्री भारतीतीर्थं और श्री विद्यारण्य मुनि को नमस्कार करके मैं चित्रदीप प्रकरण की तात्पये 
बोधिनी नामक व्याख्या करता हूँ ॥३॥ 


विशेष १--अधिष्ठान चेतन रूप वस्त्र पर जगत्‌ रूप चित्र को दीपक की तरह प्रकाशने वाला होने से 
इस प्रकरण का चाम चित्र दीप हे । 


श्री पश्चदशी मीमांसा 


( २२२ ) 


कि तदित्याकाङक्षायां दृष्टान्तदार्ष्टान्तिकयोर्भयोरप्यवस्थाचतुष्टयं क्रमेणो द्िशति-- 
यथा धोतो घट्टितश्च लाञ्छितो रञ्जितः पटः । 
चिदन्तर्यामी सूत्रात्मा विराट चात्मा तथेथते ॥२॥ 
अन्वयः-यथा धौतः घट्टितः लाङ्छितः रञ्जितःपटः (तथा) च आत्मा चित्‌ अन्तर्यामी सूत्रात्मा 
बिराट इति ईयते । 


'यथेति’ । धौतः घट्वितः, लाञ्छितः रञ्जित इत्येवंप्रकाराश्चतस्रोऽवस्था यथा चित्रपटे उप- 
लम्यन्ते, तथा परमात्मन्यपि चित्‌, अन्तर्यामी, सूत्रात्मा, विराट्‌ चेत्यवस्थाचतुष्टयं बोद्धव्य मित्यर्थः ॥५॥ 


करने को इष्ट ग्रन्थ को निविध्न समाप्ति के अर्थ “परमात्मनि” इस पद से इष्ट देवता स्मरण 
रूप मंगल को करते हुए श्री आचार्य मन में यह विचार करके इस ग्रन्थ को वेदान्त का प्रकरण होने से 
वेदान्त में जो विषय, प्रयोजन, अधिकारी सम्बन्ध चार अनुब-ध होते हैं। अनुबन्धों का वर्णन छोड़कर 
अध्यारोप\ अपवाद" से निष्प्रपञ्च ( जगत्‌ से भिन्न ब्रह्म ) का प्रपञ्च (वर्णन) करते हैं। इस न्याय के 
अनुसार परमात्मा में आरोप किये जगत्‌ की दृष्टान्त सहित स्थिति के प्रकार की प्रतिज्ञा करते हैं-- 


जैसे चित्रपट (वस्त्र) में वक्ष्यमाण ( जो कहेंगे ) चार अवस्थाएं दिखायी पड़ती हैं, इसी प्रकार 
परमात्मा में भी वक्ष्यमाण चार अवस्थाएँ जाननी चाहिए ॥ १॥ 
अब उन चार अवस्थाओं को दृष्टान्त दार्ष्टान्त से दिखते हैं-- 


जैसे पट धोत, घट्टित, लाञ्छित, रञ्जित, अर्थात्‌ धुला, घुटा चिह्न सहित रंगा होता है । एक 
ही वस्त्र में चार अवस्था होती है । उसी प्रकार परमात्मा में भी चित्‌, अन्तर्यामी, सूत्रात्मा, विराट ये 
चार अवस्था होती है।॥२। 


~ 


विशेष १ -असपे रज्जू में सपे के आरोप की तरह वस्तु जो ब्रह्म में अतस्तु अज्ञान और उसके कार्य का 
आरोप अध्यारोप कहलाता है । 
२-रज्जू का विवते सर्पं जैसे रज्जू मात्र है, वैसे ही अज्ञात आदि प्रपञ्च वस्तु ब्रह्म स्वरूप मात्र 
है, यह अपवाद कहलाता है । 


चित्रदीप प्रकरणम्‌ 


( २२३ ) 


दृष्टान्तस्थितानामवस्थानां स्वरूपं क्रमेण व्युत्पादयति-- 
स्वतः शुभ्रोऽत्र धौतः स्याद्‌ घट्वितोऽन्नविलेपनात्‌ । 
मष्याकारेर्लाञ्छितः स्याद्रञ्जितो वर्णपूरणात्‌ ॥३॥ 
अन्वय :- अत्र स्वतः शुभ्र: धौतः स्यात्‌ घट्टितः अन्नविलेपनात्‌ मष्याकारैः लाञ्चछितः स्यात्‌ वर्ण- 
पूरणात्‌ रञ्जितः । 
स्वत इति! । अत्र आस्ववस्थासु मध्ये स्वतो द्रव्यान्तरसम्बन्धं बिना शुभ्रो 'धोतः' इत्युच्यते, 
अन्नेन लिप्तो 'घट्टितः' मषीमयै राका रेयु क्तो 'लाञ्छितः' यथा योग्यं वर्णे: पूरितो 'रञ्जितः' स्यात्‌ ॥३॥ 
दाष्टान्तिके ता: व्युत्पादयति -- 
स्वतश्चिदन्तर्यामी तु मायावी सूक्ष्मसृष्टितः । 
सूत्रात्मा स्थूलसृष्ट्येव विराडित्युच्यते परः ॥४॥ 
अन्वय : - स्वतः चित्‌ मायावी तु अन्तर्यामी सूक्ष्मसृष्टितः सूत्रात्मा स्थूलसृष्ट्यैव विराट्‌ इति 
परः (परमात्मा) उच्यते । 
स्वत इति' । परः परमात्मा मायातत्कार्यरहितः 'चित्‌’ इत्युच्यते, मायायोगात्‌ 'अन्तर्यामी', 


अपञ्चीकृतभूतकार्यसमष्टिसूक्ष्मशरीरयोगात्‌ सूत्रात्मा, पञ्चीकृतभ्नूतकार्यसमष्टिस्थूलशरीरोपाधियोगात्‌ 
'विराट्‌' इति ॥४॥ 


अब वस्त्र रूप दृष्टान्त की चारों अवस्थाओं का स्वरूप क्रम से दिखाते हैं-- 

स्वतः शुभ्र (शुक्ल) जो हो उसे धौत और अन्न का लेप माँड दिया हुआ जिसमें हो वह “घट्टित” 
और मषी (स्याही) के जिसमें चिह्न हों वह 'लाञ्छित' देव मनुष्यादि आकृतियाँ तथा यथोचित वर्णो से जो 
पूर्ण हो वह “रञ्जित” होता है ॥३॥ 

अब दार्ष्टान्तिक (आत्मा) में चारों अवस्था दिखाते हैं कि-- 


परमात्मा माया और माया के कार्यं से रहित होने से चित्‌ (चेतन) रूप है। माया फे योग से 
तादात्म्यसम्बन्ध से अन्तर्यामी कहलाता है । अपञ्चीकृत पञ्चभूतो के कार्य भूत समष्टि सूक्ष्म शरीर में 
संयुक्त होने पर सूत्रात्मा कहलाता है । पञ्चीकृत पञ्चभूतों के कार्यभूस समष्टि स्थूल शरीर (ब्रह्माण्ड 
रूप उपाधि) के योग से विराट्‌ कहलाता है ॥४॥ 


श्री पखदशी मीमांसा 
( २३४ ) 


ननु परमात्मनः चित्रपटस्थानीयत्वे तदाश्चि तानि चित्राणि वक्तव्यानीत्यत आह-- 
ब्रह्माद्याः स्तम्बपर्य॑न्ताः प्राणिनोऽत्र जडा अपि। 
उत्तमाधमभावेन वतन्ते पटचित्रवत्‌ ॥ ५॥ 
अन्वयः :- अत्र ब्रह्माद्याः स्तम्बपर्यन्ताः प्राणिनः जडा अपि उत्तमाधमभावेन पटचित्रवत्‌ 
वतेन्ते । 
ब्रह्माद्या इति’ । अत्र परमात्मनि उत्तमाधमभावेन वर्तमानं ब्रह्मादिस्तम्बपर्यन्तं चेतनात्मकं 
गिरिनद्यादि जडजातं च चित्रस्थानीयमित्यर्थः ॥५॥ 
ब्रह्मादिजगतश्चेतनस्थानीयत्वे कारणं वक्तुं दृष्टान्तमाह -- 
चित्रापितमनुष्याणां' वस्त्राभासाः पृथक्‌ पृथक्‌ । 
चित्राधारेण वस्त्रेण सहशा इव कल्पिताः ॥६॥। 
अन्वय : -यथा चित्रापितमनुष्याणां पृथक्‌ पृथक्‌ वस्त्राभासाः (लिख्यन्ते) चित्राधारेण वस्त्रेण 
सदृशाइव कल्पिताः सन्ति । 
‘चित्रेति’ । यथा चित्रे लिखितानां मनुष्यादिशरीराणामेव नानावर्णोपिता वस्त्रविशेषा लिख्यन्ते, 
ते च शीताद्यनिवारकत्वाद्वस्त्राभासा एव ॥६॥ 


अब चित्र वस्त्र रूप परमात्मा के चित्रों का वर्णन करते हैं - 

इस परमात्मा में ब्रह्मा से लेकर स्तम्ब पत्तों वाले तुच्छ घास आदि) स्तम्ब सब चेतन (जंगम) 
अचेतन (स्थावर) प्राणी और गिरि नदी, जड़, जगत्‌, ऊंच, नीच भाव से ऐसे रह रहे हैं । जैसे वस्त्र 
पर चित्र विद्यमान रहते हैं । 

ब्रह्मा आदि जगत्‌ का स्थान चेतन है उसका कारण कहने के लिए द ष्टान्त कहते हैं-- 

जैसे चित्र में अङ्कित (लिखे हुए) मनुष्यों के शरीरों पर नाना प्रकार के वस्त्र पृथक्‌-पृथक्‌ लिखे 
जाते हैं और चित्र का आधार जो वस्त्र उसके समान ही कल्पित किए जाते हें । उसे वस्त्राभास (वस्त्र की 
तरह दिश्वाई पड़ने वाले) कहाते हैं । उतसे शीत आदि की निवत्ति नहीं हो सकती ॥६॥ 


नद पणवीरणय्‌ 


( २२५ ) 


दार्ष्टान्तिकमाह-- 
पृथक्‌ पृथक्चिदाभासाश्चेतन्याध्यस्तदेहिनाम्‌ । 
कल्प्यन्ते जीवनामानो बहुधा संसरन्त्यमी ।।७।। 
अन्वय : -चैतन्याध्यस्तदेहिनां चिदाभासाः पृथक्‌-पृथक्‌ (कल्प्यन्ते) अमी जीवनामानः बहुधा 
संसरन्ति । 

“पृथगिति' । एवं परमात्मन्यारोपितानां देवानां शरीराणामेव जीवनामानश्चिदाभासाः^ प्रत्येकं 
कल्प्यन्ते, न पर्वतादीनाम्‌ । .तेषां तत्कल्पने कारणमाह - 'बहुधेति’ । अमी जीवाः देवतियेङ मनुष्यादिशरीर 
प्राप्त्या बहुधा संसरन्ति, न परमात्मा, तस्य निविकारित्वादित्य भिप्रायः ॥७॥। 

ननु सर्वे वादिनो वैदिका लौकिकाश्चात्मन एव संसार इति वदन्ति, तत्र कि कारणमित्याशङ्कच 
अज्ञानमेव कारणमिति सदष्टान्तमाह -- 
वस्त्राभासस्थितान्‌ वर्णान्‌ यद्वदाधारवस्त्रगान्‌ । 
वदन्त्यज्ञास्तथा जीवसंसारं चिद्गतं विदुः ॥ ८ 
अन्वय: वस्त्राभासस्थितान्‌ वर्णान्‌ यद्वत्‌ आधारवस्त्रागान्‌ अज्ञाः वदन्ति तथा जीवसंसारं 
चिद्गतं विदुः । 
'वस्त्राभासेति’ ।।८॥। 
अब दार्ष्टान्तिक कहते हैं - 
इस प्रकार परमात्मा में देव आदि शरीर है उनके शरीरों के जो जीव नाम के चिदाभास हैं, वे 
भी प्रत्येक शरीर में कल्पित हैं, और पर्वत आदि जड़ पदार्थो को नहीं कल्पित करते (देवादिक के शरीरों 
के चिदाभास कल्पने का कारण कहते हैं. ये जीव अनेक प्रकार से देव तिर्यक्‌ मनुष्य आदि रूप शरींरों 
की प्राप्ति से जन्म मरण रूप संसार को भोगते हैं, परमात्मा नहीं क्योंकि निविकार है, वह संसार में नहीं 
फंसता ।॥।७॥ 
सम्पूर्णवादी और लौकिक आत्मा को ही संसार होता है यह जो कहते है। क्या कारण है, इस 
शंका का उत्तर-अज्ञान ही कारण है । इस बात को द ष्टान्त सहित वर्णन करते हैं - 

जैसे अज्ञानी पुरुष वस्त्राभासों में स्थित वर्णों को चित्र के आधार वस्त्रों में स्थित कहते हैं । 

वैसे ही जीव के संसार को भी नैयायिक आदि वादी भी) साक्षी चेतनगत समझते हैं ।।८॥। 


विशेष-(१) चिदाभास = चेतन के लक्षण से रहित हो और चेतन की तरह भासता है वह चिदाभास-- 
चेतनलक्षणरहितवे सति यः चेततवद्‌ भासते स चिदाभासः। 


फा. २६ 


श्री पञ्चदशी सीमाँसा 
२२६ } 


गिरिनद्यादीनां तु चिदाभासकल्पनाभावं द_ष्टान्तपुरःसरमाह -- 
चित्रस्थपर्वंतादीनां वस्त्राभासो न लिख्यते । 
सृष्टिस्थमृत्तिकादीनां चिदाभासस्तथा नहि ॥८॥ 
अन्वय :-चित्रस्थपर्वेतादीनां वस्त्राभासो न लिख्यते तथा सृष्टिस्थमृत्तिकादीनां चिदाभासः 
न हि (लिख्यते) । 
“चित्रस्थेति' । प्रयोजनाभावादिति भावः ॥। ॐ॥। 
एवमात्मन्यारोपितस्य संसारस्य ज्ञाननिवर्त्यत्वसिद्ये तन्मूलभूतामविद्यामाह-- 
संसारः परमार्थोऽयं संस्लग्नः स्वात्मवस्तुनि । 
इति भ्रान्तिरविद्या स्याद्विद्ययेषा निवर्तते ॥१०॥ 
अन्वय :--अयं संसारः परमार्थ: स्वात्मवश्तुनि संल्लग्नः इति भ्रान्तिः अविद्या स्यात्‌ एषा विद्यया 
निवतंते । 
“संसार इति ॥१०॥ 
केयं विद्या, तल्लाभोपायश्च क इत्याकाङञ्ञायां वियास्वरूप तल्लाभोपायं च दर्शयति 
आत्माभासस्य जीवस्य संसारो नात्मवस्तुनः । 
इति बोधो भवेद्विद्या लभ्यतेऽसौ विचारणात्‌ ॥११॥ 
अन्वयः-आत्माभासस्य जीवस्य नात्मवस्तुनः संसारः इति बोधः विद्या भवेत्‌ असौ 
विचारणात्‌ लभ्यते । 
'आत्माभासस्येति । चिदाभासस्येत्यर्थः ॥११॥ 


अब गिरि नदी आदिको में चिताभास को कल्पना के अभाव को दष्टान्त पूर्वक वर्णन करते हैं-- 

जैसे चित्र में स्थित पर्वत आदिको का प्रयोजन” के अभाव से वस्त्राभास नहीं लिखा जाता है, 
उसी प्रकार सृष्टि स्थित मृत्तिका आदिको में भी चिदाभास नहीं होता ॥&॥ 

एवं ब्रह्मद्यस्थावरान्ताः ५वें श्लोक में कहे आत्मा में आरोपित संसार आत्मज्ञान से निवृत्त 
होता है इसकी सिद्धि के लिए संसार की मूल जो अविद्या उसको कहते हैं-- 

यह कतृ त्व्रादि रूप संसार पारमार्थिक ( वास्तविक ) है और स्वात्म वस्तु में संलग्न अर्थात्‌ 
आत्मा का धर्म है । यह भ्रान्ति ( अन्यथा बुद्धि ) अविद्या ( कार्यरूप अज्ञान ) इस अविद्या का निवारण 
विद्या ( ज्ञान ) से होता है।।१०॥ 

विद्या का स्वरूप और उसके लाभ का उपाय वर्णन करते हैं -- 

यह संसार आत्माभास (चिदाभास ) जीव का है वस्तु रूप आत्मा का नहीं यह ज्ञान की विद्या 
है यह विद्या अध्यात्म विचार विवेक करते रहने से मिला करती है ॥११॥ 


विशेष- (१) संसार रूप फल । 


चित्रदीपप्रकरणम्‌ 


( २२७ ) 


विचाराल्लभ्यते विद्येत्युक्तं, कस्य विचाराल्लभ्यते विद्येत्याशङ्कयाह - 
सदा विचारयेत्तस्माज्जगञ्जीवप रात्मन: । 
जीवभावजगद्भावबाधे स्वात्मेव शिष्यते ॥१२॥ 
अन्वयः--सदा विचारयेत्‌ तस्मात्‌ जगतृजीवपरमात्मनः जीवभावजगद्भावबाधे स्वात्मैव 
शिष्यते । 
सिदेति' । ननु परात्मा विचार्यतां मोक्षावस्थायां फललूपेणावस्थानाज्जीवजगतोधिचार: क्वोप- 
युज्यत इत्याशङ्क च तयोरपवादेन परमात्मावशेषणे उपयुज्यत इत्याह 'जीवभावेति' ॥१२॥ 
ननु विचारेण जीवभावजगद्भावबाधे स्वात्मैव शिष्यते. इत्युक्तविचारेण जीवजगतोर्बाधे 
तदप्रतीत्या व्यवहारलोपः प्रसज्जेतेत्याशङ्कय 'बाध' शब्दस्य विवक्षितमर्थं विपक्षे दण्डे चाह-- 
नाप्रतीतिस्तयोर्वाधः कितु मिथ्यात्वनिश्चयः । 
नो चेत्सुषुप्तिमूच्छांदौ सुच्येतायत्नतो जनः ॥१३॥ 
अन्वयः - तयोर्वाधः ( इति } नाप्रतीतिः किन्तु मिथ्यात्त्रनिश्चयः नो चेत्‌ सुषुप्तिमुच्छादौ 
अयत्नतः जनः मुच्येत । 
“नाप्रतीतिरिति' । सुषुप्तिमूर्च्छांदौ स्वत एव द्तप्रतौत्यभावात्तत्वज्ञानं विनापि मुक्तिः 
स्यादित्यर्थः ॥ १३॥ 


विचार से विद्या प्राप्त होती है, किसके विचार से अब विद्या उसके लाभ का वर्णन करते हैं-- 

इससे जगत्‌ जीव परमात्मा इनको सदा विचारे क्योंकि जगत जीव इनके निषेध होने पर 
परमात्मा ही शेष रह जाता है॥१२॥ - 

मोक्ष अवस्था में फलरूप आत्मा रहता है, इसमें आत्मा का बिचार तो उचित है जीव और 
जगत्‌ का क्या प्रयोजन है इसका उत्तर-जीवभाव और जगतुभाव का वाध ( निषेध ) होने पर 
परमात्मा ही शेष रह जाता हे ॥१२॥ 

कोई शंका करे पूर्वोक्त विचार से जीव जगत्‌ की प्रतीति न होगी तो व्यवहार ( पठन पाठन ) 
का ही लोप हो जायेगा । इस शंका को दूर करने के लिए बाध शब्द का अर्थ उस अर्थ को न मानने 
से दण्ड कहते हें - 

परन्तु ' बाध” उन जीव और जगत्‌ को अप्रतीति को नहीं कहते, अपितु उनके मिथ्या होने 
के निश्चय को बाध कहते हैं । यदि ऐसा न मानोगे तो सुषुप्ति मूर्च्छा, मरण और प्रलय आदि के समय 
मनुष्य बिना प्रयत्न के मुक्त हो जायेगा । उस समय बिना ही प्रयत्न के द्वैत की प्रतीति नष्ट हो जाती 
है, अवएव तत्व ज्ञान के बिना मक्ति नहीं होती है ॥१३।। 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( २२८ ) 


“स्वात्मैव शिष्यते’ इत्यनेनापि परमात्मनः सत्यत्वज्ञानमेव विवक्ष्यते न तदतिरिक्तजगद्विस्मृतिः 
जींवन्मुक्त्यभावप्रस ङ्गादित्याह- 


परमात्मावशेषोऽपि तत्सत्यत्वविनिश्चयः । 
न जगद्विस्मृतिर्तो' चेज्जीवन्मुक्तिन संभवेत्‌ ॥१४।॥ | 
अन्वयः-परमात्मावशेषोऽपि तत्‌सत्यत्वविनिश्चयः न जगद्‌विस्मृतिः नो चेत्‌ जीवन्मुक्तिः 
न सम्भवेत्‌ । 
'परमात्मेति’ ॥१४॥ 
“सदा विचारयेत्‌’ इत्युक्त्या देहपातपयेन्तं विचा रप्रसक्तौ सत्यां तस्यावधिमाह 
परोक्षा चापरोक्षेति विद्या द्वेधा विचारजा । 
तत्रपरोक्षविद्याप्तो विचारोऽयं समाप्यते ।।१५॥ 
अन्वयः-परोक्षा च अपरोक्षा च इति विचारजा विद्या द्वेधा तत्र अपरोक्षविद्याप्तौ भयं 
विचारः समाप्यते । 
'परोक्षेति' ॥१५॥ 


“स्वात्मैव शिष्यते अर्थात्‌ अपना स्वरूप ही शेष रह जाता है। इस वाक्य से परमात्मा का 
सत्यरूप ज्ञान ही विवक्षित है, उससे भिन्न जगत्विस्मृति विवक्षित नहीं है, नहीं तो जीवन्मक्ति के अभाव 
का प्रसङ्ग उपस्थित हो जायेगा । इस पर कहते हैं -- 

परमात्मा का शेष रूप से रह जाना ही उस सत्यरूपत्व का निश्चय जगत्‌ का विस्मृत होना 
ही मात्र नहीं है, यदि जगतु की विस्मृति ही शेष मानोगे तो जीवनमुक्ति नहीं हो सकती है ॥१४॥ 

सदा विचारे इस पूर्वोक्त १२वें श्लोक से मरणपर्यन्त विचार पाया इससे विचार की अवधि 
को कहते हैं-- 

विचार से उत्पन्न होने वाली विद्या परोक्ष और अपरोक्ष दो प्रकार को है-जगत्‌, जीव, परमात्मा 
का यह विचार अपरोक्ष ज्ञान की प्राप्ति पर समाप्त हो जाता है ॥१५॥ 


विशेष १--नोचेत्‌ = जगतूविस्मृतिरेव परमात्मावशेषइति अंगीकारे इत्यर्थः । 


चित्रदीपत्रकरंणम्‌ 


( २२४३ ) 


विचारजन्या विद्या परोक्षत्वापरोक्षत्वभेदेन द्व धेत्युक्तं, तयोरुभयोः स्वरूपं क्रमेण दर्शयति-- 
अस्तिः ब्रह्मेति चेद्वेद परोक्षज्ञानमेव तत्‌ । 
अहं ब्रह्मेति चेद्वेद साक्षात्कारः स उच्यते ॥१६॥ 


अन्वयः--ब्रह्म अस्ति इति चेद्‌ वेद तत्‌ परोक्षज्ञानमेव अहं ब्रह्म इति चेद्‌ वेद साक्षात्कारः 
स उच्यते । 
“अस्ति ब्रह्मेति’ ॥१६॥ 
एवंविधात्मसाक्षात्कारासाधारणकारणमात्मतत्त्वविवेचनं प्रतिजानीते-- 
तत्साक्षात्का रसिद्धुयथमात्मतत्त्व॑ विविच्यते । 
येनायं सवेसंसारात सद्य एव विमुच्यते ॥१७॥ 
अन्वयः ततु साक्षात्कारसिद्धचर्थ आत्मतत्त्वं विविच्यते येनायं सर्वसंसारात्‌ सद्यः एवं 
विमुच्यते । व 


'तत्साक्षात्कारेति । येन साक्षात्कारेण पुमान्‌ सद्य एव विमुच्यते तत्साक्षात्कारसिद्धयर्थमिति 
पूर्वेणान्वयः ।।१७॥ 
अब विचार से उत्पन्न परोक्ष अपरोक्ष रूप दोनों विद्यायों के स्वरूप को क्रम से कहते हैं - 


अस्ति ब्रह्मेति-ब्रह्म तत्व है इतना समझ लेना परोक्ष ज्ञान है और जब यह जान ले कि मैं 
ब्रह्म हँ, तब इसको साक्षात्कार अथवा ( अपरोक्ष ज्ञान कहते हैं ) ॥१६॥ 


अब पूर्वोक्त आत्मा के साक्षात्कार का असाधारण कारण जो आत्मतत्त्व का विवेक उसकी 
प्रतिज्ञा करते हैं— 


जिस आत्मा के साक्षात्कार से पुरुष शीघ्र ही मुक्त होता है उस साक्षात्कार की सिद्धि के लिए 
आत्मतत्त्व का विवेक करते हैं ॥१७॥ 


विशेष १--अस्ति ब्रह्मेति तद्दे द, सन्तमेनं ततो विदुः। (तं० २।६।३) तदात्मानमेव वेदाहं ब्रह्मास्मीति 
तस्मातु तत्‌ सर्वंमभवतु । (वृ० १।४।१०) । 


श्री पश्चदशी मीमांसा 
( २३० ) 


चिदात्मनः पारमाथिकमेकत्वं निश्चेतुं व्यवहारदशायां* प्रतीयमानं चैतन्यभेदमु दिशति-- 
कूठस्थो ब्रह्म जीवेशावित्येवं चिच्चतुविधा । 
घटाकाशमहाकाशौ जलाकाशाभ्रखे यथा ।।१८॥। 


अन्वय :--कृटस्थः ब्रह्म जीवेशौ इत्येवं चित्‌ चतुविधा यथा घटाकाशमहाकाशौ 
जलाकाशाभ्रखे । 


'कूटस्थ इति’ । एकस्याश्चितेशचातुविध्ये द ष्टान्तमाह--'घटाकाशेति' ॥१५॥ 


चिदात्मा की वास्तविक एकता के निश्चयार्थं व्यवहार दशा में प्रतीत जो चैतन्य का भेद उसको 
कहते हैं-- 


एक चित्‌ चार प्रकार का है- दष्टान्त कहते हैं । जैसे घटाकाश, जलाकाश, मेघाकाश, महाकाश, 


भेद से एक ही आकाश चार प्रकार का है इसी प्रकार कूटस्थ, जीव, ईश्वर. ब्रह्म भेद से एक ही चेतन्य 
चार प्रकार का है ॥१८॥ 


विशेष--(१) शास्त्राभ्यास रूप व्यवहार दशायाम्‌ । 


(२) वातिक कार ने छः अनादि गिनाये हैं -जीव ईशो विशुद्धाचित्‌ तथा जीवेशयोभिधा । 
अविद्यातच्चितोयोगःषडस्माकमनादयः । जीव चेतन्य १। ईश्वर चैतन्य । शुद्ध चैतन्य ३ । 
अविद्या चेतन का परस्पर सम्बन्ध ४ । अविद्या ५ । और पाँचों का परस्पर भेद ये उत्पत्ति 
रहित होने से षड पदार्थं अनादि कहे हैं । यहाँ चैतन्य चार प्रकार का कहा, कृटस्थ ब्रह्म, 
जीव और ईश्वर कुछ विद्वान चेतन के तीन भेद कहते हैं जीव, ईश्वर और शुद्ध ब्रह्म ये 
वचन परस्पर विरुद्ध हँ । तथापि तीन चेतन मानने पर मुमुभुक ब्रह्मात्म की एकता सम्भव 
है अधिक कूटस्थ, चेतव्य की कल्पना में गौरव दोष है । तथापि कूटस्थ और ब्रह्म का नाम 
मात्र भेद है । 


चित्रदीपप्रकरणप्‌ 


( २३१ ) 


घटावच्छिन्नस्य घटाकाशस्य तदनवच्छिन्नस्य च महाकाशस्य प्रसिद्धत्वात्तौ विहायाप्रसिद्ध जला- 
काशं व्युत्पादयति 


घटावच्छिन्नखे नीरं यत्तत्र प्रतिबिम्बितः । 
साश्रनक्षत्र आकाशो जलाकाश सदीर्यते ।१६।। 


अन्वय :---घटावच्छिन्नखे यत्‌ नीरं तत्र प्रतिबिम्बिः साभ्रनक्षत्रः आकाशः जलाकाशः 
उदीर्यते । 
“घटावच्छिन्नेति' । घटावच्छिन्ने आकाशे सदुदकमस्ति, तत्र जले प्रतिबिम्बितोऽभ्रनक्षत्रसहित 
आकाशो 'जलाकाशः' इत्युच्यते ।।१६॥ 
अश्राकाशं व्युत्पादयति 
महाकाशस्य मध्ये यन्मेघमण्डलमीक्ष्यते । 
प्रतिबिम्बतया तत्र मेघाकाशो जले स्थितः ।।२०॥ 


अन्वय :- महाकाशस्य मध्ये यत्‌ प्रतिबिम्बतया मेघमण्डलं ईक्ष्यते तत्र मेघाकाशो जले स्थितः । 
'महाकाशस्येति’ । मेधमण्डले यज्जलं तस्मिन्नित्यर्थः ॥२४॥ 


अब घटावच्छिन्न (युक्त, घटाकाश और घट से अनवच्छिन्न महाकाश इन दोनों प्रसिद्धों को छोड़- 
कर अप्रसिद्ध जलाकाश का वर्णन करते हैं-- 

घटोपाधि आकाश में (घट के भीतर के आकाश में) जो जल भरा है उसमें मेघ और नक्षत्र 
सहित जिस आकाश का प्रतिबिम्ब पड़ता है उसे जलाकाश कहते हैं ॥।१४॥ 


अब अशभ्राकाश को कहते है-- 


महाकाश के मध्य जो मेघ मण्डल दीख पड़ता है और उस मेघ मण्डल में जो जल विद्यमान है, 
उस जल में प्रतिबिम्ब से जो स्थिति है उसको मेघाकाश कहते हैं ॥२०॥ 


विशेष --(१) यहाँ पर यह शंका है कि जल पूर्ण घट में प्रतिबिम्बित तो घटाकाश ही होगा, इसकी निवृत्ति 
के लिए बादल और नक्षत्र सहित प्रतिबिम्ब का ग्रहण है। फिर जंघा परिमाण घट के जल 
में जो गम्भीरता प्रकट होती है। वह घट के भीतर आकाश में प्रतीत नहीं होती, अपितु 
बाहर के आकाश में ही है । अतएव महाकाश का ही वह्‌ प्रतिबिम्ब है। _ 


श्री पश्चदशी मीर्मासा 
( २३२ ) 


ननु मेघजलस्याप्रतीयमानत्वान्नभसस्तत्र कथं प्रतिबिम्बतत्वज्ञानमित्याशङ्कघाह-- 


मेघांशरूपसुदक तुषाराकारसंस्थितम्‌ । 
तत्र खप्रतिबिम्बोऽयं नीरत्वादनुमीयते ॥॥२१॥ 


अन्वय :-मेघांशरूपं उदकं तुषाराकारसंस्थितं तत्र अयं एव प्रतिबिम्बः नीरत्वात्‌ 

अनुमीयते । 
'मेघांशेति' । मेघस्थजलस्य प्रत्यक्षेणानुपलम्भेऽपि वृष्टिलक्षणकारयेण मेघे तदुपादानमुदकं सूक्ष्मा- 
वयवरूपमस्तीत्यनुमीयते, उदकत्वेनेव लिङ्ग न प्रतिबिम्बवत्त्वमपि । विमतं जलं आकाशबिम्बवद्धवितुमहुँति 
जलत्वात्‌, घटगतजलवत्‌, इत्यनुमानेन मेघांशरूपे जलेऽप्याकाशप्रतिबिम्बसनद्भावोऽवगम्यत इत्यर्थः ॥२१॥ 


यदि यह कहो कि मेघ का जल तो अप्रत्यक्ष है उसमें आकाश का प्रतिबिम्ब कैसे दिखाई पड़ेगा । 
इसका उत्तर देते हैं-- 

यद्यपि मेघ का जल अप्रकट है तो भी वृष्टि रूप कार्य से मेघ में वृष्टि के उपादान कारण सूक्ष्म 
अवयव रूप जल का अनुमान किया है और उदक रूप ही हेतु (लिंग) से उसमें आकाश का प्रतिविम्ब का 
भी अनुमान हो जाता है। यह अनुमान इस प्रकार होगा, विवाद का विषय मेघ का जल आकाश के 
प्रतिबिम्ब वाला होने योग्य है जल होने से घट के तुल्य, इस अनुमान में मेघ के अंश रूप जल में भी 
आकाश का प्रतिबिम्ब हो सकता है ॥२१॥ 

भावार्थे यह है कि बिन्दुओं के आकार से स्थित जो मेघ का अंश रूप जल है उस जल में भी 
यह आकाश का प्रतिबिम्ब जल होने से अनुमान किया जाता है ॥२१॥ 


विशेष १--यह अनुमान इस प्रकार का है मेधों में जल है, वृष्टि रूप कार्य होने से जहाँ-जहाँ वृष्टि होती 
_ : है। वहाँ-बद्दां जल अवश्य है, पर्वत के झरने से गिरे जल विन्दुओं से युक्त पर्वत की 


चित्रदीपप्रकरणम्‌ 
( २३६ ) 


एवं दृष्टान्तभूतमाकाशचतुष्टयं व्युत्पाद्य, द्डन्तिके प्रथमो दिऽडं कूटस्थं व्युत्पादयति 
अधिष्ठानतया देहद्टयावच्छिन्तचेतनः । 
कूटवन्निविकारेण स्थितः कूटस्थ उच्यते ।।२२।। 
अन्वयः - अधिष्ठानतया देहुद्वयावच्छिन्नचेतनः कूटवत्‌ निर्विकारेण स्थितः (सन्‌) कटस्थः 
उच्यते । 
'अधिष्ठानेति' । पञ्चीकृताऽपञ्चीकृतभूतकार्यत्वेन स्थूलसूक्ष्मरूपस्य देहट्वयस्याविद्याकल्पितस्या- 
धारतया वर्तमानत्वेन ताभ्यामवच्छिन्न आत्मा कूटस्थ इत्युच्यते, तत्र कूटस्थशब्दप्रवृत्तौ निमित्तमाह -- 
'कूटवदिति ॥२२॥ 
एवं कूटस्थं व्युत्पाद्य, जीवस्य कूटस्थे कल्पितबुद्धिप्रतिबिम्त्रकत्वेन तत्पक्षपातित्वात्तं व्युत्पादयति 
कूटस्थे कल्पिता बुद्धिस्तत्र चित्प्रतिबिम्बक: । 
प्राणानां धारणाज्जीवः संसारेण स युज्यते ॥२३॥ 
अन्वयः - कूटस्थे कल्पिता बुद्धिः तत्र चित्प्रतिबिम्बकः प्राणानां धारणात्‌ जीवः स संसारेण 
युज्यते । र 
'कूटस्थ इति' । तस्य? जीवशब्दा भिधेयत्वे निमित्तमाह-'प्राणानामिति' । कृटस्थातिरिक्त- 
जीवकल्पनमप्रयोजकमित्याशङ्कय, अविकारिणः कूटस्थस्य संसारासंभवान्तिर्वाहार्थ सोऽङ्गीकतंव्य इत्याह 
--संसारेणेति' ॥२३॥ 


इस प्रकार दृष्टान्त रूप चारों आकाशों का वर्णन करके दार्ष्टान्तिक में सबसे प्रथम जो कूटस्थ 
उसका वर्णन करते हैं - 


अधिष्ठान होने से स्थूल सूक्ष्म देहावच्छिन्न जो चेतन है कूटस्थ कहलाता है। निविकार रहता 
है लोहार के ऐरन की तरह ॥२२॥ 
चेतन आत्मा, पञ्चीकृत और अपञ्चीकृत भूतो के कार्यंभूत स्थूल और सूक्ष्म देहों का जो 


अविद्या से कल्पित है इन सब का आधार बना रहता है अतएव इन दोनों देहों से अवच्छिन्न आत्मा जीव 
साक्षी उसको कूटस्थ कहत हैं ।।२२॥ 


इस प्रकार कूटस्थ को कहकर कूटस्थ में कल्पित जो बुद्धि उसमें प्रतिबिम्ब कूटस्थ के बराबरी 
जीव का वर्णन करते हैं - 

कूटस्थ में कल्पित की गयी बुद्धि उसमें चेतन का प्रतिबिम्ब चिदाभास ही जीव है । वह सब 
प्राणों को धारण करता है इसलिए उसे जीव कहते हैं । यह जीव ही संसार में फंसा करता है ॥२३॥, 


फा ३० 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 
( २३४ ) 


तस्य -बुद्धि में पड़ा प्रतिबिम्त्र जीव" शब्द के निमत्त को कहते हैं। प्राण धारण उसको जीव 
कहते हैं । 
शंका-कूटस्थ से भित्न जीव की कल्पना ठीक नहीं, इस शंका पर कहते हैं। 
और अविकारी कूटस्थ को तो संसार होने का असम्भव है। आभास के अधिष्ठान कूटस्थ सहित को 
स्वीकार करना चाहिए। इसपे यह जीव ही जन्म मरण रूप संसार से युक्त होता है । प्राण धारण 
का नाम जीवन है वाणी आदि इन्द्रियाँ शरीर में स्थिति के कारण प्राण धारण है सभी प्राण के शरण 
में है ॥२३।। 


विशेष १ यहाँ प्रतिविम्ब का अर्थ चिदाभास (आभास एव च, व्र० सुर २।३।५० ) एष जीवः 
परमात्मनः प्रतिबिम्ब एव ।! 
घटाकाश के आश्रित जल पूरित घट में महाकाश के प्रतिविम्ब की तरह कूटस्थ में 
कल्पित स्थूल देह रूपी घट में स्थित अन्तःकरण या अविद्या अंश रूप, जल के प्रतीयमान 
व्यापक चेतन का प्रतिबिम्ब चिदाभास है । अधिष्ठान कूटस्थ सहित उस चिदाभास को ही 
जीव कहते हैं । यहाँ यह शंका है कि रूप रहित आकाश का रूप सहित जल में और रूप 
रहित जल गुण का रूप सहित दर्पण आदि में तो प्रतिविम्ब देखा जाता है । परन्तु रूप 
रहित उपाधि में प्रतिविम्ब कहीं नहीं दीख पड़ता, इस प्रकार रूप रहित अर्थात्‌ चक्षु आदि 
इन्द्रियों के अप्रत्यक्ष अन्तःकरण अथवा अविद्यांश में रूपरहित चेतन का प्रतिबिम्ब सम्भव 
ही नहीं है । 
समाधान--रूप सहित वस्तु में अवश्य ही प्रतिबिम्ब हो ऐसा कोई नियम नहीं है क्योंकि 
नीलादि रूप सहित घट आदे में प्रतिविम्ब नहीं दिखाई देता । हाँ स्वच्छ वस्तु में अवश्य 
हीं प्रतिबिम्ब होता है यह नियम हे । इसलिए रूप सहित वस्तु में प्रतिबिम्ब वाली होगी, 
रूपवान होने से “यह अनुमान रूप सहित वस्तु में प्रतिबिम्ब का साधक नहीं है। 
अन्तःकरण या अविद्यांश रूप रहित है तो भी सत्व गुण युक्त होने से स्वच्छ है । इसलिए 
चेतन के प्रतिबिम्बवान्‌ है। विचार कर देखें तो श्रृतिप्रतिपादित विषय में तर्क असंगत 
है और दृष्ट कल्पना रूप युक्ति तो पुरुष की बुद्धि से कल्पित ( कल्पना होने से ) उसका 
श्रुति प्रतिपादित अथे में मनुष्य बुद्धि का प्रयोग नहीं करना चाहिए श्रुतियों से प्रतिपादित 
स्वर्गादिको में दुष्ट कल्पना का अभाव है । रूपं रूपं प्रति रूपो वभूव० (क० २।५। 5) 
उपाधि-उपाधि की तरह प्रतिबिम्ब होता है। (छायातपौ ब्रह्मविदो वदन्ति० क० १।३।१) 
छाया आतप (प्रतिबिम्ब और सूर्य की तरह ) जीव और परमात्मा को ब्रह्मविद्‌ कहते हैं । 
कठ> एक एव भूतात्मा अत एवं चोपमासूपादिवत्‌ (ब्र० सू० ३।२।१८) । ) 
इन श्रुति सूत्रों से चिदाभास आरोप मानना चाहिए । 


चित्रदीपप्रकरणम्‌ 


( २१५ ) 


ननु जीवातिरिक्त: कूटस्थोऽस्ति चेत्किमिति न प्रतिभासत इत्याशङ्कय, जीवेन तिरोहितत्वादिति 
सदृष्टान्तमाह-- 
जलव्योम्ना घटाकाशो यथा सर्वस्तिरोहितः । 
तथा जीवेन कूटस्थः सोऽन्योच्याध्यास उच्यते ।।२४।। 
अन्वयः-यया जलव्योम्ना घटाकाशः सर्वः तिरोहितः तथा जीवेन कूटस्थः सः अन्योन्याध्यास 
उच्यते । 
'जलेति' । नन्वेतत्तिरोधानं न क्वापि शास्त्रे प्रतिपादितमित्याणङच, -तस्यान्योन्याघ्यासशव्देना- 
भिधानान्मँव मित्याह -'सोऽन्योन्याध्यास इति' । उच्यते भाष्यादिव्विति शेषः ॥२४॥ 
नन्वयमेवाध्यासश्चेदस्य कारणरूपाविद्या वकतव्येत्याशङ्कच जीवकूटस्थयोः संसारदशायां भेदा- 
प्रती तिरेवाऽविद्येत्याह- 
अयं जीवो न कूटस्थं विविनक्ति कदाचन । 
अनादिरविवेकोऽयं मूलाविद्येति गम्यताम्‌ ॥२५॥ 
अन्वयः-अयं जीवः कदाचन कूटस्थं न विविनक्ति अयं अनादिः अविवेकः मूलाविद्या इति 
गम्यताम्‌ । 
'अयमिति’॥२५॥ 


यदि जीव से भिन्न कूटस्थ है तब वह प्रतीत क्‍यों नहीं होता इस शंका का उत्तर- 
जीव से कूटस्थ तिरोहित होने से स्वरूप का दर्शन नहीं हो पाता, इसको सदुष्टान्त कहते हैं-- 

जैसे जलाकाश से घटाकाश सारा का सारा ढका रहता है, वैसे ही जीव से कूटस्थ ( आवृत 
रहता है ) इसका नाम अन्योन्याध्यास है ॥॥२४॥ 

यदि कहो यह आवरण किसी शास्त्र में प्रतिपादित नहीं है इसका उत्तर-उसको अन्योन्याध्यास 
शब्दों से कहा है । इसी अध्यास* को ब्रह्मा सूत्र के भाष्य आदि में अन्योन्याध्यास बताया है ॥२४॥ 

शंका-यह ही अध्यास है तब अध्यास की कारण अविद्या बताओ इसका उत्तर- 

जीव और कटस्थ दोनों की संसार दशा में भेद की प्रतीति न होना ही अविद्या है-- 


विशेष १--परत्र परावभासः । 


श्री पष्चदशी भीमासां 


( २३६ | 


पूर्वोक्तस्य जीवस्य अविद्याकल्पितत्वस्प स्पष्टीकरणाय अविद्यां विभजते-- 
विक्षेपावृतिरूपाक्ष्यां द्विधाऽविद्या व्यवस्थिता । 
न भाति नास्ति कूटस्थ इत्यापादनमावृतिः ।।२६।। 


अन्वयः विक्षेपावृतिरूपाभ्यां अविद्या द्विधा व्यवस्थिता न भाति नास्ति कूटस्थ इत्यापादनं 
आवृतिः । 


'विक्षेपेति' । विक्षेपहेतुत्वेनाभ्यहितत्वादावृति प्रथमं लक्षयति--'न भातीति । कूटस्थो न भाति 
न प्रकाशते, नास्ति चेति व्यवहारहेतुरावरणमित्यर्थः।। २६॥ 


यह जीव कभी भी अपने कूटस्थ रूप को नहीं पहचानता, यह अनादि काल का अविवेक 
( कार्य अज्ञान ) मूल अविद्या है ऐसा जानो । इस अविद्या से ही अन्योन्याध्यास की उत्पत्ति होती 
है ॥२५॥ 


अब पूर्वोक्त २३वें श्लोक में जीव को अविद्या से कल्पित कहा है, उसको स्पष्ट करने के लिए 
अविद्या का विभाग करते हैं-- 


विक्षेप की हेतु है, अतएव उसका लक्षण पहले किया गया है विक्षेप और आवृति रूप से दो 
प्रकार की अविद्या व्यवस्थित है । उनमें कूटस्थ न भासता है और न है। इस कथन को आवृति आवरण 
कहते हैं, यह आवरण ही विक्षेप का हेतु है ॥२६॥ 


विशेष १ - विचार करने पर जो रहे नहीं । या आवरण विक्षेप शक्ति वाली अनादि भावरूप ज्ञान से 
रहने वाली जो है, वह अविद्या कहलाती है । वह अविद्या मूलाऽविद्या, तुलाऽविद्या भेद से दो 
प्रकार की है । ब्रह्मऽऽत्म के स्वरूप की आच्छादक जो अविद्या है वह मूला अविद्या जो घटादि 
अवच्छिन्न चेतत का आच्छादक है ( शुक्ति में रजतादिक की ) उपादान जो अविद्या वह 
तूला अविद्या है । इसमें कार्य कारण भेद से मूलाऽविद्या दो प्रकार की है और मैं और को 
बुद्धि आदि की जनक कारण रूप मूलाऽविद्या, और मै और की बुद्धि आदि स्वरूप कार्यरूप 
मूल अविद्या है वह कार्य अविद्या भी । अविद्या अस्मिता, राग द्वेष अभिनिवेश भेद से जो 
पञ्चक्लेश है । 


चित्र दीपप्रकरणम्‌ 


( २३७ ) 


नन्वविद्यायास्तत्क्ृतावरणस्य च सद्भावे कि प्रमाणमित्याशङ्कय, लोकानुभव एवेत्याह -- 
अज्ञानी विदुषा पृष्ट: कूटस्थं न प्रबुध्यते । 
न भाति नास्ति कूटस्थ इति बुद्ध्वा वदत्यपि ॥२७॥ 
अत्वयः-अज्ञानी विदुषा पृष्टः (सन्‌) कूटस्थं न रबुध्यते न भाति नास्ति कूटस्थः इति बुध्वा वदत्यपि । 
'अज्ञानीति’ । विदुषा 'कूटस्थं कि जानासि ?' इति पृष्टोऽज्ञानी तं 'न जानामि’ इत्यज्ञानमनुभूय 


वक्ति,-अयं 'अविद्यानुभवः' । न केवलमनज्ञानानुभवमेव वक्ति, अपि तु 'नास्ति न भाति कूटस्थऽइति कूटस्था 
भावाऽभाने चानुभूय वदति अयं 'आवरणानुभवः' । अत उभयत्रानुभवः प्रमाणमिति भावः ॥२७॥ 


ननु भवन्मते आत्मनः स्वप्रकाशत्वात्तस्मिन्नविद्या नोपपद्यते, तेजस्तिमिरयोरिव विरुद्धस्वभावत्वेन 
तयोः सम्बन्धानुपपत्तेः, अविद्याभावे च तत्क्ृतमावरणं दुनिरूप्यं स्यात्‌. तदभावे च तन्मूलकस्य विक्षेपस्या- 
सम्भवः विक्षेपाभावे च ज्ञाननिवत्यस्याभावाद्‌ ज्ञानवेयर्थ्य, ततस्तत्प्रतिपादकं शास्त्रमप्रमाणं स्यादित्या- 
शङ क्यैतत्सर्व पूर्वोक्तानुभवबाधितमित्याह-- 
स्वप्रकाशे कुतोऽविद्या तां बिना कथमावृतिः । 
इत्यादितकंजालानि स्वानुभूतिग्रेसत्यसौ ॥। २८॥ 
न्वयः-- स्व प्रकाशे अविद्या कुतः तां बिना आवृतिः कथं इत्यादि तर्कजालानि स्वानुभूतिः 
असौ ग्रसति । 
“स्वप्रकाश इति'। 'नहि दृष्टेऽनुपपन्नं नाम’ इति न्यायादिति भावः ॥२८॥ 


अब अविद्या और उसके किये आवरण के होने में लोक के अनुभव को प्रमाण रूप से कहते हैं-- 

ज्ञानी ने पूँछा अज्ञानी को तुम कूटस्थ को जानते हो या नहीं जानते वह उत्तर देता है वह 
कूटस्थ नहीं भासता और न है उसको जानकर ही उत्तर देता है ॥२७॥ 

क्या तुम कूटस्थ को जानते हो, इस प्रकार विद्वान्‌ का पूँछा हुआ अज्ञानी, उस कूटस्थ को मैं 
नहीं जानता इस प्रकार अज्ञान को जानकर ( समझकर ) कहता है यह अविद्या का अनुभव है। फिर 
वह केवल अज्ञान का अनुभव ही नहीं बताता किन्तु कूटस्थ नहीं है और भासमान भी नहीं होता यह 
बात कूटस्थ के अभाव को और उसकी अप्रतीति को अनुभव के कारण ही बताता है यही आवरण का 
अनुभव है । इसलिए अविद्या और आवरण दोनों में अनुभव प्रमाण है ॥२७॥ 

शंका-वेदान्त मत में आत्मा स्वप्रकाश है । उसमें अविद्या का सम्बन्ध कंसे हो सकता है ? 
क्योंकि प्रकाश और अन्धकार की तरह आत्मा और अविद्या का परस्पर विरुद्ध स्वभाव है, फिर उसका 


श्री पष्चदशी मौमासा 
( २३८ ) 


नन्वनुभवस्योक्ततर्केवि रोधेनाभासत्वान्न तेन तत्त्वनिश्चय इत्याशङ्कय, अनुभवप्रामाण्यानभ्यु- 
पगमे केवलतकेस्प्रानिश्‍चायकत्वस्पर' स्वेनेवाभ्युपगतत्वान्न ताकिकस्य तत्त्वनिशचय: क्वापि स्थादित्याह-- 
स्वानुभूतावविश्वासे तकंस्याप्यनवस्थिते: । 
कथं वा ताकिकंमन्यस्तत्त्वनिश्चयमाप्नुयात्‌ ॥२८॥ 
अन्वयः-स्वानुभूतो अविश्वासे तकंस्य अपि अनवस्थितेः तार्किक मन्यः तत्त्वनिश्चथं कथं वा 
आप्नुयात्‌ । 
स्वानुभूताविति' ॥२८॥ 
सम्बन्ध केसा ? जब अविद्या का ही अभाव है तो उसका किया आवरण कंसे होगा ? जब आवरण नहीं 
हुआ तो उसके कारण होने वाला विक्षेप भी सिद्ध नहीं होगा । विक्षेप के अभाव में ज्ञान से नष्ट होने 
वाला अनर्थ भी नहीं होगा ओर इस प्रकार ज्ञान ही जब व्यर्थं होगा तो उसका प्रतिपादक शास्त्र भी 
अप्रमाण होगा । इन प्रश्नों का उत्तर देते हैं - 
स्वप्रकाश? में अविद्या कहाँ और अविद्या के बिना आवरण कहाँ इत्यादि तर्को को पूर्व श्लोक 
में कहा हुआ जो अनुभव है वह ग्रस लेता है ।॥२८॥ 
जो वस्तु इष्ट अर्थात्‌ अनुभूत होती है उसको असिद्ध या असम्भव नहीं माना जाता ॥२८॥ 
वादी को शंका २७वें श्लोक में बताया गया अनुभव २८वें श्लोक में वणित तके से विरुद्ध है 
अतएव वह आभास मात्र है, उससे तत्त्व का निश्चथ नहीं हो सकेगा । इसके उत्तर में कहते हैं, यह 
कहना ठीक नहीं, यदि तार्किक स्वानुभव को ही प्रमाण न मानेगा, और केवल तकं को निश्चय मानेगा 
तो फिर उसे तस्व ज्ञान भी न होगा -- 
यदि अपने अनुभव में ही विश्वास नहीं है, तो तर्क की भी स्थिति नहीं होगी, इससे अपने को 
तार्किक मातने वाला किस प्रकार तत्त्व निश्चय को प्राप्त होगा अर्थात्‌ नहीं होगा ॥२६॥ 


विशेष १ - स्वप्रकाश आत्मा में सूर्य में तम की तरह । यह सिद्धान्त के तुल्य नहीं है । किससे सूर्य आदिक 
जो प्रकाश है, वह अग्नि के विशेष रूप हैं । इससे इनका तो वृत्ति आरूढ़ विशेष चैतन्य में 
अज्ञान के विरोध की तरह अन्धकार से विरोध है। तथापि काष्ठादिक वस्तु में अनुस्यूत 
जो अग्नि का सामान्य रूप है उसका सुषुप्ति आदिक स्थल में प्रकाशमान सामान्य चैतन्य 
से अज्ञान के अविरोध की तरह विरोध नहीं, इससे यह्‌ दृष्टान्त असदृश है और स्वप्रकाश 
में अविद्या के सम्भव में स्वानुभूति रूप प्रबल प्रमाण है । 
२- केबल तर्कस्य-पूवंपू्वंतर्कातु उत्तरोत्तर तकों वलवान्‌, अतएव तर्कस्याप्यनवस्थितिःइत्याशयः। 


चित्रदीपप्रकरणम्‌ 


( २६६ ) 


नन्वनुभत्रः तत्वतिश्वायक्र एव, तथाव्यतुमूप्रमातस्यार्यस्त्र संभावितत्वज्ञानाय तर्को$प्यभ्युपेतव्य 
इत्याश ङ्कामनूद्य, तह्यनुभवानुसारेणेव तर्को वर्णनीय:, न तडिरोधेनेत्याह-- 
बुद्धयारोहाय तकश्चेदपेक्षेत तथा सति। 
स्वानुभूत्यनुसारेण तक्यंतां मा कुतक्यंताम्‌ ।।३०॥ 
अन्वयः बुद्ध्यारोहाय तर्कश्चेत्‌ अपेक्षेत तथा सति स्वानूभूत्यनुसारेण तक्येतां मा कुतरक्यंतां । 
“बुद्धया रोहायेति' ॥३०॥ 
कोऽसावनुभवो यदन्‌सारेण तर्को वर्णनीय इत्याकाङ क्षायां ूर्वाक्तमविद्यादिगोचरमनुभवं 
स्मारयति -- 
स्वानुभ्तिरविद्यायामावृतौ च प्रर्दाशता । 
अतः कूटस्थचेतन्यमविरोघीति तक्यंताम्‌ ॥६१॥ 
अन्वयः - स्वानुभूतिः अविद्यायां आवृतौ च प्रदशिता अतः कूटस्थचेतन्यं अविरोधी इति 
तर्क्यतां । | 
स्वानुभूतिरिति' । फलि+माह --'अत इति’ ॥३१॥ 


यदि कहो कि अनुभव से तर्क का निश्चय होता है-तथापि अनुभव किये पदार्थ की यथार्थता 
( निश्चयत्व ज्ञान ) के लिए तके भी मानने योग्य है । ऐसा कहने वाले वादी को कहते हैं-- 


बुद्धि में पदार्थ के आरूढ़ होने के लिए जब तके की अपेक्षा हो तो अपने अनुभव के अनुसार ही 
तके करना चाहिए । कुतर्क तहीं करना चाहिए ॥३०॥ 

वह अनुभव कौन सा है बताते हैं अब तर्क के अनुसारी पूर्वोक्त अविद्यादि गोचर अनुभव का 
स्मरण दिखाते हैं-- 


अविद्या और आवरण में जो अपना अनुभव (अविद्या और आवरण में जो दिखा आये हैं 
२७बें श्लोक में ) उस अनुभव के अनसार ही यह तक करो कि कूटस्थ चैतन्य अविद्या और आवरण का 
विरोध नहीं है ऐसी तकं करनी चाहिए ॥३१॥ 


विशेष १-न अनुभवविरोधेन इत्याह इति भावः । 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 
( २३४ ) 


तस्य -बुद्धि में पड़ा प्रतिबिम्त्र जींव' शब्द के निमत्त को कहते हैं। प्राण धारण उसको जीव 
कहते हैं । 
शंका-कूटस्थ से भित्न जीव की कल्पना ठीक नहीं, इस शंका पर कहते हैं। 
और अविकारी कूटस्थ को तो संसार होने का असम्भव है । आभास के अधिष्ठान कूटस्थ सहित को 
स्वीकार करना चाहिए। इससे यह जीव ही जन्म मरण रूप संसार से युक्त होता है। प्राण धारण 
का नाम जीवन है वाणी आदि इन्द्रियाँ शरीर में स्थिति के कारण प्राण धारण है सभी प्राण के शरण 
में है ॥२३।। 


विशेष १ यहाँ प्रतिविम्ब का अर्थ चिदाभास (आभास एव च, ब्र° सू० २।३।५० ) एष जीवः 
परमात्मनः प्रतिबिम्ब एव ।! 
घटाकाश के आश्रित जल पूरित घट में महाकाश के प्रतिविम्ब की तरह कूटस्थ में 
कल्पित स्थूल देह रूपी घट में स्थित अन्तःकरण या अविद्या अंश रूप, जल के प्रतीयमान 
व्यापक चेतन का प्रतिबिम्ब चिदाभास है । अधिष्ठान कूटस्थ सहित उस चिदाभास को ही 
जीव कहते हैं । यहाँ यह शंका है कि रूप रहित आकाश का रूप सहित जल में और रूप 
रहित जल गुण का रूप सहित दर्पण आदि में तो प्रतिबिम्ब देखा जाता है । परन्तु रूप 
रहित उपाधि में प्रतिविम्ब कहीं नहीं दीख पड़ता, इस प्रकार रूप रहित अर्थात्‌ चक्षु आदि 
इन्द्रियों के अप्रत्यक्ष अन्तःकरण अथवा अविद्यांश में रूपरहित चेतन का प्रतिविम्ब सम्भव 
ही नहीं है । 
समाधान--रूप सहित वस्तु में अवश्य ही प्रतिबिम्ब हो ऐसा कोई नियम नहीं है क्योंकि 
नीलादि रूप सहित घट आद में प्रतिविम्ब नहीं दिखाई देता । हाँ स्वच्छ वस्तु में अवश्य 
ही प्रतिबिम्ब होता है यह नियम हे । इसलिए रूप सहित वस्तु में प्रतिबिम्ब वाली होगी, 
रूपवान होने से “यह अनुमान रूप सहित वस्तु में प्रतिबिम्ब का साधक नहीं है। 
अन्तःकरण या अविद्यांश रूप रहित है तो भी सत्व गुण युक्त होने से स्वच्छ है। इसलिए 
चेतन के प्रतिबिम्बवान्‌ है। विचार कर देखें तो श्रृतिप्रतिपादित विषय में तर्क असंगत 
है और दृष्ट कल्पना रूप युक्ति तो पुरुष की बुद्धि से कल्पित ( कल्पना होने से ) उसका 
श्रुति प्रतिपादित अथ में मनुष्य बुद्धि का प्रयोग नहीं करना चाहिए श्रृतियों से प्रतिपादित 
स्वर्गादिकों में दुष्ट कल्पना का अभाव है। रूपं रूपं प्रति रूपो वभूव० (क० २॥५। ८) 
उपाधि-उपाधि की तरह प्रतिबिम्ब होता हे । (छायातपौ ब्रह्मविदो वदन्ति० क० १।३।१) 
छाया आतप (प्रतिबिम्ब और सूर्य की तरह ) जीव और परमात्मा को ब्रह्मविद्‌ कहते हैँ । 
कठ एक एव भुतात्मा अत एव चोपमासूपादिवत्‌ (ब्र सु० ३।२।१८) । 
इन श्रुति सूत्रों से चिदाभास आरोप मानना चाहिए । 


चित्रदीपप्रकरणम्‌ 


( २३४ ) 


ननु जीवातिरिक्तः कूटस्थोऽस्ति चेत्किमिति न प्रतिभासत इत्याशङ्कच, जीवेन तिरोहितत्वादिति 
सदृष्टान्तमाह 


जलव्योम्ना घटाकाशो यथा सवस्तिरोहितः । 
तथा जीवेन कूटस्थः सोऽन्योन्याध्यास उच्यते ॥२४॥ 
अन्वयः-यया जलव्योम्ना घटाकाशः सर्वः तिरोहितः तथा जीवेन कूटस्थः सः अन्योन्याध्यास 
उच्यते । 
'जलेति' । नन्वेतत्तिरोधानं न क्वापि शास्त्रे प्रतिपादितमित्याशङ्खघ, -तस्यान्योन्याघ्यासशव्देना- 
भिधानान्मे वमित्याह-'सोऽन्योन्याध्यास इति! । उच्यते भाष्यादिप्विंति शेषः ॥२ ४॥ 
नन्वयमेवाध्यासश्चेदस्य कारणरूपाविद्या वकतव्येत्याशङ्कच जीवकूटस्थयोः संसारदशायां भेदा- 
प्रतीतिरेवाऽविद्येत्याह- 
अयं जीवो न कूटस्थं विविनक्ति कदाचन । 
अनादिरविवेकोऽयं मूलाविद्येति गम्यताम्‌ ॥२५॥ 
अन्वय:--अथं जीवः कदाचन कूटस्थं न विविनक्ति अयं अनादिः अविवेकः मूलाविद्या इति 
गम्यताम्‌ । 
'अयमिति’ ॥२५॥ 


यदि जीव से भिन्न कूटस्थ है तब वह प्रतीत क्‍यों नहीं होता इस शंका का उत्तर- 
जोव से कूटस्थ तिरोहित होने से स्वरूप का दर्शन नहीं हो पाता, इसको सदृष्टान्त कहते हैं--- 

जैसे जलाकाश से घटाकाश सारा का सारा ढक्रा रहता हे. वेसे ही जीव से कूटस्थ ( आवृत 
रहता है ) इसका नाम अन्योन्याध्यास है ।।२४॥ 

यदि कहो यह आवरण किसी शास्त्र में प्रतिपादित नहीं है इसका उत्तर--उसको अन्योन्याध्यास 
शब्दों से कहा है । इसी अध्यास को ब्रह्मा सुत्र के भाष्य आदि में अन्योन्याध्यास बताया है ॥२४॥ 

शंका-यह ही अध्यास है तब अध्यास की कारण अविद्या बताओ इसका उत्तर- 

जीव और कटस्थ दोनों की संसार दशा में भेद को प्रतीति न होना ही अविद्या है-- 


विशेष १ - परत्र परावभासः । 


श्री पथ्चदशी भीर्मांसां 


॥ 90 ।, 


पूर्वोक्तस्य जीवस्य अविद्याकहिपतत्वस्प स्पष्टीकरणाय अविद्यां विभजते-- 


विक्षेपावृतिरूपाध्यां द्विधा$विद्या व्यवस्थिता । 
न भाति नास्ति कूटस्थ इत्यापादनमावृतिः ।।२६।। 


अन्वयः विक्षेपावृतिरूपाभ्यां अविद्या द्विधा व्यवस्थिता न भाति नास्ति कटस्थ इत्यापादनं 
आवृतिः । 


'विक्षेपेति' । विक्षेपहेतुत्वेनाभ्यहितत्वादावृति प्रथमं लक्षयति--'न भातीति । कूटस्थो न भाति 
न प्रकाशते, नास्ति चेति व्यवहारहेतुरावरणमित्यर्थः॥। २६॥ 


यह जीव कभी भी अपने कूटस्थ रूप को नहीं पहचानता, यह अनादि काल का अविवेक 
( कार्य) अज्ञान ) मूल अविद्या है ऐसा जानो। इस अविद्या से ही अन्योन्याध्यास की उत्पत्ति होती 
है ॥२५॥ 


अब पूर्वोक्त २३वें श्लोक में जीव को अविद्या से कल्पित कहा है, उसको स्पष्ट करने के लिए 
अविद्या का विभाग करते हैं-- 


विक्षेप की हेतु है, अतएव उसका लक्षण पहले किया गया है विक्षेप और आवृति रूप से दो 
प्रकार की अविद्या व्यवस्थित है । उनमें कूटस्थ न भासता है और न है। इस कथन को आवृति आवरण 
कहते हैं, यह आवरण ही विक्षेप का हेतु है ॥२६॥ 


विशेष १ - विचार करने पर जो रहे नहीं । या आवरण निक्षेप शक्ति वाली अनादि भावरूप ज्ञान से 
रहने वाली जो है, वह अविद्या कहलाती है । वह अविद्या मूलाऽविद्या, लुलाऽविद्या भेद से दो 
प्रकार की है । ब्रह्माऽऽत्म के स्वरूप की आच्छादक जो अविद्या है वह मूला अविद्या जो घटादि 
अवच्छिन्न चेतत का आच्छादक है ( शुक्ति में रजता।दक की ) उपादान जो अविद्या वह 
लूला अविद्या है । इसमें कार्यं कारण भेद से मूलाऽविद्या दो प्रकार की है और मैं और को 
बुद्धि आदि की जनक कारण रूप मूलाऽविद्या, और में और की बुद्धि आदि स्वरूप कार्यरूप 
मूल अविद्या है वह कार्यं अविद्या भी । अविद्या अस्मिता, राग द्वेष अभिनिवेश भेद से जो 
पञ्चवलेश है । 


चित्रदीपप्रकरणम्‌ 


( २३७ ) 


नन्वविद्यायास्तत्कृतावरणस्य च सद्भावे कि प्रमाणमित्याशङ्भय, लोकानुभव एवेत्याह -- 
अज्ञानी विदुषा पृष्टः कूटस्थं न प्रबुध्यते । 
न भाति नास्ति कूटस्थ इति बुद्ध्वा वदत्यपि ॥२७॥ 
अत्वयः—अज्ञानी विदुषा पृष्टः (सन्‌) कूटस्थं न रबुध्यते न भाति नास्ति कूटस्थः इति बुध्वा वदत्यपि । 
'अज्ञानीति’ । विदुषा 'क्‌टस्थं कि जानासि ?' इति पृष्टोऽज्ञानी तं "न जानामि’ इत्यज्ञानमनुभूय 


वक्ति,-अयं 'अविद्यानुभवः? । न केवलमज्ञानानुभवमेव वक्ति, अपि तु 'नास्ति न भाति कूटस्थऽइति क्टस्था 
भावाऽभाने चानुभूय वदति-- अयं 'आवरणानुभवः' । अत उभयत्रानुभवः प्रमाणमिति भावः ॥२७॥ 


ननु भवन्मते आत्मनः स्वप्रकाशत्वात्तस्मिन्नविद्या नोपपद्यते, तेजस्तिमिरयोरिव विरुद्धस्वभावत्वेन 
तयोः सम्बन्धानुपपत्तेः, अविद्याभावे च तत्कृतमावरणं दुनिरूप्यं स्यात्‌. तदभावे च तन्मूलकस्य विक्षेपस्या- 
सम्भवः विक्षेपाभावे च ज्ञाननिवत्यस्याभावाद्‌ ज्ञानवेयर्थ्य, ततस्तत्प्रतिपादकं शास्त्रमप्रमाणं स्यादित्या- 
शङ क्यैतत्सवँ पूर्वोक्तानुभवबाधितमित्याह-- 


स्वप्रकाशे कुतोऽविद्या तां विना कथमावृतिः । 
इत्यादितरकंजालानि स्वानु्तिग्रंसत्यसो ॥२८॥ 
अन्वयः-- स्व प्रकाशे अविद्या कुतः तां बिना आवृतिः कथं इत्यादि तर्कजालानि स्वानुभूतिः 
असौ ग्रसति । 
“स्वप्रकाश इति'। 'नहि दृष्टेऽनुपपन्नं नाम’ इति न्यायादिति भावः ॥२८॥ 


अब अविद्या और उसके किये आवरण के होने में लोक के अनुभव को प्रमाण रूप से कहते हैं-- 

ज्ञानी ने पूँछा अज्ञानी को तुम कूटस्थ को जानते हो या नहीं जानते वह उत्तर देता है वह 
कूटस्थ नहीं भासता और न है उसको जानकर ही उत्तर देता है ॥२७॥ 

क्या तुम कूटस्थ को जानते हो, इस प्रकार विद्वान्‌ का पूँछा हुआ अज्ञानी, उस कूटस्थ को मैं 
नहीं जानता इस प्रकार अज्ञान को जानकर ( समझकर ) कहता है यह अविद्या का अनुभव है। फिर 
वह केवल अज्ञान का अनुभवही नहीं बताता किन्तु कूटस्थ नहीं है और भासमान भी नहीं होता यह 
बात कूटस्थ के अभाव को और उसकी अप्रतीति को अनुभव के कारण ही बताता है यही आवरण का 
अनुभव है । इसलिए अविद्या और आवरण दोनों में अनुभव प्रमाण है ॥२७॥ 

शंका- वेदान्त मत में आत्मा स्वप्रकाश है । उसमें अविद्या का सम्बन्ध कंसे हो सकता है ? 
क्योंकि प्रकाश ओर अन्धकार की तरह आत्मा और अविद्या का परस्पर विरुद्ध स्वभाव है, फिर उसका 


श्री पष्चदशी मौमासा 
( २३८ ) 


नन्वनुभवस्योक्ततर्कविरोधेनाभासत्वाञ्न तेन तत्त्वनिश्चय इत्याशङ्कय, अनुभवप्रामाण्यानभ्यु 

पगमे केतजतर्केस्यानिश्चायक्रत्त्रस्य* स्वेनैवाभ्युपगतत्वाञ्च ताकिकस्य तत्त्वनिश्चयः क्वापि स्यादित्याह 
स्वानुभूतावविश्वासे तकस्याप्यनवस्थितैः 
कथं वा ताकिकंमन्यस्तत्त्वनिश्चयमाप्नुयात्‌ ॥२८॥ 

अन्वयः-स्वानुभूतो अविश्वासे तकेस्य अपि अनवस्थितेः ताकिकं मन्यः तत्त्वनिश्चथं कथं वा 
आप्नुयात्‌ । 

स्वानुभूताविति' ॥२८॥ 
सम्बन्ध केसा ? जब अविद्या का ही अभाव है तो उसका किया आवरण कंसे होगा ? जब आवरण नहीं 
हुआ तो उसके कारण होने वाला विक्षेप भी सिद्ध नहीं होगा । विक्षेप के अभाव में ज्ञान से नष्ट होने 
बाला अनर्थ भी नहीं होगा ओर इस प्रकार ज्ञान ही जब व्यर्थं होगा तो उसका प्रतिपादक शास्त्र भी 
अप्रमाण होगा । इन प्रश्नों का उत्तर देते हैं 

स्वप्रकाश* में अविद्या कहाँ और अविद्या के बिना आवरण कहां इत्यादि तर्को को पूर्वं श्लोक 
में कहा हुआ जो अनुभव है वह ग्रस लेता है ॥॥।२८॥ 

जो वस्तु इष्ट अर्थात्‌ अनुभुत होती है उसको असिद्ध या असम्भव नहीं माना जाता ॥२८॥ 

वादी की शंका २७वें श्लोक में बताया गया अनुभव २८वें श्लोक में वणित तर्क से विरुद्ध है 
अतएव वह आभास मात्र है, उससे तत्त्व का निश्चथ नहीं हो सकेगा । इसके उत्तर में कहते 
कहना ठीक नहीं, यदि तार्किक स्वानुभव को ही प्रमाण न मानेगा, और केवल तक को निश्चय मानेगा 
तो फिर उसे तस्व ज्ञान भी न होगा -- 

यदि अपने अनुभव में ही विश्वास नहीं है, तो तकं की भी स्थिति नहीं होगी, इससे अपने को 
तार्किक मातने वाला किस प्रकार तत्त्व निश्चय को प्राप्त होगा अर्थात्‌ नहीं होगा ॥२४॥ 


विशेष १ - स्वप्रकाश आत्मा में सूर्यं में तम की तरह । यह सिद्धान्त के तुल्य नहीं है । किससे सूर्यं आदिक 
जो प्रकाश है, वह अग्नि के विशेष रूप हैं । इससे इनका तो वृत्ति आरूढ़ विशेष चैतन्य में 
अज्ञान के विरोध की तरह अन्धकार से विरोध है। तथापि काष्ठादिक वस्तु में अनुस्यूत 
जो अग्नि का सामान्य रूप है उसका सुषुप्ति आदिक स्थल में प्रकाशमान सामान्य चैतन्य 
से अज्ञान के अविरोध की तरह विरोध नहीं, इससे यह दृष्टान्त असदृश है और स्वप्रकाश 
में अविद्या के सम्भव में स्वानुभूति रूप प्रबल प्रमाण हे । 


२- केवल तर्कस्य-पूवंपूर्वतर्कातु उत्तरोत्तर तर्को वलवान्‌, अतएव तर्क स्याप्यनवस्थितिःइत्याशयः । 


चित्रदीपप्रकरणम्‌ 


( २३४ ) 


तत्वतुभव्रः तत्वनिश्चायक् एव, तत्ाष्यतुभूवमातश्यार्येस्य संभावितत्वज्ञानाय तर्को$प्यभ्युपेतव्य 
इत्याशङ्कामनृद्य, तह्येनुभवानुसारेणेव तर्को वर्णनीयः, न तडिरोधेनेत्याह- 
बुद्धयारोहाय तकश्चेदपेक्षेत तथा सति। 
स्वानुभ्त्यतुसारेण तक्यंतां मा कुतक्यंताम्‌ ।।३०॥। 
अन्वयः- बुद्धयारोहाय तर्कश्चेत्‌ अपेक्षेत तथा सति स्वानूभूत्यनुसारेण तक्येतां मा कुतक्येतां । 
'बुद्धयारोहायेति' ॥३०॥ 


कोऽसावनुभवो यदनुसारेण तर्को वर्णनीय इत्याकाङक्षायां पूर्वाक्तमविद्यादिगोचरमनुभवं 


स्मारयति -- 
स्वानुभूतिरविद्यायामावृतौ च प्रर्दाशता । 
अतः कूटस्थचेतन्यमविरोधीति तक्यताम्‌ ॥। ३ १॥ 
अन्वयः - स्वानुभूतिः अविद्यायां आवृतौ च प्रदर्शिता अतः कूटस्थचैतन्यं अविरोधी इति 
तक्येतां । 


स्वानुभूतिरिति' । फलि३माह -अत इति’ ॥३१॥ 


यदि कहो कि अनुभव से तकं का निश्चय होता है-तथापि अनुभव किये पदार्थ की यथार्थता 
( निश्चयत्व ज्ञान ) के लिए तके भी मानने योग्य है । ऐसा कहने वाले वादी को कहते हैं-- 


बुद्धि में पदार्थ के आरूढ़ होने के लिए जब तके की अपेक्षा हो तो अपने अनुभव के अनुसार ही 
तके करना चाहिए । कुतक तहीं करना चाहिए ॥३०॥ 


वह अनुभव कौन सा है बताते हैं अब तके के अनुसारी पूर्वोक्त अविद्यादि गोचर अनुभव का 
स्मरण दिखाते हैं-- 


अविद्या और आवरण में जो अपना अनुभव (अविद्या और आवरण में जो दिखा आये हैं 
२७वें श्लोक में ) उस अनुभव के अनसार ही यह्‌ तकं करो कि कूटस्थ चैतन्य अविद्या और आवरण का 
विरोध नहीं है ऐसी तके करनी चाहिए ॥३१॥ 


विशेष १-न अनुभवविरोधेन इत्याह इति भावः । 


श्री पञ्चदशी मीमाँसा 


( २४० ) 


तमेव तर्कमभिनीय दर्शयति -- 
तच्चेद्विरोधि केनेयमावृतिह्य नुभूयताम्‌ । 
विवेकस्तु विरोध्यस्थास्तत्त्वज्ञानिनि दृश्यताम्‌ ॥३२॥ 
अन्वयः-तद्‌ विरोधि चेद्‌ इयं आवृत्तिः केन हि अनुभूयतां, विवेकस्तु अस्याः विरोधी 
तत्वज्ञानिनि दृश्यतां । 
तच्चेदिति' । अविदावरणसाध्वकचेतन्यस्येव तद्विरोधित्वेऽविद्याप्रतीतिरेव न स्यादिति भावः 
तह्यंविद्यायाः को विरोधीत्यत आह--विवेक इति' । विवेकः उपनिषद्विचारजन्यं ज्ञानम्‌ । विवेकस्य 
अविद्याविरोधित्वं क्व दृष्टमित्यत आह -'तत्त्वज्ञानिनीतिः ॥३२॥ 
एवमविद्यावरणे दर्शयित्वा विक्षेपाध्यासमाह-- 
अविद्यावृतकूटस्थे देहद्वययुता चितिः । 
शुक्तौ रूप्यवदध्यस्ता विक्षेपाध्यास एव हि ॥३३॥ 
अन्वयः - अविद्यावृतकूटस्थे देहद्वययुता चितिः शुक्तौ रूप्यवत्‌ अध्यस्ता सति विक्षेपाध्यास 
एव हि ॥३३॥ 
'अविद्येति' | पूर्वोक्तविद्यावरणवति कूटस्थे प्रत्यगात्मन्या रोपितस्थूलशुक्ष्मशरीरसहितश्चिदाभासो 
विक्षेपाध्यास इत्यर्थः ॥।३३॥ 


उसी तर्क को अंगुली निर्देशकर दिखाते हैं-- 

चेतन्य विरोधी हो तो इस आवरण को कौन अनुभव करेगा। उसको बताओ, अविद्या और 
आवरण का साधक चैतन्य ही यदि उनका विरोधी हो तो ( कूटस्थ को मैं नहीं जानता हूँ ) इस आवरण 
वाली अविद्या की प्रतीति ही न होगी ( जब यह प्रतीति होती है तब यह मानना पड़ता है कि कूटस्थ 
अविद्या का विरोधी नहीं है ) तब अविद्या का कौन विरोधी है, इसका उत्तर देते हैं।'“उस विवेक को 
तुम तत्त्व ज्ञानियों में देखो अर्थात्‌ विवेक उपनिषदों के बिचार से जो ज्ञानवान्‌ है उसका जो विवेक उससे 
ही अबिद्या का माश होता है ॥३२॥ 

इस प्रकार अविद्या को और आवरण को दिखाकर विक्षेपाध्यास को दिखाते हैं-- 

पूर्वोक्त अविद्या आवरण वाले ( ढके ) हुए कूटस्थ रूप प्रत्यगात्मा में स्थूल सूक्ष्म शरीर सहित 
मारोपित चिदामास है उत अध्यास को विक्षेपाध्यास कहते हैं सीप में चाँदी की तरह ॥३३॥ 


चित्रदीपप्रकरणम्‌ 


( २४१ ) 


अस्य विक्षेपस्याध्यासत्वसिद्धये शुक्तिर जताध्याससाम्यं दशँयति-- 
इदमंशश्च क्षत्यत्वं शुक्तिगं रूप्य ईक्ष्यते । 
स्वयन्त्वं वस्तुता चैवं विक्षेपे वीक्ष्यतेऽन्यगम्‌ ॥३४॥ 
अन्वय; - इदं अंशश्च सत्यत्वं शुक्तिगं रूप्य ईक्ष्यते स्वयं त्वं वस्तुता च एवं विक्षेपे अन्यगं वीक्ष्यते । 
'इदमंशश्चेति । शुक्तिकायां स्थितं पुरोदेशादिसंबन्धित्वमबाध्यत्वं च यथाऽऽरोपिते रजतेऽवभासते 
एवं स्वयंत्वं वस्तुत्वं च कूटस्थनिष्ठमारोपिते चिदाभासेऽवभासत इत्यर्थः ॥ ३४॥। 
एवं सामाव्यांशप्रतीतिमुभयत्र प्रदर्श्य विशेषांशप्रती तिसाम्यं दर्शयति -- 
नीलपृष्ठत्रिकोणत्वं यथा शुक्तौ तिरोहितम्‌ । 
अस-ङ्कानन्दताद्येवं कूटस्थेऽ। तिरोहितम्‌ ।।३५।। 


अन्वयः यथा शुक्तौ नीलपृप्ठ त्रिकोणत्वं तिरोहितं तथा असङ्गानन्दतादि एवं कूटस्थेऽपि तिरोहितं । 
'नीलेति' ॥३५॥। 


अब इस विक्षेप को अध्यास सिद्धि के लिए शुक्तिरजत का जो अध्यास उसकी तुल्यता 
दिखाते हैं - 

जैसे शुक्तिका इदम्‌ ( यह ) अंश अर्थात्‌ नेत्रों के अग्रिम देश में स्थित और सत्यत्व ये दोनों 
शुक्ति के रूप रुप्य में अर्थात्‌ चांदी को दीखते हैं इसी प्रकार कूटस्थ के स्वयंत्व (अपना रूप) और वस्लुत्व 
(सत्यता ) ये जो दो धर्म हैं ये आरोपित चिदाभास में दिखायी देते हैं। यहाँ विक्षेप शब्द से 
चिदाभास कहा ॥३४।॥। 

इस प्रकार शुक्ति कूटस्थ दोनों में सामान्य" अंश की प्रतीति दिखाकर दोनों में विशेष अंश की 
अप्रतीति दिखाते हें - 

जिस प्रकार शुक्ति के नीला पृष्ठ और त्रिकोणपना ( ये दोनों विशेष अंश ) तिरोहित छिपे हैं । 
उसी प्रकार कूटस्थ में भी असंगता और आनन्दता आदि दोनों धर्म विशेष अंश तिरोहित हैं । अर्थात्‌ 
चिदाभास में प्रतीत नहीं होते ॥ ३५ 


विशेष १-ऐसे सामान्य (१) अंश की प्रतीति की समता शुक्ति और कूटस्थ इन दोनों जगह दिखाकर 
विशेष (२) अंश को दिखाते हैं (१) सामान्य जो भ्रान्ति के साथ प्रतीत हो और जिसके 
प्रतीति के बिना भ्रान्ति 'होती नहीं ऐसा जो अंश वह सामान्य अंश है अथवा आधार भी है 
ऐसा दृष्टान्त इदंपना ( इदं अंश ) और अवाध्य है। सिद्धान्त में स्वयंपना और वास्तवपना 
अंश है (२) विशेष अंश भ्रान्ति काल में जिसकों प्रतीति न हो किन्तु जिसकी से होने पर 
भ्रान्ति दूर हो जाती है । वह .विशेष अंश है । उसी को अधिप्ठान भी कहते हैं । ऐसे शुक्ति 
दृष्टान्त में नीलपृष्ठता त्रिकोणता शुक्तित्व आदिक है । सिद्धान्त में चेतनता, आनन्दता, 
असंगता, अद्य आदिक विशेष अंश है । 

फा० ३१ 


श्री प्चदशी मीमांसा 


( २४२ ) 


साम्यान्तरं दर्शेयति-- 
आरोपितस्य हृष्टान्ते रूप्यनाम यथा तथा । 
कृटस्थाध्यस्तविक्षेपतामाहमिति निश्चय: ॥॥३६॥। 
अन्वयः यथा आरोपितस्य दृष्टान्ते रूप्यनाम तथा कूटस्थाध्यस्त विक्षेपनामाहं इति निश्चयः । 
'आरोपितस्येति' । दृष्टान्ते शुक्तिस्थले आरोपितपदार्थस्य रूप्यनाम रूप्यमिति नाम यथा, एवं 
कूटस्थे कल्पितस्य चिदाभासरूपविक्षेपस्य पूर्वोक्तस्याहमिति नामेत्यर्थः ॥ ३६।। 


ननु दृष्टान्ते पुरोवतिनि शुक्तिशकले इन्द्रियसंतिकर्षे जाते सति रूप्यमिदमिति तदतिरिक्तरजता- 
भिमान उपपद्चते, नैवं दार्ष्टान्तिके आत्मातिरिक्तवस्त्वभिमान इत्याश ङ्क्य, अत्रापि स्वप्रकाशतया चिदात्मन्य- 
वभासमाने तदतिरिक्तोऽहमित्यभिमान उपलभ्यते, अतो न वेषम्यमित्यभिप्रायेणाह-- 
इदमंशं स्वतः पश्यन्‌ रूप्यमित्यभिमन्यते । 
तथा स्वं च स्वतः पश्यन्नहमित्यभिमन्यते ॥३०॥। 
'इदमंशमिति' ॥३७॥ 


अन्य भी तुलना को दिखाते हैं-- 


जैसे सीपी रूप दृष्टान्त में आरोप किये गये पदार्थ ( रुप्य ) चाँदी यह नाम है । इसी प्रकार 
दार्ष्टान्त कृटस्थ में अध्यास से कल्पित किये चिदाभास रूप विक्षेप का नाम अहं अर्थात्‌ मैं---हैं यह शास्त्र 
का निश्चय है ॥ ३६।। 


यदि शंका करो कि दष्टान्त में नेत्रों के आगे स्थित शुक्ति के खण्ड में नेत्र का सम्बन्ध होने 
पर जैसे यह रजत है । यह शुक्ति से भिन्न रजत का अभिमान देखते हैं, वैसे दाष्टान्तिक में तो आत्मा से 
भिन्न वस्तु का अभिमान नहीं देखते इसका उत्तर-यहाँ भी स्वप्रकाश चिदात्मा प्रकाशित होने पर भी, 
उससे भिन्न अहं यह अभिमान देखते हैं । इसलिए दृष्टान्त दार्ष्टान्तिक की विषमता नहीं है-- 


जैसे इदं भाग को स्वतः ( स्वरूपतः ) देखता हुआ भी पुरुष यह रजत है यह मानता है । इसी 
प्रकार स्वयंको निज रूप से देखकर मैं ऐसा मान लेता है ॥३७॥ 


चित्र दीपप्रकरणम्‌ 


( २४३ ) 


ननु 'स्वयमहं' शब्दयोरेकार्थत्वात्कथं दुष्टान्तदार्ष्टान्तिकयोः ' साम्यमित्याशङ्कच, “इदंरूप्य! 
शब्दार्थयोः 'स्वयमहं’ शब्दार्थ॑योश्च सामान्यविशेषरूपत्वस्यो भयत्र साम्यान्मैवमित्याह- 
इदंत्वरूप्यते भिन्ने स्वत्वाहन्ते तथेष्यताम्‌ । 
सामान्यं च विशेषश्च हा भयत्रापि गम्यते ॥३८॥ 
अन्वयः--इदंत्वंरूप्यते भिन्ने स्वत्वाहन्ते तथा ईष्यतां उभयत्रापि हि सामान्यं च विशेषश 
गम्यते । 
'इदमिति’ ॥३८॥ 
'स्वयं' शब्दार्थस्य सामान्यरूपत्वं स्पष्टीकर्तु लौकिक प्रयोगं तावहर्शयति-- 
देवदत्त: स्वयं गच्छेत्त्वं वीक्षस्व स्वयं तथा । 
अहं स्वयं न शक्नोमीत्येवं लोके प्रयुज्यते ॥३८।। 
अन्वयः देवदत्तः स्वयं गच्छेत्‌ त्वं स्वयं वीक्षस्व तथा अहं स्वयं न शकतोमि इति एवं लोके 
प्रयुज्यते । 
देवदत्त इति’ ॥ ३४॥ 


भंका-- स्वयं और अहं शब्द का एक अथे है तो शुक्ति और आत्मा की समानता कैसे सिद्ध होगी 
इसका उत्तर देते हें । अर्थात्‌ वहाँ इंद सामान्य और रूप्य विशेष है ऐसे ही यहाँ स्व सामान्य और अहं 
विशेष है -- 


जैसे इदम्‌ और रूप्य ये दोनों अंश भिन्न हैं इसी प्रकार स्व और अहं को भी भिन्न जानो क्योंकि 
सामान्य विशेष भाव की प्रतीति दोनों स्थलों में तुल्य है । ३८॥ 
अब स्वयं शब्द को सामान्य रूप दिखाने के लिए लौकिक व्यवहार को प्रथम दिखाते हैं-- 


देवदत्त स्वयं (अपने आप जाता) है। मैं स्वयं समर्थ नहीं हुं । इस प्रकार के व्यवहार 
( प्रयोग ) देखते हैं । अर्थात्‌ सामान्य रूप एक ही स्वयं शब्द का देवदत्त अहं बिशेषों के साथ अन्वय 
होता है ॥३४॥ 


श्री पञदशी मीमाँसा 


( २४४ } 


भवत्वैवं लोके प्रयोगः, कथमेतावता' “स्वयं! शब्दार्थस्य सामान्यरूपत्वमित्याशङ्गथ, 'इद’ 
शब्दार्थंवदित्याह - 


इदं रूप्यमिदं वस्त्रमिति यद्ठदिदं तथा । 
असौ त्वमहमित्येषु स्वयमित्यभिसन्यते ।।४०॥। 
अन्वयः -इदं रूप्यं इदं वस्त्रं इति यतूवद्‌ इदं तथा असो त्वं असौ अहं इति एषु स्वयं इति 
अभिमन्यते । 
इदं रूप्यामिति' । यथा रूप्यवस्त्रादौ सवंत्रेदंशब्दस्य प्रयुञ्यमानत्वात्तदर्थस्य सामान्यरूपत्वं, तथा 
*असो' स्वस्‌ अहम्‌ इत्यादौ स्वेत्र-स्वयशब्दप्रयोगात्तदर्थस्यापि सामान्यरूपत्वमवगम्यत इत्यर्थः ॥४०॥ 


यदि कहो लोक में इस प्रकार रहे, इससे किस प्रकार स्वयं शब्द का अर्थ" सायान्य होगा 
इसका उत्तर - 


जैसे यह रूप्य है यह वस्त्र है, यहाँ जैसे सर्वत्र इदं सामान्य शब्द का प्रयोग होने से उसके 
अर्थं की सामान्यता मानी जाती है इसी प्रकार असौ (यह) त्वं (तू. और अहं (मैं) इन तीनों के साथ 
स्वयं शब्द का प्रयोग उसक्रे अर्थ की सामान्य रूपता को दर्शाता है॥४०॥। 


विशेष १-एतावता लोक में प्रयोग देखने मात्र से । 


२ -यहाँ यह भाव है बुद्धिस्थ चिदाभास और कूटस्थ का अन्योन्याध्यास है । किससे चिदाभास 
विशिष्ट बुद्धि का अधिष्ठान कूटस्थ हे । अहं प्रतीति का विषय चिदाभास विशिष्ट बुद्धि है 
और स्वयं प्रतीति का विषय कूटस्थ है । उक्त ३८वें श्लोक की रीति से सकल प्रतीतियों में 
अनुगत स्वयं शब्द का अर्थ है और अहंतव आदि शब्दों का अर्थ .चिदाभास विशिष्ट व्यभि- 
चारी है । स्वयं शब्द का अर्थ कूटस्थ सारे में अनुगत होने से अधिष्ठान है और अहंत्व 
आदि शब्दों का अर्थ चिदाभास विशिष्ट बुद्धि रूप जीव व्यभिचारी होने से अध्यस्त है । 
कूटस्थ में जीव का सम्त्रन्धाध्यास है। इसलिए अज्ञानियों को कूटस्थ और जीव का 
अन्योच्याध्यास होने से परस्पर विवेक नहीं होता, परन्तु कूटस्थ और चिदाभास दोनों 
भिन्न हैं । 


चित्र दोपप्रकरणम्‌ 


२४५ ) 


भवतु 'स्वयमहं' शब्दयोलोके भेदः, एतावता कूटस्थात्मनि किमायातमिति पृच्छति -- 
अहन्त्वाद्भिद्यताँ स्वत्वं कूटस्थे तेन कि तव । 
स्वयंशब्दार्थं एवैष कृटस्थ इति मे भवेत्‌।॥४१॥ 


वय:-- अ हत्वात्‌ स्वत्वं कटस्थे विद्यतां तेन तब कि स्वयंशब्दार्थ एव एषः कूटस्थ 
इति मे भवेत्‌ । 


अहन्त्वादिति’ । सामान्यरूपः स्वयंशब्दार्थं एव कूटस्थ इतीदमायातमित्याह - 'स्वयंशब्दार्थ 
इति’ ॥४१॥ 


ननुस्वत्वरूपो धर्मोऽन्यत्वं निवारयति, न क्‌टस्थत्वं बोधयतीति शङ्कते 
अन्यत्ववारकं स्वर्त्वामति चेदन्यवारणम्‌ । 
कूटस्थस्यात्मतां वक्तुरिष्टमेव हि तद्भवेत्‌ ॥४२॥ 
अन्वयः-अन्यत्ववारकं स्वत्वं इति चेत्‌ अन्यवारणं कूटस्थस्य आत्मतां वक्तुः तत इष्टमेव 
भवेत्‌ हि । 


अच्यत्ववारकमिति --'स्वयं' शब्दार्थस्य कूटस्थस्येवात्मत्वात्स्वत्वेनान्यवारणमिष्टमेवेति परिहरति 
अन्यवारणं कूटस्थस्येति’ ४२॥ 


यदि कहो कि स्वयं और अहं शब्द का भेद रहे इससे कूटस्थ आत्मा में बया आया, इस आशय 
से वादी पूछता है । इसका उत्तर यह हे-- 

अहंता शब्द से स्वयं रूपत्व का भेद भले ही रहे, इससे कूटस्थ में तुम्हारा क्या सिद्ध हुआ ? 
इसका उत्तर यह है कि सामान्यतया जो स्वयं शब्दार्थ है वही तो कूटस्थ है इस प्रकार मेरा उद्देश्य पूर्ण 
हो जाता है ॥४१॥ 

लोक व्यवहार में स्वयं शब्द और अहं शब्द की भले ही उपयोगिता सिद्ध होती हो किन्तु 
कूटस्थ में तो कोई भी प्रयोजन सिद्ध नहीं हो रहा हे ? स्वयं शब्द का अर्थ ही कूटस्थ है अर्थात्‌ सामान्य 
रूप जो-जो स्वयं शब्दार्थे है वही कूटस्थ है इससे हमारे प्रयोजन की सिद्धि हो जाती है ॥४१॥ 

यदि कहो स्वत्वरूप धमं तो अन्य का निवारण करता है, वह कूटस्थपने का बोध नहीं करता 

यह्‌ शंका यह है कि जो स्व है वह अन्य नहीं हो सकता उसका फिर वह स्वत्व रूप धर्म 
कृटस्थता का बोध केसे होने देगा । समाधान यह्‌ है स्वयं शब्द का अर्थ कूटस्थ को ही आत्मा कहता है । 
यदि स्वत्व से अन्य ( अनात्मा का ) ब्रारण होता हे तो आत्मा तो स्वयं शेष रह जाता है और यही 
अभीष्ट है ॥२४॥ Fe 


श्री पखदशो मीमाँसा 


( २४६ ) 


ननु 'स्वयमात्म' शब्दयोभित्नप्रवृत्तिनिमित्तयोः गवाश्वादिशब्दयोरिवैकार्थत्वाभावात्कथं 'स्वयं' 
शब्दार्थस्य क्टस्थस्यात्मत्वमित्याशङ्कय, हस्तकरादिशब्दवदेकार्थत्वोपपत्तेमेवमिति परिहरति - 
स्वयमात्मेति पर्यायौ तेन लोके तयो: सह । 
प्रयोगो नास्त्यतः स्वत्वमात्मत्वं चान्यवारकम्‌ ।।४३॥। 
अन्वयः-स्वयं आत्मा इति पर्यायौ तेन लोके तयो: सह प्रयोगः नास्ति अतः स्वत्बं आत्मत्वं 
च अन्यवारक । 
स्वयमात्मेतीति’ । पर्यायत्वे सहप्रयोगाभावं हेतुमाह--'तेन लोक इति’ फलितमाह--'अतः 
स्वत्वमिति’ ॥४३॥। 
ननु घटादिष्वचेतनेष्वपि स्वयं" शब्दस्य प्रयोगदर्शनात्स्वयन्त्वात्मत्वयोरेकत्वं न घटत 
इति शङ्कते 
घट: स्वयं न जानातीत्येवं स्वत्वं घटादिषु । 
अचेतनेषु हृष्टं चेद्‌ हश्यतामात्मसत्त्वतः ॥॥४४॥ 
अन्वयः-- घटः स्वयं न जानाति इति एवं स्वत्वं अचेतनेषु घटादिषु दृष्ठं चेत्‌ आत्मसत्त्वतः 
दृश्यताम्‌ । 
“घट इति’ । घटादिष्वपि स्फुरणरूपेणात्मचैतन्यस्य सत्त्वात्तेष्वपि स्वयंशब्दप्रयोगो न विरुध्यते 
'इत्याह-दुश्यतामिति’ ४४॥ 


यदि शंका करो कि स्वयं और आत्मा इन दोनों शब्दों के स्वयंत्व और आत्मत्व रूप प्रवृत्ति निमित्त 
भिन्न-भिन्न हैं इसमें गो, अश्व आदि के समान इनका एक अर्थ नहीं और एक अर्थ न होने से स्वयं शब्द 
का अर्थ कूटस्थ आत्मा केसे होगा, ऐसी आशङ्का कर हस्त एवं केर आदि शब्द के समान स्वयं और आत्मा 
इन दोनों शब्दों को एक्रार्थता हो सकती है इस प्रकार की शंकरा मत करो इसका परिहार करते हैं -- 

स्वयं और आत्मा दोनों आपस में हस्त और कर की तरह पर्याय हैं। इसलिए लोक 
में इनका एक साथ प्रयोग नहीं होता इसलिए पर्याय होने से स्वत्व आत्मत्त्र दोनों शब्द अन्य के 
निषेघक हैं ॥।४३॥ 

यदि शंका हो कि घट स्वयं नहीं जानता इस प्रकार अचेतन घट आदिको में भी स्वत्व” को देखा 
है इसलिए स्वयं आत्मा दोनों एक नहीं हो सकते इसका उत्तर -- 

घट आदिको में भी अस्ति, भाति स्फुरण रूप प्रकाशमान आत्म चैतन्य है। उसकी सत्ता से 
अचेतनों में भी देखा है तो देखो उसके देखने में कोई विरोध नहीं ॥४४॥ 


चित्रदीपप्रकरणम्‌ 


( २४७ ) 


ननु घटादिष्वप्यात्मचेतन्यस्य सत्त्वे चेतनाचेतनविभागो निनिमित्तकः स्यादित्याशङ्क्य, चेतना- 
चेतनविभागस्य चिदाभाससत्त्वासत्त्वलक्षणकारकसद्भावान्मैवमिति परिहरति 


चेतनाचेतनभिदा कूटस्थात्मकृता न हि। 
कितु बुद्धिकृताऽऽभासक्ृतैवेत्यवगम्यताम्‌ ॥४५।। 
अन्वयः--चेतनाचेतनभिदा कृटस्थात्सक्कता नहि किन्तु 
अवगम्यतास्‌ । 
चेतनेति' ॥ ४५॥ 
ननु चेतनाचेतनविभागस्य चिदाभाससत्त्वासत््वभ्रयुक्तत्वाभ्युपगमे अचेतनेष्वात्मसत्त्वाभ्यूपगमो 
निष्प्रयोजनः स्यादित्याशङ्क्य, चेतनाचेतनविभागहेतुत्वेन कूटस्थस्यानभ्युपगम्यत्वेऽप्यचेतनकल्पनाधि ठानत्बेन 
कूटस्थोऽभ्यूपगन्तव्य इत्यभिप्रायेण घटादेस्तत्र कल्पितत्वं सदृष्टान्तमाह 
यथा चेतन आभास: कूटस्थे भ्रान्तिकल्पितः । 
अचेतनो घटादिश्च तथा तत्रे कल्पितः ॥४६॥ 
अन्वयः - यथा चेतनः आभासः कूटस्थे भ्रान्तिकल्पितः तथा अचेतनः घटादिश्च तत्र एब 


बुद्धिता आभासकृता एव इति 


कल्पितः । _ 
“यथा चेतन इति' ॥४६॥ 


जब घटादि जड़ पदार्थों में भी आत्मा चैतन्य को मानोगे तो फिर चेतन अचेतन का भेद किस 
कारण से होगा ऐसी आशङ्काकर, चेतन और अचेतन का विभाग के प्रति विद्यमानता एवं अविद्यमानता- 
रूप कारण,का सद्भाव रहता है इस प्रकार की शंका मत करो इसका परिहार करते हैं-- 

चेतन और अचेतन का भेद कूटस्थ आत्मा का किया हुआ नहीं है। किन्तु कृत आभास 
चिदाभास का किया हुआ है । बुद्धि के अधीन चेतन का प्रतिबिम्ब ही उसके भेद का कारण है, इसको 
लुम जानो ॥४५॥ 

शंका -चेतन अचेतन का विभाग चिदाभास की सत्ता और असत्ता से मानोगे तो फिर अचेतनों में 

आत्मा की सत्ता का स्वीकार करना निष्प्रयोजन हो जायेगा इस शंका का उत्तर यह है-चेतन भचेतन 
के विभाग का हेतु कूटस्थ को न मानें तो भी चेतन की कल्पना का अधिष्ठान कूटस्थ मासना पड़ेगा 
इस अभिप्राय से कूटस्थ में घट आदिको की कल्पना ओर दुष्टान्तों को कहते हैं अचेतनों में भी आत्मा की 
सत्ता को मानना निष्प्रयोजन नहीं है-- 


जैसे कूटस्थ में चेतन का आभास भ्रान्ति से कल्पित है उसी प्रकार अचेतन घट आदि भी इसी 
कूटस्थ सें भ्रान्ति से कल्पित है ॥४६॥ 


श्री पश्चदशी मीमाँसा 
( २४९८ ) 


स्वत्वात्मत्वयोरेकत्वे$तिप्रसद्ध शद्धूते-- 
तत्तेदन्ते अपि स्वत्वमिति त्वमहमादिषु । 
सर्वत्रानुगते तेन तयोरप्यात्मतेति चेत्‌ ॥४७॥ 
अन्वय -तत्तेदन्ते अपि स्त्रत्वं इति त्वं अहमादिषु सर्वत्र अनुगते तेन तयोः अपि आत्मताइति चेत्‌ । 
'तत्तेदन्ते अपीति’ । त्वमहमादिषु सर्वंत्रानुगस्य स्वत्वस्येव सबंत्रानुग तयोस्तत्तेदन्त यो रप्यात्म- 
स्वरूपता कि न स्यादिति भावः ॥४७॥ 
तत्तेदन्तयोरात्मत्वाधिकवृत्तित्वादात्मत्वं न संभवतीत्याह 
ते आत्मत्वेऽप्यनुगते तत्तेदन्ते ततस्तयोः । 
आत्मत्वं नेव संभाव्यं सम्यक्त्वादेयंथा तथा ॥४८॥ 
अन्वयः-तेआत्मत्वेऽपिः अनुगते तत्ताइदंता ततः तयोः आत्मत्वं नैव सम्भाव्यं यथा सम्यक्‌त्वादेः तथा । 
ति आत्मत्वेऽपीति' । तस्तेदन्ते स्वत्वमिव यद्यपि त्वमहमादिषु अनुगते तथापि तेष्वनुवतेमाने 
आस्मत्वेऽप्यनुगते तदात्मत्वमिदमात्मः्वमित्यादि व्यवहारसंभवादतस्तयोरात्मत्वाधिकवृत्तित्वादात्मस्वरूपता 
न संभाव्यते । तत्र दृष्टान्तः 'सम्यक्त्वादेरिति' । 'आत्मत्वं सम्यक्‌, आत्मत्वमसम्यक्‌' इति व्यवहारवशा- 
दात्मत्वेऽप्यनुवरतंमानयोः सम्यत्रत्वासम्यकत्वयो रिवेत्यर्थ: ॥॥४८॥। 


स्व और आत्मा को एक मानने में शंका करते हैं -- 
जेसे तुम “तू ' अहम्‌ (मैं) आदि में सर्वत्र रहने वाले स्वप्न (स्वत्व) आत्मा मानते हो “तत्त'” 
(वहपन) इदन्ता (यहपन) भी इसी प्रकार सर्वत्र अनुगत है, उसको भी आत्मा मानना पड़ेगा ॥४७॥ 
पूर्वोक्त शंका का उत्तर यह है कि तत्ता और इदन्ता को आत्मत्व से अधिक वृत्ति होने के कारण 
आत्मत्व नहीं हो सकता 
बे तत्ता और इदन्ता आत्मपन में अनुगत है, इसलिए उनकी आत्म स्बरूपता सम्भव नहीं है ॥४८॥ 
तत्ता और इदन्ता स्वत्व के समान त्वं, अहं आदि में अनुगत ( वतमान.) हैं । तथाऽपि वे दोनों 
जैसें त्वम्‌ अहम्‌ आदि में अनुगत है, ऐसे ही आत्मत्व में भी अनुगत है । ( तद्‌ आत्मत्वं ) वह आत्मता 
( इदं आत्मत्वं ) यह आत्मत्व यह व्यवहार है ही अर्थात्‌ तत्ता और इदन्ता आत्मता से अधिक देशवर्ती 
हैं, इसलिए वे आत्म स्वरूप नहीं हैं । इसमें दृष्टान्त देते हैँ जैसे यह आत्मा सम्यक ( श्रेष्ठ}) है या यह 
असम्यक्‌ ( असमीचीन ) है इत्यादि व्यवहार में आत्मत्व में भी वर्तमान असम्यकत्व अथवा सम्यकत्व 
की आत्मरूपता नहीं है वैसे ही इदन्ता और तत्ता की भी आत्म रूपता नहीं है ॥४८॥ 
00. 


विशेष १ -सदेवदत्तो गच्छति, सत्वं वीक्षस्व, सोऽहं न शक्नोति इत्येवं सर्वत्र अनुगतत्वम्‌ । 
 २-योयन्नूनातिरिक्तवृत्तिः स तत्स्वरूपो भवति, यथा स्वशब्द आत्मवाचकः तस्यान्यूना- 
«.  ततिरित्तवृत्तित्वात्‌ । तत्तेदन्तयोर्नात्मस्वरूपता, तयोरात्मनि आत्मत्वे च वृत्तित्वातु। 
बेढान्तमते जातिर्तास्ति, नैयायिक संमतां जाति स्वी इत्येवेद मुक्तम्‌ । 


व. 


चित्रदीपप्रकरणम्‌ 
( २४४ ) 


एवं प्रासङ्गिकं परिसमाप्य, फलितदर्शनाय लोकव्यवहारसिद्धमर्थमनुवदति— 
तत्तेदन्ते स्वतान्यत्वे त्वन्ताहन्ते परस्परम्‌ । 
प्रति्न्द्रिया लोके प्रसिद्धे नास्ति संशयः ।॥४८॥। 


अन्वयः -तत्तेदन्ते स्वतान्यत्वे त्वन्ता हन्ते परस्परं प्रतिद्वन्द्रितया लोके प्रसिद्धे संशयः 
नास्ति । 


'तत्तेदन्ते इति’ । तत्ताप्रतियोगित्वमिदन्तायास्तदिदमिति स्वत्वप्रतियोगित्वमन्यत्वस्य स्वयमन्य 
इति त्वन्ताप्रतियो गित्वमहन्तायास्त्वमहमिति लोके प्रतिद्वर्दवित्वेन प्रयोगदर्शनात्‌ प्रसिद्धमिति भावः ॥॥४४॥ 
भवत्वेवं लोके, प्रकृते किमायातमित्यत आह-- 
अन्यतायाः प्रतिद्वन्द्वी स्वयं कूटस्थ इष्यताम्‌ । 
त्वन्तायाः घ्रतियोग्येषोऽहमित्यात्मनि कल्पितः ॥५०॥ 
अन्वयः--अन्यतायाः प्रतिद्वन्द्वी स्वयं कूटस्थः इष्यतां एषः त्वन्तायाः प्रतियोगी अहं इति 
आत्मनि कल्पितः । 
'अन्यतायाइति -अन्यत्वप्रतियोगी स्वयंशब्दार्थः त्वन्ताप्रतियोग्यहंशब्दार्थश्चिदाभासः कूटस्थे 
कल्पित इत्यर्थः ।। ५०॥ 


अब प्रसंग की बात को समाप्त करके फलित दिखाने के लिए लोक प्रसिद्ध का अनुवाद 
करते हैं-- 

तत्ता का प्रतियोगी ( प्रतिद्वन्द्वी ) जेसे वह यह स्वयम्‌ दूसरा तू मैं ओर स्वत्व के प्रतिद्वन्द्वी 
अन्यत्व जैसे स्वयम्‌ अन्य है और त्वत्ता का प्रतिद्रन्द्दी अहंता का जैसे त्वं (तू) अहं (मैं) है इसी प्रकार 
जगत्‌ की प्रतिद्वन्द्वी भाव से प्रयोग देखे जाते हैं अर्थात्‌ इन दो-दो का मेल देखते हैं इसमें संशय 
नहीं है ॥४८॥ 

यदि कहो कि जगत्‌ में यह प्रतिद्वन्द्वी प्रसिद्ध रहे प्रसंग में यहाँ क्या सिद्ध हुआ इस पर 
कहते हैं-- 

अन्य का प्रतिद्वन्द्वी (बराबरी का ) दूसरा जो स्वयं है वह्‌ कूटस्थ है। और त्वन्ता का प्रतियोगी 
(प्रतिद्वन्द्वी ) जो यह अहं शब्द का अर्थ जो चिदाभ।स है, वहु चिदाभास कूठस्थ में कल्पित है यह तुम 
मानों कि स्वयं कूटस्थ है यह में हूँ ॥५०॥ 
फा० ३२ 


श्री प्खदशी मीमाँसा 


{ २५७ ) 


ननूक्तप्रकारेण जीवकूटस्थयोभेंदे सत्यपि सर्वे इत्थं किसिति न जानन्तीत्याश ङ्कघाह- 
अहन्तास्वत्वशोरभेदे रूप्यतेदन्तयोरिव । 
स्पष्टेऽपि मोहमापञ्ञा एकत्वं प्रतिपेदिरे ॥५१॥ 
अन्वयः - अहन्तास्वत्वयोः भेदे इदन्तयोः इव रूप्यते स्पष्ठेऽपि सोहमापन्नाः एकत्वं प्रतिपेदिरे । 
'अहन्तेति' । बुद्धिसाक्षिणः कूटस्थस्य बुद्ध या प्रत्यक्षीकर्तृमशक्यत्वादह^ मिति प्रतिभासमानयोः 
जीवकटस्थयो््रान्त्यैक्रत्वं प्रतिपच्ञा इत्यथः ॥ ५१॥ 
` ` नन्वस्य जीवकूटस्थयोरेकत्व भ्रमस्य कि कारण मित्यपेक्षायामाह-- 
तादात्म्याध्यास एवात्र पूर्वोक्ताविद्यया कृत: । 
अविद्यायां निवृत्तायां तत्कार्यं विनिवतते ॥५२॥ 
अन्वयः- अत्र पूर्वोकताविद्ययाक्ृतः एवं तादात्म्याध्यासः अविद्यायां निवृत्तायां तत्‌ कार्य 
विनिवर्तते । 
'तादात्म्येति' । अत्रास्मिन्‌ ग्रन्थे 


यतोऽविद्याकार्यत्व मस्यातोऽविद्यानिवर्तकञ्ञानेर 


यदि कहो कि पूर्वोक्त प्रकार से जीव और कूटस्थ का भेद होने पर भी सबको इस प्रकार ज्ञान 
क्यों नहीं होता, इसका उत्तर कहते हैं -- 

रूप्यता और इदन्ता कीं तरह अहंता और स्त्रयेता में भेद स्पष्ट है, भिर भी श्रान्ति में पड़े जीव 
उनको एक समझते हैं ॥५१॥ 

बुद्धि का साक्षी कूटस्थ बुद्धि से प्रत्यक्ष तो हो नहीं सकता, इसलिए (अहम्‌) मैं रूप वृत्ति में 
भासमान जो दोनों जीव, और कूटस्थ हैं, उनकी भ्रान्ति से प्रतीत होती हैं ॥५१॥ 

अब जीव और कूटस्थ को एक मानने के भ्रम में जो कारण अविद्या उसको कहते हैं-- 

जो तादात्म्य ( एकता का ' अध्यास जीव कूटस्थ की एकता का भ्रम इस प्रकरण के २५वें 
शलोक में वणित अविद्या का किया हुआ है । अतएव अविद्या के निवृत्त हो जाने पर तत्त्व ज्ञान से उसका 
काये अध्यास) भ्रम भी तो नष्ट हो जाता है ॥५२॥ 


विशेष १ -अहं मैं इस वत्ति में एक काल में ही चिराभास और कूटस्थ दोनों का भान, परन्तु भेद इतना 
है कि चिदाभास तो कूटस्थ के विषय रूप यें प्रतीत होता है और कूटस्थ आत्मा अहं वत्ति 
सहित चिदाभास को प्रकाशित करता हुत्रा स्वयंप्रकाशता से प्रतीत होता है। एक समय 
ही भान ह्वौ, साक्षी अर आभास । दूजो चेतन को विषय, साक्षी स्वयं प्रकाश । 
२--जीव और कूटस्थ की एकता के भ्रम को तादात्म्याध्यास कहते हैं । 


चित्रदीपप्रकरण्ड्य्‌ 


( २२१ ) 


नन्वध्यासस्याविद्याकार्यत्वात्तन्निवृत्त्या निवृत्तिरित्येतदनुपपन्नं, ब्रह्मात्मैकत्वविद्यायामुत्पन्नाया= 
मप्यविद्याकार्यस्य देहादेरुपलभ्यमानत्वादित्यत आह-- 


अविद्यावृतितादात्स्ये विद्ययेव विनश्यतः । 
विक्षेपस्य स्वरूपं तु प्रारब्धक्षयमीक्षते ॥५३॥ 
अन्वयः-अविद्यावृतितादात्म्ये विद्यया एव विनश्यतः विक्षेपस्य स्वरूपं तु प्रारब्धक्षयं 
ईक्षते । 
-अविद्यावृतीति' अविद्यैकका रणयोरावृतितादात्म्ययोविद्ययेव विनिवृत्तिः कमंसहिताविद्याजन्यस्य 
तु विक्षेपस्वरूपस्य कर्मावसानपर्यन्तमवस्थानमित्यविरोध्च इति भाव: ॥ ५३॥ 


यदि कहो कि अविद्या का कार्य होने के कारण जो अध्यास अविद्या की निवृत्ति से हट जाता है 
यह सिद्ध नहीं होता, क्योंकि ब्रह्म और आत्मा की एरुता रूप ज्ञान के उत्पन्न होने पर भी अविद्या के कार्य 
देह आदि प्रतीत होते हैं, इस शंका का समाधान करते हैं 
एक अविद्या ही है कारण जिसका ऐसे आवरण और तादात्म्य ( जीव कटस्थ की एकता का 
ये दोर्नो तो अद्या के कार्य होने के कारण विद्या से ही नष्ट हो जाते हैं और कमं सहित अविद्या से 
पदा हुआ जो विञ्ेप* जो संवार उसका स्वरूप तो प्रारब्ध के क्षय को देखता है । अर्थात्‌ देह आदि 
ससार अपने प्रारव्ध कर्म तक रहता है ॥५३॥। 


विशेष १-स्थून सूक्ष्म शरीर सहित चिदाभास को विक्षे$ कहते हैं। यही अविद्या लेश है, ब्रह्मात्मरवं 
सान्तरायं पुरस्तात्‌ बोधोत्पत्तो ध्दस्तमोहान्तरायस्‌ । यष्द्ययेवं हवैतलेशानुवृततेः प्रत्यक्षत्वात्‌ 
मोढलेशोऽभ्त्रोयः । ( संक्षेप शा० ४।४४ ) पहले ( ज्ञान की उत्पत्ति से पूर्वं ) ब्रह्मात्मत्व 
सान्तराय, अविद्या तत्‌ कार्य अध्याससे व्यवहित था और ज्ञान की उत्पत्ति हो जाने पर 
उसकी मोहरूपी अन्तराय ध्वस्त हो जाता है! यद्यपि ऐसा (मोह सर्वथा ध्वस्त हो गधा) 

थापि द्वैताभास की अचुवत्ति प्रत्यक्ष होने से अविद्या लेश मानी जाती हे । 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 
( २४५९६ ) 


ननु प्रारब्धकर्मणो निमित्तमात्रत्वात्तत्सद्भावमात्रेणोपादाने विनष्टेऽपि कथं कार्यानुवृत्तिरित्या- 
शङ्कुय, शास्त्रान्तर सिद्धदृष्टान्तेन तदनुवृत्ति संभावयति - 
उपादाने विनष्टेऽपि क्षणं कार्य प्रतीक्षते । 
इत्याहुस्ताकिकास्तद्वदस्माकं कि न संभवेत्‌ ॥ ५४॥। 
अन्वयः -उपादाने विनष्टेऽपि क्षणं कार्य प्रतीक्षते इति ताकिका आहुः तद्वत्‌ अस्माकं कि 
न सम्भवेत्‌ । 
'उपादान इतिः ॥५४॥ 
ननु ताकिकं कार्यस्य क्षणमात्रमवस्थानमङ्गीकृतं, न चिरकालमित्याश डूचाह-- 
तन्तूनां दिनसंख्यानां तैस्ताहृक्‌ क्षण ईरितः । 
भ्रमस्यासंख्यकल्पस्य योग्यः क्षण इहेष्यताम्‌ ।।५५।। 
अन्वयः - तन्तूनां दिनसंख्यानां तैः तादृक्‌ क्षण ईरितः असंख्यकल्पस्य भ्रमस्य इह योग्यः 
क्षणः ईष्यताम्‌ । 
'त-तूतामिति'। संसारस्थानादिकालमारभ्यातुवृत्तत्वात्तत्संस्कारवशेन कुलालचक्र्रमवच्चिरका- 
लानुवृत्तिर्वं विरुध्यत इति भावः ॥५५॥ 


शंका प्रारब्ध कर्म तो निमित्त मात्र है, वे चाहे बने रहें, उपादान कारण अविद्या है अविद्या 
के नष्ट हो जाने पर भी कार्य रूप देह और विक्षेप कंसे बना रहता है इसका उत्तर अन्य शास्त्र वाले 
नैयायिक जैसा यह कहते हैं, प्रसिद्ध दृष्टान्त से कहते हैं-- 

उपादान कारण की निवृत्ति होने पर भी क्षण मात्र कार्ये की अनुवृत्ति { स्थिति ) देखते हैं, 
अर्थात्‌ क्षण भर कार्य बवा रहता है इसी प्रकार हमारे सिद्धान्त में भी देह आदि विक्षेप बना रहना 
संभव क्यों नहीं है ॥५४।॥। 

नेयायिक कार्य की स्थिति क्षणमात्र मानते हैं चिरकाल तक नहीं, तब फिर तुम विक्षेप को 
चिरकाल स्थायी केसे मानते हो इसका उत्तर देते हैं-- 

उन नैयायिको ने जसे दिनों में गिने योग्य तन्तुओं का क्षण वैसा ही ( छोटा सा ) क्षण मान 
लिया है । वैसे यहाँ भी असंख्य कल्पों की आयु वाले भ्रम के योग्य क्षण ( उसी अनुपात में लम्बा ) 
मानना चाहिए संसार तो अनादि काल से चला आ रहा है, संस्कारबश वह भ्रम रूप संसार अविद्या रूप 
उपादान के नष्ट हो जाने पर भी चिरकाल अर्थात्‌ प्रारब्ध कर्मो की समाप्ति तक वैसे बना रहता है, 
जेसे कि कुलाल चक्र एक बार घुमाकर छोड़ देने पर भी देर तक घूमता रहता है ॥५५॥ 


चित्रदीपप्रकरणम्‌ 


( २५३ ) 


ननु ताकिकैर्यंथाऽयुक्तमभिहितं तद्वद्भवतापीत्याशङ्कथ, स्वोक्तौ तती वैषम्यं दर्शयति-- 
विना क्षोदक्षमं मानं तेवृथा परिकल्प्यते । 
श्रतियुक्त्यनुश्ूतिभ्यो वदतां कि नु दुःशकम्‌ ॥५६।। 
अन्वय:- विना क्षोदक्षमं मानं तैः वृथा परिकल्प्यते श्रुतियुक्त्यनुभूतिभ्य: वदतां दुःशकं नु कि। 
'विनेति’ । क्षोदक्षमं विचारसहं मानं विना, प्रमाणमन्तरेणेत्यर्थः । तस्य तावदेव चिरं यावन्न 
विमोक्ष्येऽथसंपत्स्ये ( छा० ६।१४।२ ) इति श्रुतिः, चक्रश्रमादिदृष्टान्तो युक्तिः अनुभूतिविद्वृदनुभवः एतेभ्यः 
प्रमाणेभ्यः कि वक्तुमशक्यमित्या भिप्रायः ॥५६॥। 


प्रकृतमनुसरति-- 
आस्तां दुस्ताकिके: साक॑ विवाद: प्रकृतं ब्रुवे । 
स्वाहमोः सिद्धमेकत्वं कूटस्थपरिणामिनोः ।1५७॥ 


अन्वयः -दुस्ताकिकैः साकं विवादः आस्तां प्रकृतं ब्रुवे, स्वाहमोः कूटस्थपरिणामिनोः एकत्व 
( श्रान्त्या ) सिद्धम्‌ । , 
'आस्तामिति' । स्वयमहं’ शब्दार्थयोः कू टस्थपरिणामिनोरेकत्वं भ्रान्त्या सिद्धम्‌ ॥५७॥ 


नैयायिकों की तरह तुम्हारा कथन भी अयुक्त है । इस शंका का उत्तर हमारे कथन नैयायिकों 
के कथन में भेद दिखाते हैं -- 


तार्किक विचार सहित प्रमाण के विना वृथा कल्पना करते हैं श्रुति युक्ति अनुभव सहित कहने 
वाले हमारे मत में क्या कठिनाई है ।॥।५६।। 

विचार करने पर भी बने रहने वाले प्रमाणान्त के बिना ज्ञानी को मोक्ष में इतनी ही देरी है कि 
जब तक देहपात नहीं होता, देहपात होते ही ज्ञानी मुक्त हो जाता है यह श्रुति का प्रमाण है, कुलाल चक्र 
का भ्रमण वेदान्त के सिद्धान्त में युक्ति: और विद्वानों का अनुभव है ही इतने प्रमाणों के रहते प्रारब्ध कर्म 
की समाप्ति तक विक्षेप का बना रहना हमारे मत में सिद्ध करना कठिन नहीं है ॥५६॥ 

अब पुनः प्रसंग पर आते हैं-- 

दुष्ट जो तके उसके कर्ता ताकिकों के संग विवाद रहे अब प्रकरण की बात को ही करता हूँ । 


स्व का अर्थ जो कूटस्थ निविकार साक्षी ओर अहम्‌ का अर्थ परिणामी, विकारी चिदाभास है इन दोनों 
की एकता भ्रान्ति (अज्ञान) से सिद्ध हो गयी ॥५७॥ 


विशेष १- कूटस्थ चिदाभास । 


श्री पश्चदशी मौरमांसा 
( २५४ ) 


ननु कूटस्थजीवयोरेकत्वं भ्रान्तिसिद्ध चेदिदं भ्रान्तमिति केऽपि कुतो न जानन्तीत्याश ङ्कघ, 
श्रृतितात्पर्येपर्यालोचन शुन्यत्वा दित्याह - 
भ्राम्यन्ते पण्डितंमन्याः सवे लौकिकतेथिकाः । 
अनाहत्य श्रुति मौख्यात्केवलां युक्तिमाश्रिताः 11५८ 
अन्वयः - श्रुति अनादुत्य केवलां युक्ति आश्चिताः लौकिकतैरथिकाः सर्वे पण्डितंमन्याः मौरर्व्यात्‌ 
भ्राम्यन्ते । 


'श्राम्यन्ते इति’ ॥५८॥ 
| ननु श्रृत्य्थप्रवक्ता रोऽपि केचि दित्थं कुतो न जानन्तीत्याशङ्कय, तेषां साकल्ये श्रत्यर्थपर्यालोचना- 
भावादित्याह - 
पूर्वापरपरामशंविकलास्तत्र केचन । 
वाक्याभासान्वस्वस्वपक्षे योजयन्त्यप्यलज्जया ॥५८।। 
अन्वयः तत्र केचनपूर्वापरपरामर्शं विकलाः अलज्जया वावयाभासान्‌ अपि स्वस्वपक्षे 
योजयन्ति । 
“पूर्वापरेति' ॥ ५ 5॥। 


शंका कटस्थ और जीव को एकता भ्रान्ति से सिद्ध है। तो यह भ्रान्ति है । इसको कोई भी 
व्यक्ति क्यों नहीं जानते ? ऐसी शंका कर उत्तर में कहते हैं कि श्रुति के अभिप्राय पर्यालोचन होने के 
कारण नहीं जान सकते हैं -- 

पण्डित न होते हुए भी अपने आपको पण्डित समझने वाले अज्ञानी नैयायिक आदि शास्त्रवेत्ता 
जन ( सब्र अपनी ) मूर्खता से श्रुति का आदर न कर केवल तके के ही बल से जो कूट८थ और जीव क्री 
एकता श्रान्तिसिद्ध हैं और वे दोनों को एक समान मान बैठे हैं ॥५८॥ 

यदि कहो कि श्रुतियों के वक्ता भी कोई-कोई ऐसे इस प्रकार क्यों नहीं जानते इस शंका का 
उत्तर यह है क्रि उन लोगों को भी पूर्ण रूप से श्रुति के अर्थं का अवबोध पर्यालोचनपूर्वक नहीं है, 
इसलिए वे लोग अच्छी तरह नहीं जानते - 

पूवे और अपर के विचार करने में असमर्थ कुछ (श्रुत्यर्थे को थोड़ा जानने वाले) पुरुष निर्लज्ज 
होकर अपने-अपने पक्ष (मत, में वाक्याभासों* को भौ लगा लिया करते है ॥५६॥ 


- ल >... 2) => > = © = is ~ 
विशेष १ -वाक्य के आभास को पूर्वापर जो विरोध से अन्य अर्थ में तात्पर्य वाजे जो वाक्य ॐ वह 
वाक्याभास कहलाते हैं । a 


चित्रदीपप्रकरणस्‌ 


( १४४ ) 


तत्र तावप्रत्यक्षैकप्रमा णाभ्युपगमेना तिस्थूलत्वाल्लोकायतादिपक्षं प्रथमतोऽनुभाषते-- 
कूटस्थादिशरीरान्तसंघातस्यात्मतां जगु: । 
लोकायताः पामराश्च प्रत्यक्षाभासमाश्रिताः ॥६०॥ 
अन्वय:--लोकायताः पामराः च प्रत्यक्षाभासं आश्रिताः कूटस्थादिशरीरान्तसंघातस्म 
आत्मतां जगु: । छु क 
'क्टस्थादीति' । प्रत्यक्षसिद्धत्वेन देहादेरात्मत्व॑ पारमाथिक स्यादित्याशङ्कयोक्तं प्रत्यक्षाभा- 
समिति' ॥६०॥ 
ते प्रत्यक्षेकप्रमाणवादिनो$पि परव्यामोहनाय स्वमतं श्रुतिसिद्धमिति दर्शयितुं वाक्यमप्युदा- 
हरन्तीत्याह-- 2 | 
श्रौतीकर्त्‌ स्वपक्षं ते कोशमन्नमयं तथा । 
विरोचनस्य सिद्धान्त प्रमागं प्रतिजज्ञिरे ॥६१॥ 
ते स्वपक्षं श्रौतोकर्त अन्नमयं कोशं तथा विरोचनस्य सिद्धान्तं प्रमाणं प्रतिजज्ञिरे । 
'श्रौतीकर्तमिति' । कोशमन्नमयमिति शब्देन अन्नमयकोशप्रतिपादकं “स वा एष पुरुषोऽन्नरसमयः 
( तेत्ति० २।१।१ ) इत्यादि वाक्यं लक्ष्पते। विरोचनस्य सिद्धान्तमिति तत्सिद्धान्तप्रतिपादकं 'आत्मैव 
देहमयः' इत्यादिवाक्यं लक्ष्यते । एत्राक्यद्वयं प्रमाणत्वेन प्रतिजानन्त एव, न तूपपादयितुं क्षमाः, प्रकरण- 
विरोधादिति भावः ॥६१॥ 


अब केवल मात्र प्रत्यक्ष प्रमाण मानने वाले स्थूल बुद्धि जो लोकायत ( नास्तिक ) ओर पामर 
उनके पक्ष को प्रथम कहते हैं-- 

( चार्वाक के अनुयायी ) लोकायत तथा पामर ( महासू ) लोग ( मनुष्य ) प्रत्यक्ष नहीं अपितु 
प्रत्यक्षाभास क्रा आश्रय लेकर कूटस्थ से लेकर शरीर पर्यन्त का जो यह संघात ( जमघट्ट ) इसी को 
आत्मा कहते हैं ॥६०॥ 

और वे प्रत्यक्ष प्रमाण के वादी भी अन्यों के मोहनाथे अपने मत को श्रृति सिद्ध करने के लिए 
इस वाक्य को कहते हैं-- 

वे अपने पक्ष को श्रुति सिद्ध करने के लिए अन्नमय कोश से यहाँ उसके प्रतिपादक वह बही 
पुरुष (ईश्वर ) है जो अन्न रस मय (देहू) है ईन त्रृति के वाक्य को कहते हैं, प्रह्वाद पुत्र विरोचन 
का जो यह सिद्धान्त हे कि (आत्पा ही देइपप्र ठै) इसको ही प्रमाण मानते हैं। वे लोग इन दो वाक्यों 
'को प्रमाण की प्रतिज्ञा मात्र करते हैं और अपने पक्ष का कथन नहीं कर सकते प्रसंग के विरोध 
के कारण ॥६१॥ नीह 


६ के 


श्री पखदशी मीमांवा 
( १६६ ) 


अस्मिन्मते दोषदर्शवपुर:सरं मतान्तरमुत्थापयति-- 
जीवात्मनिगमे देहमरणस्यात्र दर्शनात्‌ । 
देहातिरिक्त एवात्मेत्याहुर्लोकायताः परे ॥६२॥ 

अन्वयः - अत्र जीवात्मनिर्गमे देहमरणस्य दर्शनात्‌ ` देहातिरिक्तः एव आत्मा इति परे 

लोकायताः आहुः । 

'जीवात्मेति’ ॥६२॥ 

कीदृशो देहातिरिक्त आत्मा, येन वा प्रमाणेनावगम्यत इत्याश ङ्कायामाह- 
प्रत्यक्षत्वेनाभिमताहंधीर्देहातिरेकिणम्‌ । 
गमतेदिन्द्रियात्मानं वच्मीत्या दिप्रयोगतः ॥।६३।। 

अन्वयः देहातिरेकिणं अहं धीः प्रत्यक्षत्वेनाभिमताः वच्मि इत्यादिप्रयोगत इन्द्रियात्मानं 


गमयेत्‌ । 
'प्रत्यक्षत्वेनेति' । अह वच्मि’ अह पश्यामि’ इत्यादि प्रयोगदर्शनात्‌ देहातिरिक्ताहुंबुद्धिगम्या- 


नीन्द्रियाण्यात्मेत्यर्थ: ।। ६ ३।। 


अब इस मत ( पक्ष ) में दोष दिखाकर अन्यमत इन्द्रियात्मवादी को कहते हैं-- 

इन्द्रियात्मवादी कुछ दूसरे लोकायत जीव रूप आत्मा के निकल जाने पर देह का मरण जगत्‌ 
में देखते हैं इसलिए देह से भिन्न ही आत्मा है ॥६२॥ 

अब देह से भिन्न कैसा आत्मा है ओर किस प्रमाण से जाना जाता है यह दिखाते हैं-- 

मैं कहता हूँ, मैं देखता हूँ इत्यादि प्रयोगों से प्रतीत होता है कि प्रत्यक्ष मानी हुई यह अहंबुद्धि 
देह से भिन्न (अहु बुद्धि से गम्य) इन्द्रियों को आत्मा बता रही है ॥६३॥ 


चित्रदीपप्रकरणम्‌ 


( २४७ ) 


नन्विन्द्रियाणामचेतनानां कथमात्मत्वमित्याश ङ्कय, श्रुतिष्विन्द्रिवसंवाद अवणादचेतनत्वम सिद्ध- 


मित्याह -- 
वागादीनामिन्द्रियाणां कलहः श्रुतिषु श्रुतः । 
तेन चेतन्यमेतेषामात्मत्वै तत एवं हि ॥६४॥ 
अन्वय :--श्रुतिषु वागादीनां इन्द्रियाणां कलहः श्रुतः तेन एतेषां चैतन्यं तत एव हि आत्मत्वं 
(सिद्धम्‌) । 


'वागादीनामिति' । चेतनत्वस्यैवात्मलक्षणत्वात्‌ चेतनानामिन्द्रियाणाँ आत्मत्वमुचितमित्याह 
'आत्मत्वमिति' ॥६४।। 
मनान्तरमुत्थापयितमाह-— 
हैरण्यगर्भाः प्राणात्मवादिनस्त्वेवमूचिरे । 
चक्षुराद्यक्षलोपेऽपि प्राणसत्त्वे लु जीवति ॥६५॥ 
अन्वय : प्राणात्मवादिनः हैरण्यगर्भाः तु एरं ऊचिरे चञ्षरादिअ्ञजोपेऽपि प्राणसत्वे तु 
जीवति । 
“हेरण्यगर्भा इति' ॥६५॥ 


यदि शंका हो कि अचेतन इन्द्रियों को आत्मत्व केसे होगा, इसका उत्तर श्रुतियों में इन्द्रियों का 
संवाद श्रवण करने से ज्ञात होता है कि इनका अचेतनत्व असिद्ध हे इस पर कहते हैं-- 


वाक्‌ आदि इन्द्रियों का कलह श्रुतियों में सुना है इससे वे इन्द्रियां चेतन हैं और चेतन होने से 
ही आत्म रूप हैं, क्योंकि यह मत उनका है जो इन्द्रियों को आत्मा मानते हैं ॥६४॥ 

अब दूसरे के सिद्धान्त का उत्थापन करने के लिए कहते हैं-- 

समष्टि प्राण रूप हिरण्यगर्भ के उपासक जो प्राण को आत्मा मानते हैं नेत्र आदि इन्द्रियों के 


नष्ट होने पर भी प्राणों की सत्ता से रहने तक पुरुष जीवित रहता है, इसलिए प्राण आत्मा है, इन्द्रियाँ 
आत्मा नहीं हैं ॥६५॥ 


फा० ३३ 


श्री पश्वदशी मीमांसा 


( २४५ ) 


प्राणस्यात्मत्वे श्रौतलिङ्गानीति दर्शयति 


घ्राणो जागति सुप्तेऽपि प्राणश्चैष्ठ्यादिकं श्रुतम्‌ । 

कोश: प्राणमयः सम्यग्विस्तरेण प्रपञ्चितः ॥६६॥ 
अन्वय :-प्राणः सुप्तेऽपि जागति प्राणश्रैष्ठ्यादिकं श्रृतं प्राणमयः कोशः -विस्तरेण सम्यक्‌ 
प्रपञ्चितः । 

“प्राण इति’ । 'प्राणादय एवैतस्मिन्‌ पुरे जाग्रति’ (प्रश्नो० ४।३) इत्यादिना प्राणजागरणं श्रूयते 
“तत्प्राणे प्रपन्न उदतिष्ठत्तदुक्थमभवत्तदेतदृक्थम्‌' इति प्राणस्य श्रैष्ठयादिकं श्रूयते । अन्योऽन्तर आत्मा 


प्राणमयः’ (तैत्ति २।२ इत्यादिना प्राणमय: । कोशः प्रपञ्चितः । 'आदि’ शब्देन प्राणसंवादप्रवेशादिकं 
ग्राह्यम्‌ ।॥। ६६॥ 


प्राणादप्यान्तरस्य मनसः आत्मत्ववादिनो मतं दशयति 
मन आत्मेति मन्यन्त उपासनपरा जना: । 
प्राणस्याभोकतृता स्पष्टा भोक्तृत्वं मनसस्ततः ॥। ६७॥। 


अन्वय :-उपासनपराः जनाः सन आत्मा इति मन्यन्ते प्राणस्य अभोक्तृता स्पष्टा ततः मनसः 
भोक्तृत्वं ।सिद्धम्‌) 


मन आत्मेतीति' । प्राणस्यानात्मत्वे युक्तिमाह- प्राणस्येति’ ॥६७॥ 


अब प्राण को आत्मा मानने में श्रृति के प्रमाण देते हैं -- 


(सुषुप्ति काल में) इस शरीररूप पुर में प्राणाग्नि जागते हैं और के आश्रय से उठता है 
इससे प्राण की ही श्रेष्ठता है और अन्य अन्तर भीतर) प्राणमय आत्मा है, इत्यादि से प्राणमय 


कोश का विस्तार से वर्णन किया है, और प्राग छ” मम्बाइ प्रवेश आदि भी देखते हैं इसलिए प्राण ही 
आत्मा है ॥६६॥ 


अत्र प्राण ते मी अन्तर (मीतर) मत की आत्मता नारदपञ्चरात्र मत को दिखाते हैं 


चित्रदीपप्रकरणस्‌ 
( १५४ ) 


मन एव मनुष्याणां कारणं बन्धमोक्षयोः । 
श्रतो मनोमयः कोशस्तेनात्मेतीरितं मनः ॥६८॥ 
मनस आत्मत्वे युक्तिप्रतिपादिकां श्रुतिमाह 
अन्वय :- मनुष्याणां बन्धमोक्षयोः कारणं मनः एव मनोमयः कोशः श्रुतः तेन आत्मा इति 
मनः इरितं । 
“मन एवेति'। 'तस्माद्वा एतस्मात्प्राणमयादन्योऽन्तर आत्मा म मय: (त्ति २।२) इति 
श्ृत्यन्तरं दशेयति--'श्रुत इति’ । फलितमाह--'तेनेति' ॥ ६८॥ 


और उपासना करते हुए जन यह कहते हैं प्राण भोक्ता नहीं है यह बात स्पष्ट है इससे सुख, 
दुःख का भोक्ता मन ही हो सकता है और यही आत्मा हे ॥६७॥ 


अब मन को आत्मा मानने में युक्ति की बोधक श्रुति को कहते हैं कि_ मनुष्यों के बन्ध और 
मोक्ष का कारण मन ही है उस प्राणमय कोश से दूसरा इसके भीतर रहने वाला आत्मा मनोमय है । इस 
श्रुति में मनोमय कोश का भी वर्णन आता है इसलिए मन को ही आत्मा कहा गया है ॥६५॥ 


विशेष १--(१) प्राण आत्मा नहीं है -प्राण वायु है जसे वाह्य वायु आत्मा नहीं है वैसे ही यह वायु 
प्राण भी आत्मा नहीं है। (२, प्राण के अदर्शन से मृत्यु का होना नियम नहीं है, स्थावर 
वृक्ष आदि में प्राण न दिखायी देने पर भी मृत्यु नहीं होती जंगम मनुष्यादि में भी मूर्च्छादि 
के समय प्राण न दिखायी देने पर भी मृत्यु नहीं होती इसलिए प्राण आत्मा नही है । 
(३) सुषुप्ति के समय प्राण जागता है तो भी यदि कोई {शरीर के भूषणादि को ले जावे तो 
हटाता नहीं, सम्बन्धी आये तो उनका सत्कार नहीं करता इसलिए प्राण जड़ है । जड़ होने 
से वह प्राण आत्मा नहीं है । (४) प्राण के निकलने से देह की मृत्यु होना हेतु प्राण के आत्मा 
होने का साधक नहीं है - जठराग्नि के तिकलने से भी मृत्यु हो जाती है। .५, श्रुति में प्राण 
की श्रेष्ठता आदि के प्रतिपादक जो वाक्य कहे हैं वे प्राण की उपासना में प्रवत्ति के प्रयोजक 
मात्र हैं और प्राणमय कोश की आत्मता के प्रतिपादक वचनो का तो मनोमय कोश की 
आत्मता के प्रतिपादक वचनों से बाध हे अतएव उन श्रुति वाक्यों का तात्पर्य तो स्थूलार्न्ध- 
तिन्याय से अधिष्ठान प्रत्यक्‌ अभिन्न ब्रह्म को बतलाना ही है । (६) इन्द्रिय घ्राण संवाद और 
शरीर में प्राण के प्रवेश का वर्णन भी वायु के अभिमानी देवता का ही समझना चाहिए भूख 
से मेरे प्राण निकल जायेंगे या भोजन से मेरे प्राण सन्तुष्ट हो गये, आदि वाक्यो से स्पष्ट है 
कि प्राण ममता के विषय हैं--अतएव वे अहं प्रतीति के विषय नहीं हो सकते । (७) किर 
अपने प्राण का गमनागमन अपने आप अनुभव होता है, अतएव प्राण को जानने वाला आत्मा 
स्वयं प्राण से भिन्न ही है । अतएव प्राण की आत्मता असंगत है । 


गम्यते । 


श्रो पञ्चदशी मीँमासा 
( २६० ) 


मनसोऽप्यान्तरस्य विज्ञानस्य आत्मत्ववादिनो बौद्धस्य मतं दर्शयति-- 


विज्ञानमात्मेति पर आहुः क्षणिकवादिनः । 
यतो विज्ञानमूलत्वं मनसो गम्यते स्फुटम्‌ ।।६५।। 


अन्वय :- परे क्षणिकवादिनः विज्ञानं आत्मा इति आहुः यतः मनसः विज्ञानमूलत्वं स्फुटं 


'विज्ञानमिति' । विज्ञानस्यान्तरत्वे युक्तिमाह -'यत इति' ॥६३॥ 


अब मन से भी भीतर विज्ञानमय कोश को आत्मा मानने वाले बौद्ध के मत को कहते हैं -- 


दूसरे क्षणिक वादी बौद्ध लोग बुद्ध के शिष्य यो. चार नामक) क्षणिक विज्ञान रूप बुद्धि विज्ञान 


को ही आत्मा कहते हैं । क्योंकि मन? का विज्ञान मूलक होना स्पष्ट ही है ॥ ६४ 


विशेष १--मन आत्मा नहीं है (१) यह मन वसूले आदि की तरह करण अर्थात्‌ साधन है (२) मन के 


होने से ही चेतना का होना आवश्यक नहीं है क्योंकि सुषुप्ति आदि के समय भी सामान्य 
चेतना रहती है अतएव मन जड़ है (३) पहले मेरा मन किसी दूसरे स्थान पर गया था, 
अब मेरा मन स्थिर है इस प्रकार मन ममता का विषय है, अहं प्रतीति का विषय नहीं, 
अतएव मन की स्थिरता अथवा अस्थिरता को जानने वाला आत्मा से भिन्न है । (४) मन 
स्वतन्त्र रूप से भोक्ता नहीं है, चेतनाभास विशिष्ट होने से ही वह भोक्ता हैं-अतएव भोक्ता 
होने के कारण “उसको आत्मा मानो ऐसा कहना ठीक नहीं, (५) मनुष्यों के बन्ध मोक्ष 
का कारण बताने वाली श्रुति यह बताती है कि ज्ञान प्राप्ति हो जाने से मन का बाध होने 
पर मोक्ष और विषय वासनाओं के कारण भूत मोक्ष साधनों का प्रतिबन्ध होने से अध्यास 
होने पर बन्ध होता है । यह श्रुति मन को आत्मा नहीं बताती । अतएव यह श्रुति मन की 
आत्मता में प्रमाण नहीं है अपितु बन्ध के साधनों से निवृत्ति और मोक्ष साधन में प्रवृत्ति की 
बोधक है मनोमय कोश को आत्मा कहने का निराकरण गत पृष्ठ के टिप्पणी में कर चुके हैं 
अतएव मन की आत्मता असंगत है । 


चित्रदीपप्रकरणम्‌ 


( २६१ ) 


'विज्ञानमनः' शब्दवाच्यस्यान्तःकरणस्येकत्वात्‌ कथं मनोविज्ञानयोः कार्यकारणभाव इत्याशङ्कूध, 
तमुपपादयितुं तयोभेंदं तावदर्शेयति-- 


अहंवृत्तिरिदंवृत्तिरित्यन्तःकरणं द्विधा । 
विज्ञानं स्यादहंवृत्तिरिदंवृत्तिर्मनो भवेत्‌ ॥७०॥ 
अन्वय:--अहंवृत्तिः इद॑वृत्तिः इति अन्तःकरणं द्विधा विज्ञानं अहंवृत्तिः स्यात्‌ मनः इदं 
वृत्तिः भवेत्‌ । 
'अहंवृत्तिरिति’ ॥७०॥ 
तयो: कार्यका रणभावमाह-- 
अहंप्रत्ययबीजत्वमिदंवृत्ते रति स्फुटम्‌ । 
अविदित्वा स्वमात्मानं बाह्य वेत्ति न तु कर्वाचत्‌ ॥७१॥ 
अन्वयः~ अहुंप्रत्ययबीजत्वं इदंवृत्तं: इति स्फुठं स्वं आत्मानं अविदित्वा बाह्यं क्वचित्‌ 
लुन वेत्ति। 
“अहं प्रत्ययबीजत्वमिति’ तदेवोपपादयति--'अविदित्वेति’ .अहंवृत्युदयाभावे इदंवृत्त्यनुदयादनयोः 
कार्यकारणभाव इत्यर्थः ॥७१॥ 


अब विज्ञान और मन का वाच्य अन्तःकरण एक ही है, अतएव मन और विज्ञान का क्रमशः 
कार्यं और कारण कसे हो सकते हैं, यह शंका करके उनका भेद कहने के लिए रीति को बताते हैं-- 


अहुंवृत्ति और इदंवृत्ति नाम अन्तःकरण के दो भेद हैं। अहंवृत्ति को विज्ञान ओर इदंवृत्ति 
को मन कहते हूँ। मन और विज्ञान अन्त.करण नाम से एक होने पर भी वृत्ति भेद से भिन्नः 
भिन्न है ॥७०॥ 

अब अहुंप्रतीति और इदंप्रतीति विज्ञान मन का कार्य कारण भाव कहते हैं -- 

इदं ( यह है ) प्रतीति का बीज ( कारण ) अहं प्रतीति है । क्योंकि अपनी आत्मा के विना 
जाने कदाचित्‌ भी बाह्य विषयों को नहीं जान सकता अर्थात्‌ अहवृत्ति के पैदा हुए बिना इदंवृत्ति पैदा 
नहीं हो सकती, इसलिए इन दोनों का कार्ये कारण भाव है ॥७१॥ 


श्री पण्चदर्शी मीमांसा 


( २६२ ) 


तस्य विज्ञानस्य क्षणिकत्वे$नुभवं प्रमाणयति-- 
क्षणे क्षणे जन्मनाशावहंवृ्तोमतो यत: । 
विज्ञान क्षाणकं तेन स्वप्रकाशं स्वतो मितेः ॥७२॥ 
अन्वयः - यतः अहंवृत्तेः क्षणेःक्षणे जन्मनाशौ मितौ तेन विज्ञानं क्षणिकं स्वतो मितेः स्वप्रकाशम्‌ । 
क्षण इति' । क्षणिकत्वमुपपाद्य, स्वप्रकाशत्वमूपपादयति - स्वप्रकाशमिति’ । स्वेनैव 
प्रमितत्वादित्यर्थः। ॥७२॥ 
विज्ञानस्यात्मत्वे आगमः प्रमाणमित्याह-- 
विज्ञानमयकोशोऽयं जीव इत्यागमा जगुः । 
सर्वसंसार एतस्य जन्मनाशसुखादिकः ।।७३।। 
अन्वयः-आगमाः विज्ञानमयकोशः अहं जीवः इति जगुः सर्व॑संसारः एतस्य जन्मनाश 
सुखादिक्रः । 
ह 'विज्ञानमयेति' । तस्माद्वा एतस्मान्मनोमयादन्योऽन्तर आत्मा; विज्ञानमयः’ ( तैत्ति० २।२ ) 
“विज्ञान यज्ञं तनृते' ( तेत्ति२ २।५।१ ) इत्यादिवाक्यं विज्ञानस्यात्मत्वप्रतिपादकमिति भावः ॥७३॥ 


अब विज्ञान क्षणिक ( अनित्य ) है इसमें अनुभव प्रमाण बताते हैं ~ 

इस अहंवृत्ति का जन्म ओर विनाश क्षण-क्षण में होते जाते हैं ।  ( यह अहंवत्ति कभी पैदा 
होती है और क्षण-क्षण में रहकर फिर मर जाती है ) इसलिए अनुभव से विज्ञान क्षणिक सिद्ध हो जाता 
है ओर अपने से ही प्रमित होने के कारण यह विज्ञान स्वप्रकाश भी है यह ज्ञान स्वयं अपने आपको जानता 
है इसलिए स्वयं प्रकाश है ॥७२॥ 

क्षणिक विज्ञावादी योगाचार विज्ञान को आत्मख्प होने में वेद का प्रमाण देते हैं-- 

विज्ञानमयकोश यह जीव है, जन्म नाश तथा सुखादि नामक सारा संसार इस विज्ञानमय 
कहलाने वाला जीव का ही है यह शास्त्रों में बताया है। उस इस आत्मा से अन्य अन्तरात्मा है जो 
विज्ञानमय है विज्ञान ही यज्ञ का विस्तार करता है ये दो वाक्य विज्ञानमय की आत्मता का 
प्रतिपादक हैं ॥७३॥ 


विशेष १- विज्ञानं १वप्रकाशम्‌ भवितुमहति, प्रमाविषयत्वातु इति । 


चित्रदीषप्रकरणम्‌ 


( १६३ ) 


बौद्धावान्तरभेदस्य शून्यवादिनो मतं दशँयति - 
विज्ञानं? क्षणिकं नात्मा विद्यदभ्रनिमेषवत्‌ । 
अन्यस्यानुपलब्धत्वाच्छन्यं माध्यमिका जगुः ॥७४।। 
अन्वयः विज्ञानं क्षणिकं आत्मा न विद्युदध्रनिमेषवत्‌ अन्यस्य अनुपलव्धत्वात्‌ माध्यमिकः 
शूम्यं जगुः । 
“विज्ञानमिति’ ॥७४॥ 


उक्त मत में दोष दिखाते हुए बौद्धो के अवान्तर भेद माध्यमिक शून्यवादी का मत दशति हैं-- 

बिजली, वादल और आँखों की निमेष इः के समान क्षणिक (क्षण भर में नष्ट हो जाने वाला) 
बिज्ञान आत्मा नहीं है । तथा इसके अतिरिक्त और कुछ न दीखने से शून्य ही माध्यमिक ( आत्मा ) 
कहते हैं ॥७४॥ 


विशेष १- क्षणिक विज्ञानवादी का मत और उसकी असंगति क्षणिक विज्ञानवादी योगाचार बुद्धि को 
आत्मा मानते हैं, उनका आशय यह है कि बाहर भीतर सब वस्तुएँ विज्ञानाकार हैं और यह 
विज्ञान बिजली, बादल की तरह क्षण-क्षण में उत्पन्न एवं नष्ट होता है अतएव क्षणिक है 
तथा अपना एवं दूसरों का प्रकाशक होने से स्वप्रक।श है । एक विज्ञान के नष्ट होते ही 
दूसरा-दूसरे के नष्ट होने पर तीसरा उत्पन्न होता है। इस प्रकार दीप ज्योति अथवा नदी 
के प्रवाह की तरह विज्ञान की धारा बनी रहती है । यह धारा आलय विज्ञान धारा और 
प्रवृत्ति विज्ञान धारा नाम से दो प्रकार की है। अहं अ।कार वाली प्रथम धारा बुद्धि रूप 
है और यह्‌ घट है यह देह है। इस इदं आकार वाली दूसरी धारा मन आदि बाह्य पदार्थ 
रूप है । पहले आलय विज्ञान होती है पश्चात्‌ प्रवृत्ति विज्ञान धारा । अतएव दूसरी पहली 
की कार्य है। यह आलय विज्ञानधारारूप बुद्धि ही आत्मा है इसमें प्रवृत्ति विज्ञान धारा 
रूप मन आदि के बाध को विचारने से एक रस क्षणिक विज्ञान धारा की स्थिति हो जाती है । 
वही मोक्ष है-विज्ञानवादी का यह मत असगत है, क्योंकि रूपादि ज्ञान रूप काये के साधन 
जैसे चक्षु आदि हैं, वैसे ही जो निश्चय रूप कार्य की करण ( साधन ) बुद्धि है वह आत्मा 
नहीं हो सकती क्योंकि सब पदार्थो का निश्चय करने वाली बुद्धि को जो जानता है वह आत्मा 
है और प्रकाश स्वरूप है । सदा प्रकाशित रहता है। भास्य (रूप, और भासक ( सूर्यादि 
प्रकाश ) जैसे भिन्न हैं वेसे भास्य बुद्धि से भासक आत्मा भिन्न है। जैसे घटादिक आकार 
को प्राप्त हुआ दीपादि का प्रकाश मिश्रभाव से भासमान होता हुआ भी वस्तु से भिन्न 
स्वभाव का है-ऐसे ही ज्ञानस्वरूप आत्मा बुद्धि वृत्तियों के साथ एकाकार हुआ मिश्रित 
भाव से भाव माना है तो भी वस्तुतः बुद्धि वृत्तियों से भिन्न नित्य और शुद्ध ही है। 
अेसे एक ही ब्राह्मण को पाठक और पाचक आदि क्रियाओं के कारण पाठक, पाचक 
आदि भिन्न-भिन्न नामो से पुकारते हैं। वैसे ही अपञ्चीकृत भूतों से मिलित सत्त्वगुणो के 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 
( २६४ ) 


तत्र श्रतिमाह- 
असदेवेदमित्यादाविदमेव श्रुतं ततः। 
ज्ञानज्ञ यात्मकं सर्व जगद्भ्रान्तिप्रकल्पितम्‌ ।।७५॥। 
अन्वयः - असदेवेदं इत्यादौइदं एव श्रृतं ततः सर्व ज्ञानज्ञेयात्मकं जगद्भ्रान्ति प्रकल्पितं (च) । 
'असदेवेदमितीति' । शून्यस्येव तद्रूपत्वे' प्रतीयमानस्य जगतः का गतिरित्यत आह ज्ञानेति’ ॥७५॥ 


उसमें श्रुति का प्रमाण कहते हें -- 

यह सम्पूर्ण जगत आरम्भ में असत्‌ ही था इत्यादि श्रृतिवाक्यों में शून्य ही आत्म रूप से था और 
यह ज्ञान ज्ञेयरूप जगत्‌ प्रतीत होता है यह सब भ्रान्ति से कल्पित है ॥७५॥ 
अंशों का कार्यभूत अन्तःकरण निश्चय क्रिया के कारण बुद्धि और संकल्प, विकल्प क्रिया 
के कारण मत कहलाता है। इसलिए अहंआकार वाली आन्तरवृत्ति बुद्धि और इदं आकार 
वाली बाह्य वृत्ति मनः अन्तःकरण से भिन्न नहीं है। इस प्रकार देह, इन्द्रिय और मन की 
तरह बुद्धि भी भौतिक होने से अनात्मा ही है। ' आत्मानं रथिनं विद्धि शरीरं रथमेव तु । 
बुद्धि तु सारथि विद्धि मनः प्रग्रहमेव च” (क० २।३।२) तूं आत्मा को रथी जान, शरीर को 
रथ समझ, बुद्धि को सारथि जान और मन को लगाम समझ । “इन्द्रियाणि हृयानाहुविषयां 
स्तेषु गोचरान्‌ । आत्मेरिद्रियमनोयुक्तं भोक्तेत्याहुर्मनीषिणः (क० २।३।४) श्रुति युक्ति से बुद्धि 
अनात्मता ( सारथी रूप से ) आत्मा से भिन्नता प्रसिद्ध है । आत्मा को क्षणिक मानना भी 
असंगत है । यदि ज्ञाता आत्मा को क्षणिक मानें तो धन देने वाले आत्मा के नष्ट हो जाने 
पर वर्ष पीछे धन लेने का कार्यं कौन करे ? प्रथम क्षण में भोजन करने वाले का दूसरे क्षण 
में नाश हो जाने से, भोजन के पश्चात्‌ मैं भोजन करने बैठा अब तृप्त हो गया हूँ ऐसी 
प्रत्यभिज्ञा होती है यह नहीं होनी चाहिए । यदि यह कहा जाय कि प्रत्यभिज्ञा भ्रान्ति से 
होती है ओर पूर्व नष्ट हुए आत्मा आदि के संस्कार आदि से दूसरे आत्म देव की उत्पत्ति 
होती है । इसलिए प्रत्यभिज्ञा सम्भव है, तो यह कहना भी असंगत है । क्योंकि जव विज्ञान- 
वादी क्षणिक आत्मा को दूसरे क्षण में विनाशी मानता है तो भ्रान्ति के द्रष्टा और अधिष्ठान 
के न होते से भ्रान्ति ही असम्भव है । समाधान के लोभ में यदि संस्कार मान भी लें तो 
भी उसका आश्रय तो मानना पड़ेगा, यदि यह आश्रय विज्ञान रूप है तो निविशेष सिद्धान्त 
की हानि होगी, विज्ञान से भिन्न पदार्थ तो है ही नहीं इसलिए संस्कार विज्ञान रूप मानना 
पड़ेगा और उसमें आत्माश्रय दोष आयेगा, जब आत्मा उत्तर क्षण में रहेगा ही नहीं तो मोक्ष 
के साधनों में कोन प्रवृत्त होगा मेरी बुद्धि मन्द है या तीव्र है इस रूप में बुद्धि ममता का 
विषय है बुद्धि की मन्दता तीव्रता जानने वाला बुद्धि से भिन्न है और बुद्धि स्वप्रकाश नहीं 
किन्तु पर प्रकाश है। इस प्रकार विज्ञानवादी का मत असंगत है । 


“विशेष १--आत्मस्यत्वे इत्यर्थं: । 


iin inept डी 


चित्रदीपप्रकरणम्‌ 


( ३६५ ) 


तदेतन्मतं दूषयति~— 
निरधिष्ठानविश्रान्तेरभावादात्मनोऽस्तिता । 
शून्यव्यापि ससाक्षित्वादन्यथा नोक्तिरस्य ते ।।७६।। 
अन्वयः -निरधिष्ठानविभ्रान्तेः अभावात्‌ आत्मनः अस्तिता शून्यस्यापि ससाक्षित्वात्‌ अन्यथा 
अस्य उक्तिः ते न। 
'निरघिष्ठानेति' । निःस्वरूपस्य _शून्यस्या धिष्ठानत्वायोगान्निरधिष्ठानस्य श्रमस्यानुपपत्तेर्जगत्क- 
ल्पनाधिष्ठानस्यात्मनः सत्ताऽभ्युपगन्तव्या । किच शुन्यवादिनोऽपि शू^ न्यसाक्षित्वेनावश्य मात्माऽभ्युपगन्तव्यः । 
अन्यथा तक्ष्यानभ्युपगमे अस्य शुन्यस्योक्तिः शुन्यमित्यमिधानं ते बौद्धस्य तव मते न सिध्येदिति भावः ॥।७६।। 


अब शून्यवादी के मत में दोष देते हैं - 
अविष्ठात रहित कोई भ्रान्ति नहीं होती और शून्य का भी कोई साक्षी मानना पड़ेगा । इसलिए 

आत्मा को मानना पड़ेगा, यदि से भिन्न आत्मा को स्वीकार नहीं करोगे तो “यह शुन्य है ' यह कथन भी 
सिद्ध नहीं होगा ।।७६॥ 

वन्ध्या पुत्र की तरह शून्य का तो कोई स्वरूप नहीं है वह भ्रम का अधिष्ठान नहीं बन सकता 
अधिष्ठान के बिना भ्रम हुआ नहीं करता इसलिए जगत्‌ कल्पना का अधिष्ठान जो आत्मा है उसकी सत्ता 
माननी चाहिए । और शुन्यवादी को भी शून्य का साक्षी आत्मा अवश्य मानना पड़गा , अन्यथा (न मानो 
तो) यह शून्य है यठ कथन भी तुम्हारे बौद्ध के मत में सिद्ध न होगा ॥७६॥ 


विशेष १--बुद्ध के शिष्य माध्यमिक के अनुयायी शून्य को आत्मा मानते हैं। उनके मत का सारांश यह 
है कि आत्मा से भिन्न सब्र वस्तुएँ शून्य रूप है सत्रका निज रूप होने के कारण यह शून्य 
ही परम तत्त्व हे । सुषुप्ति में सव पदार्थो का अभाव होने के कारण मुझे कुछ भी ज्ञान 
नहीं हुआ, इश प्रतीति का विषय और विद्वानों की दृष्टि में तुच्छ अज्ञान रूप जो आनन्दमय 
कोश शेष रहता है वही शून्य रूप आत्मा है, शुन्यवादी को पूंछते हैं । शुन्यवादी का यह मत 
असंगत है । क्योंकि इस शून्य को (१) यह शून्य साक्षी सहित है (२) या साक्षी रहित है 
(३) या स्वप्रकाश है ये तीन विकल्प हैं। इनमें प्रथम पक्ष कहें तो जो शून्य का साक्षी है 
वह शून्य से विलक्षण आत्मा सिद्ध होगा । दूसरे पक्ष में साक्षी रहित शून्य की सिद्धि ही 
नहीं होगी । तीसरे पक्ष में तो स्वप्रकाश रूप जिस ब्रह्म को हम मानते हैं, ब्रह्म ही शून्य इस 
“शून्य” अन्य नाम के सिद्धि से शुन्य सिद्ध नहीं होगा । यह जगत्‌ पहले असत्‌ ही था यह छा० 
श्रुति वाक्य पूर्व उत्तर के विरोध के कारण शुन्य का प्रतिपादक नहीं है, किन्तु नैयायिक 
वैशेषिक, बौद्ध आदि वादी प्राक्‌ अभाव आदि को जगत्‌ का कारण मानते हैं उसका अनुवाद 
करके उस विपरीत ग्रह की निवृत्ति में ही इस श्रुति का तात्पर्य है । इस रीति से शून्यवादी 
का मत असंगत है । 


फा“ ३४ 


आओ एकएक सोमासा 
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इस आकार आत्या के स्वरूप संशय दिखाकर अब आत्या के परिणास के दिय सें दि्चिन्त 
कुछसार- उस झर्तन्दसय कोश का कोई-कोई वादी अण्‌ है, महात्‌ है, था सध्यस है, इस इकार 
इस आत्सा के विषय से झो चति युक्ति के अधार पर वादी आपस भें अनेक प्रकार के दिवाद 


करते हैं आऊूपआा 


10 puma उपज सीसी हें थे अक अमी 


Su ie 


pH FO VP NP 


at कक 


चित्रदीपप्रकरणम्‌ 


( २६७ ) 


१ तत्राणृत्ववादिनस्तावद्ृशेयति-— 


अणुं वदन्त्यान्तरालाः सूक्ष्मनाडीप्रचारतः । 
रोम्णः सहस्रभागेन तुल्यासु प्रचरत्ययम्‌ ।।७८।। 
अन्वयः -अन्तरालाः अणुं वदन्ति सूक्ष्मनाडीप्रचारतः रोम्णः सहस्रभागेन तुल्यासु ( नाडीषु ) 
अयं प्रचरति । 


'अणुमिति' । अणृत्वाभिधाने हेतुमाह 'सूक्ष्मेति' । तदुपपादयति ''रोम्ण इति’ । नाडीष्विति 
शेषः । सूक्ष्मासु संचारोऽणृत्वमन्तरेण न घटत इत्यभिप्रायः ॥।७ॐ॥। 


अब अणु वादियों के मत को कहते हैं-- 


सुक्ष्म नाड़ियों में प्रवृत्ति होने से अन्तराल लोग इसे अणु परिमाण बताते हैं यह आत्मा बाल के 
हजारवें भाग के बराबर सूक्ष्म नाड़ियों में संचार करता है। यह संचार आत्मा के अणु हुए बिना 
सम्भव नहीं है ॥॥७८॥ 


विशेष १--तत्र आत्मनः परिणामविशेष वादिनो -आरम्भवादः कणभक्षपक्षः संघातवादस्तु भदन्तपक्षः । 
सांख्यादिपक्षः परिणामवादो, वेदान्तपक्षस्तु विवतेवादः । (संक्षेप शा० २।६३) वाद 
( स्व अभिमत अर्थ का कथन ) वैशेषिक, तार्किक, माध्व का आरम्भवाद है । वे मानते हैं 
कि तन्त्वादि कारण से.अत्यन्त भिन्न प्राक्‌ असत्‌ कार्य अपने समवायी और निमित्त कारणों 
से आरम्भ ( उत्पन्न ) होता है । सौत्रान्तिक ( योगाचार विज्ञानवाद ) तथा वैभाषिक धटादि 
कार्यं को परमाणुओं का संघात ( समूह ) मात्र मानते हें । उससे वस्त्वन्तर नहीं, यहीं 
संवातवाद हे । सांख्य तथा योगमत, पूर्वमीमांसक, रामानुजादिमत में घटादिकार्ये मृदादि 
कारण का (प्रकृति का परिणाम ) तात्त्विक ( तत्त्व के साथ वास्तव में ) उपादान समान 
सत्ताक अन्यथा भाव है । उसे परिणामवाद कहते हैं वेदान्त सिद्धा-त में यह कार्य जगत्‌ ब्रह्म 
का विवर्त-अतात्तिविक (तत्त्व के बिना भ्रम से) अन्यथाभाव अर्थात्‌ विषम सत्ता अन्यथा- 
भाव उपे ही विवर्तवाद कहते हैं - ““भोक्तापत्तेरविभागश्चेत्‌ स्यात्‌ लोकवतूतदनन्यत्वमा- 
रम्भणशब्दादिभ्यः । भावे चोपलब्धेः । ( व्र० सु? २।१।१३-१४।१५ ) 


श्री पञ्चदशी मीमाँसा 


( २६६ ) 


कस्तर्त्यात्मेत्यत आह-- 
अन्यो विज्ञानमयत आनन्दमय आन्तरः: । 
अस्तीत्येवोपलब्धव्य इति वैदिकदशंनम्‌ ॥७७॥ 
अन्वयः -विज्ञानमयतः अन्यः आन्तरः आनन्दमयः अस्ति इति एव उपलब्धव्यः इति वैदिक 
दशनस्‌ । 
अन्य इति'। 'तस्माद्दा एतस्माद्रिज्ञातमयादन्योऽन्तर आत्माऽऽनन्दमयः? ( तैत्ति २५) 
'अस्तीत्येवोपलब्धव्यस्तत्त्वभावेन’ (कठ० ६।१०) इति च श्रुतिसद्भावात्‌ 'आनन्दमय आत्माऽभ्युपगन्तव्यः’ 
इति वैदिकदर्शनं वे दिकसिद्धान्तः ॥७७।। 
एवमात्मस्वरूपे विप्रतिपर्ति प्रदर्श्य, तत्परिमाणविशेषेऽपि वादिविघ्रतिपत्ति दर्शयति-- 
अणुमंहान्‌ मध्यमो वेत्येवं तत्रापि वादिनः । 
बहुधा विवदन्ते हि श्रृतिथुक्तिसमाश्रयात्‌ |।७८। 
अन्वयः -तत्रापि अणुः महात्‌ मध्यमः वा इत्येवंवादिनः श्रुतियुक्तिसमाश्रयात्‌ बहुधा 
विवदन्ते हि । 
'अणुरिति’ ॥॥७८॥ 


त्र 


फिर आत्मा क्या वस्तु है इसका उत्तर नैयायिक अभाकर और भट्ट के अनुयायी देते हैं - 


उस विज्ञानमय से दूसरा इसका अन्तवेती आत्मा आनन्दमय वह बुद्धि आदि का साक्षी आत्मा 
हैं “इस प्रकार ही -उपलब्ध किया जाना चाहिए । तथा उसे तत्त्व भाव से भी जानना चाहिए । इन श्रुतियों 
से आनन्दमय आत्मा है यही वेदिक सिद्धान्त है ॥७७॥ 


इस प्रकार आत्मा के स्वरूप संशय दिखाकर अब आत्मा के परिणाम के विषय में विभिन्न 
विचार -उस आनन्दमय कोश का कोई-कोई वादी अणु है, महान्‌ है, या मध्यम है, इस प्रकार 
इस आत्मा के विषय में भी श्रुति युक्ति के अधार पर वादी आपस में अनेक प्रकार के विवाद 
करते हैं ॥७८॥ 


चित्रदीपप्रकरणम्‌ 


( २६७ ) 


१तन्नाणुत्ववादिनस्तावदशेयति-- 


अणुं वदन्त्यान्तराला: सूक्ष्मनाडीप्रचारतः । 
रोम्णः सहस्रभागेन तुल्यासु प्रचरत्ययम्‌ ॥७८॥ 
अन्वयः-अन्तरालाः अणुं वदन्ति सूक्ष्मनाडीप्रचारतः रोम्णः सहस्रभागेन तुल्यासु ( नाडीषु ) 
अयं प्रचरति । 


'अणुमिति' । अणृत्वाभिधाने हेतुमाह 'सूक्ष्मेति' तदुपपादयति--'रोम्ण इति'। नाडीष्विति 
शेषः । सूक्ष्मासु संचारोऽणृत्वमन्तरेण न घटत इत्यभिप्रायः ॥७४॥ 


अब अणु वादियों के मत को कहते हैं-- 


सूक्ष्म नाड़ियों में प्रवृत्ति होने से अन्तराल लोग इसे अणु परिमाण बताते हैं यह आत्मा बाल के 
हजारवें भाग के बराबर सूक्ष्म नाडियो में संचार करता है। यह संचार आत्मा के अणु हुए बिना 
सम्भव नहीं है ॥७४॥ 


विशेष १--तत्र आत्मनः परिणामविशेष वादिनो -आरम्भवादः कणभक्षपक्षः संघातवादस्तु भदन्तपक्षः । 
सांल्यादिपक्षः परिणामवादो, वेदान्तपक्षस्तु विवर्तवादः । ( संक्षेप शा २॥६३ ) वाद 
( स्व अभिमत अर्थ का कथन ) वेशेषिक, तार्किक, माध्व का आरम्भवाद है। वे मानते हैं 
कि तन्त्वादि कारण से.अत्यन्त भिन्न प्राक्‌ असत्‌ कार्यं अने समवायी और निमित्त कारणों 
से आरम्भ ( उत्पन्न ) होता है । सौत्रान्तिक ( योगाचार विज्ञाववाद ) तथा वैभाषिक घटादि 
कार्य को परमाणुओं का संघात ( समूह ) मात्र मानते हैं । उससे वस्त्वन्तर नहीं, यहीं 
संवातवाद है । सांख्य तथा योगमत, पूर्वंमीमांसक, रामानुजादिमत में घटादिकार्ये मृदादि 
कारण का ( प्रकृति का परिणाम ) तात्त्विक ( तत्त्व के साथ वास्तव में ) उपादान समान 
सत्ताक अन्यथा भाव है । उसे परिणामवाद कहते हैं वेदान्त सिद्धाःत में यह कार्ये जगत्‌ ब्रह्म 
का विवर्त-अतात्त्विक (तत्त्व के बिना भ्रम से) अन्यथाभाव अर्थात्‌ विषम सत्ता अन्यथा- 
भाव उप्ते ही विवर्तवाद कहते हैं - “भोक्तापत्तेरविभागश्चेत्‌ स्यात्‌ लोकवत्तदनन्यत्वमा- 
रम्भणशब्दादिभ्यः । भावे चोपलब्धेः । (ब्र० सु० २।१।१३-१४।१५ ) 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


६ २६७ ) 


अणुत्वे कि प्रमाणमित्यत आह-- 
अणोरणीयानेषोऽणुः सूक्ष्मात्सूक्ष्मतरं त्विति । 
अणुत्वमाहुः श्रुतयः शतशोऽथ सहस्रश: ।।८०॥। 
अन्वयः-अणोरशीयान्‌ एषः अणुः सूक्ष्मात्‌ सूक्ष्मतरं इति तु शतशः अथ सहस्रशः श्रुतयः 
अणृत्वं आहुः । 
'अणोरिति । अणोरणीयान्महतो महीयान्‌” ( श्वे ३।२० ), 'एषोऽणुरात्मा चेतसा वेदितव्यः’ 
( मुण्ड० ३।१।ॐ ), सूक्ष्मात्सूक्ष्मतरं नित्यम्‌' इत्यादि श्रुतय इत्यर्थः ।।८०॥ 
श्रृत्यन्तरमुदाहरति—- 
बालाग्रशतभागस्य शतधा कल्पितूस्य च । 
भागो जीवः स विज्ञय इति चाहापरा श्रुतिः ॥८१॥ 
अन्वयः - बालाग्रशतभागस्य शतधा कल्पितस्य च भागः स॒ जीवः इति विज्ञेयः इति च अपरा 
श्रुति: आह्‌ । 
'बालाग्रेति' 115१॥। 


अव आत्मा के अणु होने में श्रुति प्रमाण कहते हैं ¬ 

अब अणु से भी अणु और महान्‌ से भी महान्‌ आत्मा इस जीव के अन्तःकरण में स्थित है । 
बह अणु आत्मा जिस ( शरीर ) में पाँच प्रकार के प्राण प्रविष्ट हैं उस शरीर के भीतर ही विशुद्ध विज्ञान 
द्वारा जानने योग्य है और सूक्ष्म से भी सूक्ष्मतर नित्य स्वभाव वाला है । इत्यादि श्रुतियाँ आत्मा के 
अणुत्व में प्रमाण हैं ॥। ८ ०ा। 

अब अन्य श्रुतियों का प्रमाण देते हैं-- 

एक बाल से सौ भागों में विभक्त क्रिया हुआ उसमें से एक भाग के सौवें भाग की कल्पना करो 
तो उतना अणु जीव जानना यह अन्य श्रुति कहती है? ॥5१॥ 


विशेष १--आत्मा के अण परिणाम वादी जो अन्तराल आदि हैं उनका मत असंगत है । क्योंकि ज्ञाता 
आत्मा अणु होकर के शरीर के किसी एक देश में स्थित रह सकेगा । अतएव एक साथ शिर 
और पैर में कष्ट आदि का अनुभव केसे होगा, यदि यह कहो कि जैसे एक स्थान पर रखे 
हुए फूल का गन्ध बहुत दूर-दूर तक फैल जाता है, ऐसे ही एक देशस्थ आत्मा का ज्ञान गुण 
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चित्रदीपप्रकरणम्‌ 


( २६६ ) 


सध्यमपरिमाणवादिनो मतं दशेयति-- 
दिगम्बरा मध्यमत्वमाहुरापादमस्तकम्‌ । 
चेतन्यव्याप्तिसंहृष्टेरानखाग्रश्रतेरपि ॥ऽ२॥ 


अन्वयः -दिगम्वराः आपादमस्तकं मध्यमत्वं आहुः चैतन्य व्याप्ति सन्‌ दुष्टेः आनखाग्रश्रते 
अपि । 


'दिगम्बराइति । तत्रोपपत्तिमाह--'अपादेति’ । 'स एष इह प्रविष्ट आनखाग्रेभ्यः’ (वृ० १।४।७) 
इति श्रुतिरप्यत्र प्रमाणमित्याह--'आनखाग्रेति’ ।।5२।। 


अब मध्यम परिणाम वादी के मत को दिखाते हें - 


पाद से लेकर मस्तक पर्यन्त शरीर में चेतनता व्याप्त दिखायी देती है, इसलिए दिगम्बर आत्मा 
को मध्यम परिमाण कहते हैं और वह यह (व्याऊर्ता) इस (शरीर) में नखाग्र पर्यन्त प्रवेश किये हुए है, 
श्रुति से भी आत्मा मध्यम परिमाण वाला सिद्ध होता है ॥८२॥ 


भी शरीर भर में व्याप्त रहता हे, यह भी ठीक नहीं है । क्योंकि गुण गुणी को छोड़कर 
नहीं रहता जैसे नीलादि गुण घट को नहीं छोड़ता, ज्ञान गुण भी आत्मा को केसे छोड़ेगा, 
शरीर के एकदेश में छने से चन्दन की शीतलता का सारे शरीर में व्याप्त होना दृष्टान्त 
भी ठीक नहीं है । क्योंकि यहाँ एकदेशीय स्पर्श से शरीर में व्षाप्त जलांश के घनी भाव का 
उद्बोध होता है, उससे ही सारे शरीर में शीतलता हो जाती है यदि दीपक की तरह प्रकाश 
मानों तो आत्मा को भी दीपक की तरह सावयव और परप्रकाश्य अतएव विनाशी और 
दएय मानना पड़ेगा, अण॒ सिद्ध करते-करते आत्मा ही हाथ से जाने लगा, ब्याज के लोभ में 
मूलधन भी ग्वा बेठे, आत्मा को अणु बताने वाली श्रृतियों का तात्पर्ये तो बताना ही है कि 

थूल बुद्धि पुरुषों के लिए आत्मा अणु की तरह दुज्ञेय है । उपनिषदों में अनेक स्थलों पर 
आत्मा को व्यापक बताया है । इस प्रकार आत्माणुवाद असंगत ही ठहरता है । ब्रह्म सूत्र में 
भी अणवाद का खण्डन है । तर गुणसारत्वातू, तु तदव्यपदेशः, प्रज्ञावत्‌ २।३।२६ ब्र० सू०) 
तु किन्तु तद्गुण सारत्वात्‌- तस्यावुद्भेः गुणा अणुत्त्वोत्क्रान्तिगत्यागतिसुख दुःखादयः ते सारं 
प्रधानं यस्य जीवस्य स तदगुणसारः तस्यभावः तत्त्वं तस्मात्‌ अणृत्वादिव्यपदेशः न स्व 
भाविकः प्राज्ञवत यथा परमात्मनः संग्रुणोपासवेषुदहरादे । 


श्री पष्त्चदशी मीर्मासा 


( २७० ) 


ननु भध्यमपरिमाणत्वे श्रृतिसिद्धो नाडीप्रचारो न घटते इत्याशङ्कधाह-- 
सूक्ष्मनाडीप्रचा रस्तु सूक्ष्मे रवयवैभेवेत्‌ । 
स्थूलदेहस्य हस्ताभ्यां कञ्चुकप्रतिमोकवत्‌ ।।८३॥ 
अन्वयः- सूक्ष्मनाडीप्रचारस्तु सूक्ष्मैः अवयवेः भवेत्‌ स्थूलदेहस्य' हस्ताभ्यां कञ्चुक 
प्रतिभोकवत्‌ । 
'सूक्ष्मनाडीति' । ।यथा देहावयवयोहस्तयोः कञ्चुकप्रवेशेन देहस्य कञ्चुकप्रवेशस्तद्वदात्माव- 
यवानां सूक्ष्माणां नाडीषु प्रचारेणात्मनोऽपि प्रचार उपचर्यंत इत्यर्थः ॥८३॥ 
नन्वात्मनो नियतमध्यमपरिमाणत्वे कर्मवशान्न्यूनाधिकशरीरप्रवेशो न घटत इत्याशङ्कधावयवा- 
१ मापायाश्यामात्मनो नियतमध्यमपरिमाणत्वाहुँहवदूभयं न विरुध्यत इत्याह -- 
न्यूनाधिकशरीरेषु प्रवेशोऽपि गमागमैः । 
आत्मांशानां भवेत्तेन मध्यमत्वं विनिश्चितम्‌ ।८४॥ 
अन्वयः - न्यूनाधिकशरीरेषु गमागमँः प्रवेशोऽपि आत्मांशानां भवेत्‌ तेन मध्यमत्वम्‌ विनिश्चितम्‌। 
“न्यूनाधिकेति’ । फलितमाह--'तेनेति ॥८४॥ 


यदि कहो कि मध्यम परिमाण मानने में सूक्ष्म नाड़ियों में प्रवेश न बनेगा इसका उत्तर -- 


उस आत्मा का सूक्ष्म नाडियो में प्रचार तो उस आत्मा के सूक्ष्म अवयवों द्वारा ऐसे ही होता 
है जैसे कि हांथो से चोली कुर्त में प्रवेश से स्थूल देह का कुर्ते में प्रवेश माना जाता है ॥5६॥। 

जैसे स्थूल देह के अवयव जो हस्त उसके कुर्ते में प्रवेश से स्थूल देह का कुर्ते में प्रवेश माना 
जाता है वैसे ही आत्मा के सूक्ष्म अवयवों का नाड़ियों में संचार होने से यह माना जाता है कि आत्म। 
नाड़ियों में संचारित (प्रवेश) हो रहा है ।।८३।। 

यदि आत्मा को मध्यम परिमाण नियम ( निश्चित्‌ ) वाला ही मानोगे तो वरमा के वश से 
आत्मा का न्यूनाधिक चींटी आदि छोटे और हाथी आदि बड़े शरीर में उक्षका प्रवेश कसे होगा, इसका 
उत्तर मध्यम परिमाणवादी के मत से देते हैं --- 

(आत्मा को नियत रूप से मध्यम परिमाण मानने पर भी उसका ) छोटे बड़े शरीरों मे 
प्रबेश उसके अंशों की घटा बड़ी या गमनागमन | उत्पत्ति वितराश से सम्भव है, इसलिए आत्मा कः 
मध्यम परिमाण निश्चित है ॥८४॥ 


चित्रदीपप्रकरणस्‌ 


( १७१ ) 


आत्मनः सावयवत्वे घटादिवदनि त्यत्वप्रस ङ्गे नेतद्‌दूषयति -- 
सांशस्य घटवन्नाशो भवत्येव तथा सति । 
कृतनाशाकृताश््यागमयोः को वारको भवेत्‌ ॥। ८ ५॥। 


अन्वयः-तथा सति सांशस्य घटवन्नाशो भवति एव कृतनाशअकृताभ्यागमयोः वारकः 
को भवेत्‌ । 


*सांशस्येति' । भवतु, को दोषस्तत्राह -तथा सतीति" । कृतयोः पुण्यपापयोर्भोगमन्तरेण नाशः 


कृतनाशः, अक्ृतयोरकस्मात्फलदातुत्वमक्ृृताभ्यागमः, एतद्दोषद्वयमात्मनोऽनित्यत्वाभ्युपगमे भवेदिति 
भावः ॥८५॥ 


अतः परिशेषादात्मनो विभुत्वं सिद्धमित्याह 
तस्मादात्मा महानेव नेवाणुर्नापि मध्यमः । 
आकाशवत्सर्वगतो निरंशः श्रतिसंमतः ॥॥८६॥। 
अन्वयः-तस्मात्‌ आत्मा महान्‌ एव नेव अणुः नापि मध्यमः आकाशवतु सर्वंगतः निरंशः 
श्रूतिसंमतः । 
'तस्मादिति' । तत्र प्रमाणमाह -'आकाशवदिति’ । ‘आकाशवत्सर्वगतश्च नित्यः' (गौड० ३।३) 
“निष्कलं निष्क्रियं’ (शवे ६।१६) इत्याद्यागमः प्रमाणमित्यर्थः ॥८६॥ 


आत्मा सावयव मानने में घट आदि की तरह अनित्य होने से नाश हो जायेगा, इसलिए आत्मा 
विभु है यह मानने वाले नैयायिको का मत दर्शाते हैं - 

सावयव वस्तु का घट की तरह नाश होता ही है, अतएव यदि आत्मा का नाश मानोगे तो 
कृतनाश और अक्कताभ्यागम दोषों में कोन हटायेगा । किये गये पाप पुण्यों का भोग के बिना नष्ट हो 
जाना ' कृतनाश' और बिना किये पाप पुण्यों का भोग “अकुताभ्यागम'' कहलाता है ॥८५॥ 


अतः परिशेष से आत्मा की विभुता सिद्ध है इस पर कहते हैं--- 


इससे आत्मा महान्‌ है न अणु है न मध्यम है आकाश के समान सवं व्यापी नित्य, अवयव रहित 
क्रिया रहित ( स्त्रमहिमा में स्थित ) कूटस्थ शान्त जिसके सब विकारों का अन्त हो गया ऐसा श्रुति 
मानती है ॥८६॥ 


विशेष १--प्राप्त हुई वस्तु के निषेध होने पर ओर अन्य में प्रसंग के अभाव से शेष रहे जो निश्चय उसे 
परिशेष कहते हैं ॥ जैसे वो पुरुषों का निषेध करने पर दशवां पुरुष । 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 
( २७२ ) 


एवमात्मनो विभुत्वं प्रसाध्य, तस्य चिद्रूपं निश्चेतुं तावद्रादिविप्रतिपत्ति दर्शयति-- 
इत्युक्त्वा तद्विशेषे तु बहुधा कलहं ययुः । 
अचिद्र पोऽथ चिद्र पश्चिदचिद्र प इत्यपि ॥८७॥ 
अन्वय:-इत्युक्त्वा तद्विशेषे तु बहुधा अचिदुरूप: अथ चिद्रूपः चिदचिद्रूपः इत्यपि 
कलह ययुः । 
'इत्युक्त्वेति’ ।।८७॥। 
अचिद्रपत्ववादिनो मतं दर्शयति 
प्राभाकरास्ताकिकाश्च प्राहुरस्याचिदात्मताम्‌ \ 
आकाशवद्दव्यमात्सा शब्दवत्तद्गुणश्चितिः ।।८ऽ॥ 
अन्वयः--प्राभाकराः ताकिकाएच अस्य अचिदात्मतां प्राहुः आत्मा आकाशवत्‌ द्रव्यं शब्दवत्‌ 
तद्गुणः चितिः । 
प्राभाकरा इति' । तत्प्रक्रियामनुभाषते 'आकाशवद्‌द्रव्यमिति' । आत्मा द्रव्यं भवितुमहंतिः, 
गुणवत्त्वात्‌, आकाशवत्‌, इति अनुमानं सूचितम्‌ । आत्मतः पृथिव्यादिभ्यो भेदसाधकं विशेषगुणं दर्शयति -- 
“शब्दवदिति’ । आत्मा पृथिव्यादिभ्यो भिद्यते, ज्ञानगुणत्वात्‌, यत्पुथिव्यादिभ्यो न भिद्यते तत्‌ ज्ञानग्ुगकमपि 
न भवति, यथा प्रथिव्यादीत्यनुमानं द्रष्टव्यम्‌ ॥।८ ८॥। 


इस प्रकार आत्मा को विभु सिद्ध करके अब उसकी चितुरूपता का निश्चय करने के लिए 

पहले वादियों के विविध मत दर्शाते है - 
दु यों आत्मा की विभता सिद्ध करके उस आत्मा की विशेषता (विलक्षणता) -के विषय में “वह 

जड़ है” चेतन है अथवा जड़ चेतन उभय रूप है आदि अनेक विवाद करते हैं ॥५७॥ 
` ` ` अब अचित्‌ रूप वादी प्राभाकर और ताकिकों का सत दिखाते हैं-- 

प्राभाकर और तार्किक आत्मा को अचेतन और आकाश के समान द्रव्य मानते हैं ओर उसका 
शब्द के समान चैतन्य गुण है ।।८८॥। 

और आत्मा आकाश के समान द्रव्य और शब्द के समान उसका चिति गुण है, इसी से वह 
पृथिवी आदि से भिन्न है । यहाँ ये दो अनुमान है कि आत्मा द्रव्य होने योग्य है गुणवान्‌ होने से आकाश 
के समान और आत्मा पृथिवी आदि से भिन्न है क्योंकि उसका गुण ज्ञान हे, जो पृथिवी आदि से भिन्न नहीं 


उसमें ज्ञान गुण भी नहीं जेसे घट, अर्थात्‌ ज्ञान) गुण ने ही आत्मा को पृयिवी आदि दूसरे द्रव्यों से भिन्न 
कर दिया डै ॥८८॥ 


विशेष १ --आकाश की तरह आत्मा द्रव्य है-और शब्द की तरह उस आत्मा का गुण चैतन्य है । गुण 


अल : २४ रूप रसादि इसका आश्रय द्रव्य & पृथिवी जल आदि आकाश के गुण ज्ञात आदि 


गुण ,यह्‌,अर्थ है । 


IBIS | । 


१॥॥॥॥॥३॥॥॥॥ इ॥ 


FFT] | 


चित्रदीपप्रकरणम्‌ 


( २७३ ) 


तस्येव विशेषगुणान्तराण्याह-- 
इच्छाद्वेषप्रयत्नाश्च धर्माधमौँ सुखासुखे । 
तत्संस्काराश्च तस्येते गुणाश्चितिवदी रिता: ।॥॥८४।॥। 


अन्वयः -इच्छाद्वेषप्रयत्ताश्च धर्माधमौं सुखासुखे तत्‌ संस्काराश्च तस्य एते गुणा: चितिवत्‌ 
ईरिताः। 


‘इच्छेति’ । तत्संस्काराः भावनाः ॥८दै।। 

एषां गुणानामुत्पत्तिविनाशकारणमाह-—- 
आत्मनो मनसा योगे स्वादुष्टवशतो गुणा: । 
जायन्तेऽथ प्रलीयन्ते सुषुप्तेऽहृष्टसंक्षयात्‌ ।।र्द०॥। 


अन्वयः -- आत्मनः मनसा योगे स्वादुष्टवशतः गुणा: जायन्ते अथ अदुष्टसंक्षयात्‌ सुषुप्ते 
प्रलीयन्ते । 


'आत्मन इति' । स्त्रादृष्टवशत आत्मनो मतसा योगे इत्यन्वयः ।।&०॥ 


और चिति के समान उस आत्मा के ये भी गुण कहते हैं-- 


इच्छा, द्वेष, प्रयत्न धर्माधर्म, सुख, दुःख तथा उनके संस्कार ये आठ चेतना के समान उन 
आत्मा के गुण हैं ॥८८॥ 


ज्ञानादि गुणों के उत्पत्ति नाश के कारण को कहते हैं-- 


जब अपने अदुष्ट के प्रताप से आत्मा का मन के साथ संयोग होता है । पूर्वोक्त गुण उत्पन्न हो 
जाते हैं और फिर सुषुप्ति में अदुष्ट का क्षय हो जाने पर ये गुण नष्ट हो जाते हैं ॥६०॥ 


फा० १४ 


श्री पश्चदशी मीमांसा 


( २७४ ) 


आत्मनोऽचिद्रूपत्वे कथं चेतनत्वाभ्युपगस इत्याश ङ्क्य, चितिमत्त्वादित्याह -- 


चितिमत्त्वाच्चेतनोऽयमिच्छाद्वेषप्रयत्तवान्‌ । 
स्याद्धर्माधमंयो: कर्ता भोक्ता दुःखादिमत्त्वतः ॥॥5१॥ 
अन्वयः -चितिमत्त्वात्‌ इच्छाद्वेषप्रयत्नवान्‌ अयं चेतनः दुःखादिमत्त्वतः धर्माधर्मयोः कर्ता 
भोक्ता स्यात्‌ । 
'चितिमत्त्वादिति' । आत्मनश्चेतनत्वे हेत्वन्तरमाह्‌ - 'इच्छेति' । तस्येश्वराद्वैलक्षण्यमाह -- 


स्यादिति’ ॥&१॥ 
नन्वात्मनो विभुत्वे लोकान्तरगमनादिकं कथं घटेतेत्याशङ्कयास्मिन्‌ देहे कर्मवशाद्इच्छाद्य॒पत्ती 
सत्यामत्रात्मनोऽवस्थानादिव्यवहार इव कर्मवशाल्लोकान्तरे देहान्त रोत्पत्तौ तदवच्छिन्नात्मप्रदेशे सुखाद्‌ त्प- 
त्तिवशात्तत्रात्मनो गमनादिकव्यवहार इत्यौपचारिकमात्मनो गमनादिकमित्यभिप्रेत्याह-- 
यथाऽत्र कर्मवशतः कादाचित्कं सुखादिकम्‌ । 
तथा लोकान्तरे देहे कर्मणेच्छादि जन्यते ।।८२।। 
अन्वयः -यथा अत्र कर्मवशतः सुखादिकम्‌ कादाचित्कं तथा लोकान्तरे देहे कर्मणा इच्छादि 


जन्यते । 
'यथाऽत्र कमंवशत इति! ॥ 5 २॥ 


यदि कहो कि आत्मा को अचित्‌ रूप (जड़) मानने में चेतनता न होगी-- 

पूर्वोक्त चिति गुणवान्‌ होने से यह आत्मा चेतन है और इच्छा द्वेष, प्रयत्न वाला होने से भी 
चेतन है ) यह आत्मा धर्म ओर अधर्म दोनों का कर्ता ओर दुःखादि होने से भोक्ता है । ईश्वर और आत्मा 
में यही भेद है कि ईश्वर धर्म अधर्म आदि का कर्ता या दुःखादि का भोक्ता नहीं है ॥६१॥ 

यदि कहो कि आत्मा को विभु व्यापक मानेंगे तो लोकान्तर में गमन कंसे करेगा इस शंका 
का उत्तर देते हैं -इस देह में कर्म के वश इच्छा आदि की उत्पत्ति होने पर इस देह में जैसे आत्मा की 
स्थिति का व्यवहार होता है । उसी -प्रकार कर्म के अधीन लोकान्तर में अन्य देह की उत्पत्ति होने पर 
उसमें आत्मा के प्रवेश से सुख आदि की उत्पत्ति के अधीन व्यापक भौ आत्मा गमनागमन के व्यवहार को 
गौण रूप*से मानते हैं- : 

जसे देह में कर्मवश कभी-कभी सुख, दुःख आदि होते हैं वैसे ही दूसरे लोकान्तर के देह में कमं 
के वश इच्छा आदि उत्पन्न हो जाते हैं ॥&२।। 


चित्रदीपप्रकरणम्‌ 


( २७५ ) 


एवं च सवंगस्यापि संभवेतां गमागमौ । 
कर्मकाण्डः समग्रोऽत्र प्रमाणमिति तेऽवदन्‌ ।।८३।। 
अन्वयः-एवं च सर्वगस्यापि , आत्मनः ) गमागमौ संभवेतां अत्र समग्र: कर्मकाण्डः प्रमाणं 
इति ते अवदन्‌ । 
'एवमिति' । आत्मनः कतृ त्वादिधर्मवत्त्वे कि प्रमाणमित्यत आह - कर्मकाण्ड इति’ ॥८६३॥ 
ननु अन्यो विज्ञानमयात्‌ आनन्दमय आन्तरः ; ब्रह्म ० ५ ) इत्यत्रानन्दमयस्यात्मत्वमुक्तम्‌, 
इदानीमिच्छ!दिमानन्यः प्रतिपाद्यतेऽतः पूर्वोत्तरविरोध इत्याशङ्क्याह -- 
आनन्दमयकोशो यः सुषुप्तौ परिशिष्यते । 
अस्पष्टचित्स आत्मेंषां पूर्वरोशोऽस्य ते गुणा: ।।६४॥ 
अन्वयः-यः आनन्दमयकोशः सुषुप्तौ परिशिष्यते अस्पष्टचित्‌ स आत्मा एषां पूर्वकोशः 
अस्य ते गुणाः। 
“आनन्दमयेति' । सुपुष्तावस्पप्टचित्‌ स आतन्दमयकोशः परिजिष्यते स पूर्वेकोशः श्रौतेषु पञ्च- 
कोशेषु प्रथम एषां प्राभाकरादीनामात्मा* । अस्यःत्मनस्ते पूर्वोक्ता ज्ञानानन्दादयो गुणा इत्यर्थः ॥ ६४॥ 


इस प्रकार व्यापक आत्मा का भी गमनागमन और आत्मा में कतृत्व आदि गुण है। इसमें तो 
सारा कर्मकाण्ड ही प्रमाण है ऐसा प्राभाकारों और नेयायिकों का कहना है॥5३॥ 

यदि कहो कि विज्ञानमय से भिन्न आनन्दमय को आत्मा बताया था ७७वें शलोक में तुमने, 
अब इच्छादियुत्रत दूसरे को आत्मा बता रहे हो इससे पूर्वं और उत्तर का विरोध होगा, इस शंका का 
उत्तर देते हैं-- 

सुषुप्ति अवस्था में अस्पष्ट चित्‌ अर्थात्‌ विज्ञीन गुण वाला जो आनन्दमय कोश अवशेष रहता 
है वह श्रुति में कहे हुए पाँच कोशों में पहला कोश ही इन प्राभाकर नेयायिकों का आत्मा हे और उसी 
आत्मा के ये ज्ञान इच्छा आदि गुण हैं ॥5४॥। 


विशेष १ -यह नैयाथिक और प्राभाकर का मत असंगत है। इससे जो यह सुषुप्ति में ज्ञान के अभाव से 
आत्म जड़ रूप शेष रहता है ऐसा कहते हैं मैं कुछ नहीं जानता हुआ सुख से सोया था यह 
जो सुषुप्ति काल में अनुभव किये हुए सुख और अज्ञान की स्मृति होती है इससे बाधित है- 
जो आत्मा जड़ होगा तो उक्त स्मृति नहीं होनी चाहिए और होती है और श्रतिर्यो भे आत्मा 
को निर्गुण कडा है। इसलिए इच्छादिक गुण वाला आत्मा नहीं है, किन्तु अन्तःकरण के धमे 
इच्छा दिक आत्मा में अध्यास करके प्रतीत होते हैं। और इच्छादिकों का अन्तःकरण की 


~ 
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अस्यैवात्मनश्चिदनिद्रूपत्वं भाट्टा व्णयन्तीत्याह -- 
गूढं चेतन्यमुत्प्रेक्ष जडबोधस्वरूपताम्‌ । 
आत्मनो ब्रुवते भाद्टाश्चिदुत्प्रेक्षौत्थितस्मृते: ।।८५॥। 
अन्वयः ` गूढं चेतन्यं उत्प्रेक्ष्य जडबोध^वरूपतां भाट्टाः चिढुत्रेक्षो त्यितस्मृतेः आत्मनः ब्रुवते। 
'गूढ़मिति' । भाट्टा आत्मनो गूढ़मस्पष्टं चेतन्य ृत्प्रेक्ष्य ऊहित्वा चिज्जडोभयामत्कतां वर्णयन्ति । 
चेतन्योत्परेक्षायां कारणमाह - 'चिदुत्प्रेक्षेत्रि' । उत्थितस्मृतेश्चिदुत्प्रेक्षा भवतीति योजना। सुप्तेरुत्थितस्य 
जायमाना/त्स्मरणात्सोषुप्तचेतन्यस्योत्प्रक्षा भवतीत्यर्थः ।॥ &५॥ 
चिदुत््रक्षाप्रका रमेव स्पष्टयति 
जडो भूत्वा तदाऽस्वारप्सामति जाड्यस्मृतिस्तदा । 
विना जाड्यानुभूति न कथंचिदुपपद्यते ॥८६॥ 
अन्वयः-जडो भूत्वा तदा अस्वाप्सं इति जाड्यस्मृतिः तदा बिना जाड्यानुभूति न कथंचित्‌ 
उपपद्यते । 
'जडो भूत्वेति । तरा सुषुप्तिकाले जडो भूत्वाऽस्वाप्समित्येवंरूपा जाड्यस्मृतिरुत्थितस्य 
पुरुषस्य जायमान! सुषुप्तिकालीनजाड्यानुभवमन्तरेण अनुपपद्यमान तद।नींतनजाड्यानुभवं कल्पय- 
तीति भावः ॥८६॥ 


इसी आत्मा को भाटुचित्‌ अचित्‌ रूप कहते हैं-- 

पूर्व मीमांसा के वातिककार भट्ट के अनुयायी आत्मा में गूढ़ चैतन्य ( अस्पष्ट चेतनता ) की 
उत्प्रेक्षा ( कल्पना ) करके आत्मा को जड़ चेतन उभय रूप मानते हैं । आत्मा में स्पष्ट चेतना की कल्पना 
का कारण है । सुषुप्ति से उठे हुए मनुष्य को स्मरण होता है इतसे प्रतीत होता है कि सुषुप्ति में 
चैतन्य था ॥८५॥ 

अब चेतन को उत्प्रेक्षा के प्रकार को कहते हैं- 

उस सुषुप्ति के समय में जड़ होकर सोया था, यह जो जागे हुए मनुष्य को जड़ता का स्मरण 
है वह जडता के अनुभव ज्ञान बिना नहीं हो सकता है इसलिए पुरुष अजाडय अर्थात्‌ चेतन्यता के अनुभव 
की कल्पना करता हुं ॥८६॥ 


धर्मता श्रु तियों में प्रसिद्ध है । जाग्रत स्वप्न में अन्तःकरण के होते इच्छादि की प्रतीति होती 
है ओर सुषुप्ति में अन्तःकरणके विलय होने से इच्छादिकों का अभाव हाता है और इस युक्ति 
से इच्छादिक अन्तःकरणमें धर्म सिद्ध होते हैं, आत्मा के नहीं और नेयायिकादि आत्मा को 
विभु'और नाना अंगीकार कहते हैं। इससे सर्वं आत्मा के सर्व देह सर्ब कमं सर्वे भोग क्षौर सर्वे 
मन के साथ सम्बन्ध से किस आत्मा के कोन देहादिक हैं यह्‌ व्यवस्था दुलंभ है। इत्यादि अनेक 
दूषण युक्त होने से नेयायिक ओर प्राभाकर का मत असंगत है । 


चित्रदीपप्रकरणम्‌ 
( २७७ ) 


सुषुप्तौ चैतन्यलोपाभावे प्रमाणमाह-¬ 


रष्टुह ष्टेरलोपश्च श्रुतः सुप्तौ ततस्त्वयम्‌ । 
अप्रकाशप्रकाशाभ्यामात्मा खद्योतवद्य॒तः ।।८७॥ 


अन्वयः-सुप्तौ द्रष्टुदृंष्टेरलोपश्च श्रुत: ततस्तु अयं अप्रकाशप्रकाशाभ्यां आत्मा खद्योतबत्‌ 
युतः भवति । 
्रष्टुरिति' । 'नहि द्रष्टुदृ ष्टेविपरिलोपो विद्यतेऽविनाशित्वात्‌' ( वृ० ४।४।२३ ) इति श्रृतौ 
द्रष्टुरात्मनः स्वरूपभूताया दृष्टेलॉपो न विद्यते, चिनाशरहितस्वभावत्वात्‌ अन्यथा लोपवादिनोऽपिः 
निःक्षाक्षिकस्य वक्तुमशक्यत्वात्सुघुप्तौ चैतन्यलोपाभावः श्रूयते । ततोऽपि कारणादयमात्मा खद्योतवदस्फुः 
रणस्फुरणाभ्यां युक्तो भवतीत्यर्थः ॥६७॥। 
अस्मिन्‌ भाट्टमते दूषणाभिधानपुरःसरं सांख्यमतमुत्थापयति-- 
निरंशस्योभयात्मत्वं न कर्थांचद्‌ घटिष्यते । 
तेन' चिद्रूप एवात्मेत्याहुः सांख्यविवेकिनः ।।ऽ८॥। 
अन्वय :--निरंशस्य उभयात्मत्वं न वेःथञ्चित्‌ घटिष्यत तेन चिदुरूप एव आत्मा इति सांख्य 
विवेकिनः आहुः । 
निरंशस्येति ॥८६८॥ 


अब सुषुप्ति में चैतन्य का लोप नहीं होता इसमें प्रमाण कहते हैं-- 

द्रष्टा क ज्ञान का श्रुति में लोप का अभाव सुना है इसलिए यह आत्मा स्फुरण और स्फुरण 
से युक्त खद्योत के समान है ।।६७॥ 

श्रुति का अर्थ सुषुप्ति में उस द्रष्टा आत्मा की स्वरूप भूता दृष्टि (ज्ञान) का लोप नहीं होता 
आत्मा के अविनाशो होने के कारण ओर जो चैतन्य आत्मा का लोग भी मानता है उस वादी के मत में 
भी साक्षी के बिना लोप तो सिद्ध नहीं कर सकेगा । सुषुप्ति में चंतन्य के लोप का अभाव सुना है । इससे 
भी यह आत्मा खद्योत की तरह स्फुरण और अध्फुरण दोनों से युक्त है ॥$७॥ 

अब इस भाट के मत में दूषण करते हुए सांख्यों के मत को कहते हैं - 

(प्रकृति और पुरुष) विवेक करने वाले (कपिलमतानुयायी, सांख्य कहते हैं कि निरवयव 


आत्मा को जड़, चेतन, उभय रूप किसी भी प्रकार सिद्ध नहीं हो सकता अतएव वे आत्मा चेतन रूप ही 
है, ऐसा कहते हैं ॥&८।। 


विशेष-(१) आत्मनश्चेतन्यजड्रूपोभयत्वानंगीकारेण इत्यर्थः । 
(२) निरवयव आत्मा को जड़ चेतत उभय रूप मानने वाले पूर्व मीमांसा वातिककार भाट्ट 
आनन्दमयकोश आत्मा है) यह मत असंगत है जिससे तेज तिमिर की तरह या “यह मनुष्य 
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१ २७८ ; 


जाड्यस्मृतेस्तहि का गतिरित्याशङ्कचाह-- 
जाड्यांशः प्रकृते रूपं विकारि त्रिगुणं च तत्‌ । 
चितो भोगापवर्गार्थं प्रकृतिः सा प्रवर्तते ।८८॥ 
अन्वय : जाड्यांशः प्रकृतेः रूपं तत्‌ त्रिगुणं च विकारि च सा प्रकृतिः चितः भोगाय वर्गार्थ 
प्रवतेते । 


'जाड्यांश इति’ । तत्‌ प्रकृतिरूपं सत्त्वरजस्तमोगुणात्मकम्‌ । प्रकृतिकल्पनायां प्रयोजनमाह - 
“चित इतिः । चितः पुरुषस्पेति यावत्‌ 1॥८८॥ 


फिर सुषुप्ति में जडता स्मरण की क्यों होती है इस शंका का उत्तर देते हैं-- 
जडता का जो अंश है वह प्रकृति का रूप है ओर विकारी (सत्त्व, रज, तम) इन तीन गुणों 
वाला है । वह प्रकृति चेतन अर्थात्‌ पुरुष को भोग और मोक्ष दिलाने के लिए प्रवृत्त होती हे ॥ 8 


घट है ' को तरह एक ही पदार्थ में दोंनों रूप सिद्ध नहीं हो सकते । वे एक ही आत्मा में 
दोनों अंश मानते हैं, जडांश को गोचर तथा चेतनांश को अगोचर, परन्तु एक ही आत्मा 
में यह विलक्षणता सम्भव नहीं है । जैसे अकेले दण्ड को देखने से ही दण्डी पुरुष का ज्ञान 
नहीं हो सकता । दण्ड और पुरुष दोनों को साथ देखने पर दण्डी कहेंगे, ऐसे ही अकेले 
जड़ांश के ज्ञान से आत्मा को उभय रूप सिद्ध नहीं कर सकते यदि अंश को भी अनुभव 
गोचर माने तो जड़ कल्पित होगा । र प्रश्‍न यह है आत्मा के जड़ चेतन अंशों का परस्पर 
सम्बन्ध (१) संयोग हैया (:) तारात्म्य है या (३) विषय विषयी भाव (१) प्रथम पक्ष 
मानोगे तो आत्मा अनित्य हो जायेगा संयोग सम्बन्ध तो अनित्य पदार्थो का ही होता है । 
(२) द्वितीय पक्ष चित्‌ और जड़ दोनों अंशों की एकता माननी पड़ेगी और इस प्रकार 
चेतनांश जड़ और जडांश चेतन हो जायेगा (३। तृतीय पक्ष में घट की तरह दोनों की 
अनात्मता हो जायेगी, श्रुतियों में आत्मा को विज्ञान घन कहा है अतएव आत्मा को आधा 
जड़ मानना प्रमाण रहित है । आत्मा की जडता की नहीं है । इस प्रकार आत्मा की जड़ 
चेतन उभयषपता असंगत सिद्ध होती है ।। .॥ 


चित्रद्दीपप्रक रुण प्‌ ` 


( ९७८ ) 


ननु चितोऽसङ्गत्वेन प्र कृतिपुरुषयो रत्यन्तविविक्तत्वात्‌ प्रकृतिप्र वृत्त्या कथं पुरुषस्य भोगापवर्गा- 
वित्याशङ्क॒य, तयोविवेकस्याग्रहणात्पुरुषे भोगापवर्गों व्यवहियेते इत्याह-- 


असङ्गायाश्चितेबँन्धमोक्षौ भेदाग्रहान्मतौ । 
बन्धमुव्तिव्यवस्थार्थं पूर्वेषामिव चिद्भिदा ।।१००॥ 


अन्वय :- असङ्भायाः चितेः भेदाग्रहान्‌ बन्धमोक्षौ मतौ बन्धमूक्तिव्यवस्थार्थम्‌ पूर्वेषामिव 
चिद्भिदा । 


'असङ्गाया इति” । 'ताकिकादिभिरिव सांख्यैरात्माभेदोऽङ्गीक्रियत इत्याह- ' बन्ध 
मुक्तीति” ॥१० -॥ 


प्रकृतिसद्भावे पृरुषस्यासङ्भत्वे च श्रुतिमुदाहरति 
महतः परमव्यक्तमिति प्रकृतिरुच्यते । 
श्रतावसङ्गता तद्वदसङ्गो हीत्यतः स्फुटा ॥१०१॥ 


अन्वयः - महतः परं अव्यक्तं इति प्रकृतिः उच्यते श्रुतौ असङ्गता तद्वत्‌ असङ्गो हि 
इत्यतः स्फुटा । 
महत इति' ॥१०१॥ 


शंका - चेतन पुरुष तो असंग है और प्रकृति पुरुष दोनों भिन्न'हैँ?।- फिर प्रकृति की प्रवृत्ति से 
पुरुष को भोग और मोक्ष कैसे हो सकते हैं । इस शंका का उत्तर देते हैं कि प्रकृति और पुरुष दोनों के 
विवेक ज्ञान ग्रहण करने से पुरुष में भोग और अपवर्ग दोनों ही सिद्ध हो जाते हैं । 

असंग चेतन को भी प्रकृति पुरुष के परस्पर भेद के अग्रहण /अज्ञान) से बन्ध और मोक्ष दोनों 
का व्यवहार पुरुष में माना जाता है (ताकिकों) के समान सांख्य भी वन्ध मुक्ति व्यवस्था के लिए चैतन्य 
का भेद मानते हैं ।।१००॥ 

प्रकृति की सत्ता और पुरुष के असंग होने में श्रुति का उदाहरण देते हैं-- 

“महतः परमव्यक्तम्‌' इस कठोपनिषद्‌ वाक्य से सिद्ध होता है कि महत्‌ तत्व से अव्यक्त ( मूल 


प्रकृति ) पर है । यह पुरुष असंग है 'अस ङ्गोऽयं पुरुषः’ ( वृ० ४।३।१५ ) इस श्रुति से पुरुष की असंगता 
स्पष्ट है ॥१०१॥ 


विशेष १--सांख्य मत में प्रधान ( प्रकृति ) को जगत्‌ का कारण मानकर पुरुष के भोग मोक्ष का हेतु 
कहा है यह बनता नहीं किससे प्रलय काल में सत्त्वादि गुणों की साम्या अवस्था को प्रधात 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


१ शे! 


( २०० ) 


एव जीवविषयां वादिविप्रतिपत्ति प्रदर्श्येशश्‍वरविषयां तां प्रदशैयितु ईश्वररूपं तावत्स्थापयति-- 
चित्संनिधो प्रवृत्तायाः प्रकृतेहि नियामकम्‌ । 
ईश्वरं ब्रूवते योगा; स जीवेभ्यः परः श्रुतः ॥१०२॥ 
अन्वयः चित्सन्निधौ प्रवृत्तायाः प्रकृतेः नियामकं हि योगाः ईश्वर ब्रुवते स जीवेभ्यः 
परः श्रुत. । 
'चित्संनिधाविति' । ननु प्रकृतिपुरुषातिरिक्तेशवरकल्पनमप्रमाणमित्याशङ्कचाह्‌-'स॒ जीवेभ्य 
इति’ ॥१-२॥ 


इस प्रकार जीव के विषय में वादियों के विविध वादों को दिखाकर ईशवरविषयक विवाद 
को दिखाने के लिए प्रथम ईश्वर के स्वरूप की स्थापना योग मत से करते हैं 

योग मत के अनुयायी कहते हैं चेतन आत्मा की सन्निधि में प्रवृत्त होने वाली जो प्रक्रति उसके 
नियामक प्रेरक पुरुष विशेष ही ईश्वर है | शंक्रा-प्रक्रति और पुरुष से भिन्न ईश्वर की यह कल्पना 
प्रमाण रहित है इसका उत्तर “स जीवेभ्यः” क्योंकि वह ईश्वर श्रुति में जीवों से न्यारा बताया 
गया है ।॥।१०२॥। 


कहते हैं । यह जब सृष्टिकाल में सास्य अवस्था को त्यागकर जब जगत्‌ की उत्पत्ति होती 
है । प्रधान जड़ होने से साम्य अवस्था के त्याग में प्रतीत होता नहीं और चेतन पुरुष असंग 
होने से उसका प्रधान के साथ सम्बन्ध नहीं है और चेतन के सम्बन्ध के बिना जड़ से कार्ये 
की उत्पत्ति नहीं होती इसलिए प्रधान से सृष्टि सम्भव नहीं इसलिए प्रधान रूप माया 
विशिष्ट चेतन अन्तर्यामी ईश्वर है वही जगत्‌ का कर्ता सांख्य मत में विभ चेतन रूप आत्मा 
के नानापने का अंगीकार है वह निष्फल हैं आत्मा के नानात्व और प्रकृति की नित्यता के 
अंगीकार करके आत्मा में सजातीय सम्वन्ध ओर विजातीय सम्बन्ध की प्राप्ति से 
नाना आत्मा के असंगत का कथन भी व्याघात दोष युक्त है। इस रीति से सांख्य मत 
असंगत है । 


चित्रदीपप्रक रणप्र॒ 


( २५१ ) 


तामेवेश्व रसद्भावप्रतिपादिकां ( श्वे० ६।४।१० ) श्रुति पठति-- 
प्रधानक्षेत्रज्ञपतिगूँणेश इति हि श्रुतिः । 
आरण्यकेऽसं श्रमेण ह्यन्तर्यास्युपपादितः ।।१०३॥। 
अन्वयः -प्रधानक्षेत्रज्ञपतिः गुणेश: इति श्रुतिः हि आरण्यके असंभ्रमेण अन्तर्यामी उपपादितः हि । 
प्रधानेति' । प्रत्रानं गुणसाम्यावस्यारूपं . क्षेत्रज्ञा जीवास्तेषां पतिः, गुणाः सत्त्वादयस्तेषामीशो 
नियामक इत्यर्थः । न केवलमियमेव श्रुतिरीश्वरप्रतिपादिका, अन्तर्यामिब्राह्मणमपीत्याह -'आरण्यक 
इति ॥१०३॥। 
तामेव वादिविप्रतिपत्ति प्रतिजानीते 
अत्रापि कलहायन्ते वादिनः स्वस्वयुक्तिभिः । 
वाक्यान्यपि यथाप्रज्ञ दार्ढ्यायोदाहरन्ति हि ॥१०४॥ 


अन्वयः--अत्रापि वादिनः स्वस्वयुतितभिः कलहायन्ते वाक्यानि अपि यथाप्रज्ञं दाढर्याय 
उदाहरन्ति हि। 
अत्रापीति, । प्रज्ञामनतिक्रम्य यथाप्रज्ञम्‌ ॥१०४॥ 


अब ईश्वर की सत्ता की बोधक श्रुति को कहते हैं-- ( ईश्वर के स्वरूप के विषय में 
विविध मत ) 

तीनों गुणों की साम्यावस्था ( मिलितावस्था ) का नाम प्रधान है । और शरीर रूप क्षेत्र को 
जानने वाला जीवक्षेत्रज्ञ कहलाते हैं ईश्वर इन दोनों का पति है और सत्त्व, रज और तम इन तीनों गुणों 
का नियामक ईश्वर है । यह श्रुति ईश्वर के होने में प्रमाण है और कुछ यही श्रुति प्रमाण नहीं । किन्तु 
अन्तर्यामी ब्राह्मण भी प्रमाण है कि आरण्यक (वृहदा० ३।७।२) उपनिषद में स्पष्टरीति से अन्तर्यामी का 
वर्णन किया है ॥१०३॥ 

इस अन्तर्यामी के विषय में भी बहुत से वादी कलह करते हैं-- 


वादी जन ईश्वर के विषय में अपनी-अपनी युक्तियों से विवाद करते हैं और अपने-अपने मत 
की पुष्टि के लिए अपने-अपने मतानुसार श्रुति वाक्यों का उदाहरण भी देते हैं ॥१०४॥। 


फ० ३६ 


श्री पळ्चदशी मीमाँसा 
( ९८२ ) 


इदानीं 'पतञजलि'नो क्तमीश्वरश्रतिगादकं क्लेशकमैविपाकाशपैरपरामुष्टः पुरुषविशेष ईश्वरः’ 
( यो० सू ० १।२४ ) इत्येततसूत्रमर्थंतः पठति 
क्लेशकर्म विपाकेस्तदाशये रप्यसं युतः 
पुंविशेषो भवेदीशो जीववत्सोऽप्यस ङ्गचित्‌ ॥१०५॥ 
अन्वयः-क्लेशकर्मविपाकैः तदाशयैः अपि अफँयुतः पुंविशेषः ईशः भवेत्‌ सोऽपि जीववत्‌ 
असङ्भचित्‌ । 
'क्लेशेति' । क्लेशा अविद्यादयः पञ्चकर्माणि कर्माशुक्लाक्ृष्णं योगिनस्त्रिविधमितरेषाम्‌' 
( यो० सू० ४।७ ) इति सूत्रितानि, सतिमूले तद्विपाका जात्यायुर्भोंगा इत्युक्ताः कर्मविपाकाः फलविशे- 
षास्तदाशयास्तेषां संस्क्रारास्तेः क्लेशादिभिरसंस्पृष्टः पुरुषविशेष ईश्वरो भवति, सोऽपि जीववदसद्भुश्चि- 
द्रपश्चेत्यर्थः ॥१५५॥ 


सूत्र का भावार्थं कहते हैँ- 
क्लेश, कर्म, व्रयाक और आशप से रहित पुढव विशेष का नाम ईश्वर है। वह ईश्वर भी जीव 
के समान असङ्गचित्‌* रूप है ॥१०५॥ 


'अविद्याऽस्मिता-राग-द्वैषाभितिवेशाः पञ्चक्लेशा:” । अर्थात्‌ अविद्या, अस्मिता, राग, द्वैष और 
अभितित्रेश ये पाँच क्नेश हैं । कर्माशुत्रवाकुऽगं योगिनस्त्रिविधमितरेषम्‌' अर्थात्‌ शुक्ल, कृष्ण और शुक्ल 
कृष्ण उभय रूप इस प्रकार योगी से भिन्न पामर जीवों के कर्मो से, तथा जन्म, आयु एवं भोग रूप फलों 
से और उन सबों के संस्कारों से भी असम्ब्रद्ध पुरुषविशेष ईश्वर होता है वह ईश्वर भी जीव के समान 
असङ्ग चैतन्य रूप है ॥१०५॥ 


विशेष १-सांख्य मत की तरह योग मत भी जीव को असङ्ग स्वप्रकाश कूटस्थ और चेतन रूप माना है 
यह जीव केवल भोक्ता है, कर्ता नहीं और बुद्धि के धर्म (सुख दुःख के) कारण बुद्धि के साथ 
अपने अविवेक से उपलक्िित ( नि£\प्तकूरस्थ । अपना अनुभव रूप ही उसका भोक्तापन 
है बुद्धि ही कर्ता है । बुद्धि के अत्रिवेक मे आत्मा में कर्तापन का व्यवहार होता है । संप्रज्ञात्‌ 
और अभंग्रज्ञात्‌ समाधि की पूर्ण सिद्धि हो पर बुद्धि के विवेक ज्ञान द्वारा अविवेक की 
तिवृत्ति होने पर दुःव का अत्यत्त उब्डर रोता है यही मोक्ष कहलाता है । सांख्य ईश्वर 
को स्वीकार नहीं करता योग मत में जीव की तरह ईश्वर भी असङ्ग चेतव है । 


चित्रदीपप्रकरणम्‌ 


( शव ) 


नन्बसङ्गचिद्रूपत्वे कथं नियन्तृत्वमित्यत आह-- 
तथापि पृंविशेषत्वाद्‌घटतेऽस्य नियन्तृता । 
अव्यवस्थौ बन्धमोक्षावापतेतामिहान्यथा ॥१०६॥ 


अन्वयः-तथापि पुंविशेषत्वात्‌ अस्य नियन्तृता घटते अन्यथा इह्‌ बन्धमोक्षौ अव्यवस्थौ 
आपतेताम्‌ । 


'तथापीति’ ईश्वरस्य नियन्तृत्वानभ्यूपगमे दोषमाह --'अव्यवस्थाविति’ ॥१०६॥ 
असङ्गस्येश्वरस्य नियन्तृत्वं निष्प्रमाणकमित्याशङ्कयाह-- 


भीषाऽस्मादित्येवमादावसङ्गस्थ परात्मनः । 
श्रतं तद्युक्तमप्यस्य क्लेशकर्माद्यसंगमाल्‌ ॥१०७॥ 
अ वय:--भीषा अस्मात्‌ इत्येवं आदौ असङ्गस्य परात्मनः श्रुतं तत्‌ अस्यापि क्लेशकर्माद्य 
संगमात्‌ तत्‌ युक्तम्‌ । 
'भीषेति' । तन्नियन्तृत्वं श्रुतिम्‌' । ननु श्रुतमप्ययुक्तं कथम ङ्गी क्रियत इत्यत आह्‌ 'युक्तमपीति’ । 
जीवधर्मस्य क्लेशादेरभावादुपपन्नं चेत्यर्थ: ॥१०७॥। 


यदि कहो कि असङ्गचितु रूप मानोगे तो यह्‌ नियामक न होगा इस शंका का उत्तर देते हैं-- 
ईश्वर असङ्गचित्‌ रूप होने पर भी ईश्वर को नियामक न मानने में दोष कहते हैं उसमें 
नियामकता घट सकती है । क्योंकि ईश्वर को नियामक न मानोगे तो बिना व्यवस्था के ही बन्ध मोक्ष 
हो जायेगा ॥ १०६ 
अब असंग ईश्वर को नियामक मानने में प्रमाण देते हैं-- 
इस परमेश्वर के भय से पवन चलता है इत्यादि श्रृतियों में असङ्ग परमात्मा की नियामकता 
सुनी है। उसमें जींवादि में पाये जाने वाले क्लेश कर्म आदि का स्पर्श नहीं है । 'इसलिए नियन्तापन 
युक्ति भी है ॥१०७॥ 
विशेष १ ~-'भीषाऽस्माठ्ठातः पवने भीषोदेति सूर्यः । भौषाऽस्मादग्निश्चेन्द्रश्च मृत्युर्धावति पञ्चमः' । इति 
(तै० २1८1१) अर्थात्‌ इस परमात्मा के भय से वायु चलता है । इसी के भय से सूर्यं उदय 
होता है तथा उसी के भय से अग्नि, इन्द्र ओर पाँचवाँ मृत्यु दौड़ता है । 


थी पव्छप्रो मीप्नांसा 


( २८४ ) 


ननु जीवा अप्यसङ्गचिद्रूपाः बलेशादिरहिता एत्र, तथा चेश्वरे को विशेष इत्याशङ्कथ, जीवानां 
स्वतः क्लेशादिरहितत्वेऽपि बुद्धया सह विवेकाग्रहात्‌ क्लेशादिरस्तीति पूर्वोक्तं स्मारयति-- 


जीवानामप्यस द्गत्वात्क्लेशादिनं ह्यथापि च । 
विवेकाग्रहतः क्लेशकर्मादि प्रागुदीरितम्‌ ।।१०८॥। 
अन्वयः - जीवानामपि असङ्गत्वात्‌ क्लेशादिनं हि अथापि च विवेकाग्रहतः वलेशकर्मादि प्राक 
उदीरितम्‌ । 
'जीवानामिति'॥। १०८॥ 
ताकिकास्त्वस ङ्गस्य नियामकत्वमसहमाना जीवविलक्षणत्वाय ज्ञानादिगुणत्रयं नित्यम ङ्गौ कुर्वत 
इत्याह्‌- 
नित्यज्ञानप्रथत्नेच्छा गुणानीशस्य मन्वते । 
असङ्कव्य नियन्तुत्वमयुक्तमिति ताकिका: ॥। १९६ 
अन्वय: -नित्यज्ञानप्रयत्नेच्छा ईशस्य गुणान्‌ मन्वते असङ्गस्य नियन्तृत्वं अयुक्तं इति 
ताकिका: । 
“नित्येति’ ॥१०८॥ 


शंका-वे जीव भी तो असङ्ग चिय्‌ रूप और बलेश आदि से रहित है। इस प्रकार ईश्वर में 
क्प्रा विशेषता रही ? जीवात्माओ के स्वतः कलेश आदि से रहित रहने पर भी बुद्धि से विवेकाग्र से क्लेश 
आदि रहते हैं ! इस प्रकार पूर्वोक्त का स्मरण कराते हैं- 

यद्यपि जीवों को भी असङ्ग होने से क्लेश आदि नहीं है। तथापि विवेक के अज्ञान से ( प्रकृति 
और पुरुप के भेद को न समझने ) के कारग अर्थात्‌ बुद्धि से पृथक्‌ अपने को न समझकर जीवों को क्लेश 
आदि होते हैं यह बात पहले ही कह चुके हैं ॥१०८॥ 

नैयायिक असङ्ग को नित्रन्ता नहीं मान सकते अतएव वे ईश्वर और जीवों में भेद बताने के 
लिए ज्ञान, प्रयत्न, इच्छा इन तीनों गुणों को ईश्वर में नित्य मानते हैं यह कहते हैं - 

तार्किक लोग ईश्वर के तीन गुणों ज्ञान, प्रयत्न और इच्छा को नित्य मानते हैं । क्योंकि उनके 
मन में असङ्ग को नियन्ता मानना अयुक्त है ॥१०४॥ 


सिन्रदीपत्रकरणम्‌ 
( २१५ ) 


नन्विच्छादिगुणकस्य तस्य कथं जीवाद्वैलक्षण्यमित्याशञ्खय, गुणनां नित्यत्वादेवेति परिहरति-- 
पूंविशेषत्वमप्यस्य गुणेरेव न चान्यथा । 
सत्यकामः सत्यसंकल्प इत्यादिश्रृतिजंगौ ॥११०॥ 
अन्वयः-पुंविशेषत्वं अपि अस्य गुणेरेव अन्यथा च न सत्यक्रामः सत्यसंकल्पः इत्यादि 
श्रुतिः जगौ । 
'पुंविशेषत्वमिति' । गुणानां नित्यत्वे प्रमाणमाह सत्येति' ॥११०॥ 
तत्रापि दोषसद्धावात्पक्षान्तरमाह- 
नित्यज्ञानादिमत्त्वेऽस्य सृष्टिरेव सदा भवेत्‌ । 
हिरण्यगभ इशोऽतो लिङ्गदेहेन संयुतः ॥१११॥ 
अन्वय, - नित्य ज्ञानादिमत्त्वे अस्य सदा सृष्टिरेव भवेत्‌ अतः लिङ्गदेहेन संयुतः हिरण्य गर्भ: ईश: । 
'नित्येति' । अस्य हिरण्यगर्भस्य । कि रूपसित्यत आह - 'लि ङ्कदेहेनेति' । मायोपाधिकः परमात्मा 
लिङ्गशरीरसमष्ट्यभिमानेन “हिरण्यगर्भ इत्युच्यते इत्यर्थः ।१११॥ 


यदि कहो कि इच्छा आदि गुणों से युक्त वह कंसे जीव से विलक्षण है ऐसी आशंका क! उत्तर 
में कहते हैं कि ज्ञान, इच्छा और प्रयत्न ये गुण ईश्वर में नित्य उदित रहते हैं । यही ईश्वर की विलक्षणता 
जीव से रहती है - 
इस ईश्वर को पुरुष विशेष उसके नित्य गुणों के कारण ही मान लिया है अन्यथा नहीं, इसके 
अतिरिक्त जीव ईश्वर के भिन्न होने का दूसरा कोई कारण नहीं है-श्रुति ने भी ईश्वर के गुणों की नित्यता 
का वर्णन उसे “सत्यकाम” और सत्य संकल्प रूप ईश्वर है । ( सत्यकाम ) का अर्थ नित्य इच्छा वाला 
और ( सत्य संकल्प का अर्थ ) नित्य ज्ञान आलोचन वाला हे ॥११०॥ 
नैयायिक के मत में दोष दिखाते हुए हिरण्यगर्भोपासक के मत को दिखाते हैं-- 
ईश्वर को यदि नित्य" ज्ञानवान्‌ आदि मानो तो सदा ही सृण्टि रहेगी इससे लिद्भदेह से युक्त 
जो हिरण्यगभ वही ईश्वर है ( समष्टि लिङ्ग शरीर के अभिमानी मायोपानि परमात्मा को हिरण्यगर्भ 
कहते हैं ) जब उसके लिङ्ग देह (मन में इच्छा होगी तव वह सृष्टि को बनायेगा । इस प्रकार सृष्टि सदा 
नहीं होगी, कभी-कभी होगी ॥१११॥ 
विशेष १- यदि ईश्वर के ज्ञानादिकों को नित्य भानोगे तो सदा ही सृष्टि जगत्‌ की उत्पत्ति होगी । 
श्रुतियों में सृष्टि के आरम्भ में ईश्वर के ज्ञानादिक की उत्पत्ति कही है। इससे और श्रुति 
प्रतिपादित अद्वैत सिद्धान्त से विरोध होगा और ( सत्य काम ) ( सत्य संकल्प ) इन श्रतियों 
में सत्य शब्द का यथार्थ वा प्रलय पर्यन्त स्थायी अर्थ है नित्य अर्थ नहीं है । इसलिए 
नेयायिकों का मत असङ्गत है । 


श्री पश्चदशशी मौमासा 
( २८६ ) 


हिरण्यगर्भस्येश्वरत्वे कि प्रमाणमित्यत आह-- 
उद्गीथब्राह्मणे तस्य माहात्म्यमतिविस्तृतम्‌ । 
लिङ्गसत्त्वेऽपि जीवत्वं नास्य कर्माद्यभावतः ॥११२॥ 
अन्वयः -उद्गीथब्राह्मणे तस्य अतिविस्तृतं माहात्म्यं लिङ्भसत्त्वेपि कर्माद्यभावतः अस्य 


( हिरण्यगर्भस्य ) जीवत्वं न । 
‘उद्गीथेति’ । ननु 'लिङ्गशरीरयोगे जीवः स्यादित्याशङ्क्य, अविद्याकामकर्माभावान्न जीव 


इत्याह- 'लिङ्गसत्वेश्पीति ॥११२॥ 
केवल लिङ्गशरीरस्य स्थूलदेहं विहायानुपलभ्यमानत्वात्स्थूलशरीरसमष्ट्‌ यभिमानी विराडे 
वेश्वर इत्याह - 
स्थूलदेहं विना लिङ्गदेहो न क्वापि दृश्यते। 
वैराजो देह ईशोऽतः सर्वतो मस्तकादिमान्‌ ।।११३॥ 
अन्वयः-स्थूलदेहं विना लिङ्ग देहः क्वापि न दृश्यते अतः सर्वतः मस्तकादिमान्‌ ईशः 
बैराज: देहः । 
'स्थूलदेहं विनेति' ॥११३॥ 


अब हिरण्य गर्भ को ईश्वर मानने में प्रमाण दिखाते हैं-- 

उद्गीथ ब्राह्मण में उस हिरण्यगर्भ का माहात्म्य अत्यन्त विस्तार से कहा है शंका-लिङ्ग 
शरीर होने से जीव होगा, इसका उत्तर वह्‌ अविद्या काम कर्म के अभाव में लिङ्ग देह के सम्बन्ध से भी 
जीव नहीं हो सकता ॥११३॥ 

स्थूल शरीर को छोड़कर केवल लिङ्ग शरीर का रहना नहीं देखा जाता है, इसलिए समष्टि 
स्थूल शरीर अभिमानी विराट्‌ ही ईश्वर है, यह विराट्‌ को ईश्वर मानने वालों का कथन है-- 

स्थूल देह के बिना लिङ्ग शरीर अकेला कहीं नहीं देखने में आया है। इस कारण सब ओर 
मस्तक आदि अङ्गोवाला विराट्‌ पुरुष का देह ही ईश्वर है ॥११३॥ 


चित्रदीपत्रक्षरण म्‌ 


( बेप७ ) 


तत्सद्भावे प्रमाणमाह-- 
सह्रशीर्षेत्येवं च विश्वतश्चक्षुरित्यपि । 
श्रुतमित्याहुरनिशं विश्वरूपस्य चिन्तकाः ॥११४॥ 


अन्वयः - सहस्रशीर्षा इत्थेवं च विश्वतः चक्षुः इत्यपि श्रुतं इति अनिशं विश्वरूपस्य चिन्तकाः 


आहुः । 
'सहस्रशीर्षतीति' । श्रुतं वाक्यमिति शेषः । विश्वरूपस्य चिन्तकाः विराड्पासकाः ॥११४॥ 
अत्रापि दोषदुष्टया देवतान्तरमालम्बवत इत्याह्‌- 
सवतः पाणिपादत्वे कृम्यादेरपि चेशता । 
ततश्चतुर्मुखो देव एवेशो नेतरः पुमान्‌ ॥११५॥। 
अन्वयः सर्वतः पाणिपादत्वे कृम्यादेरपि च ईशता ( स्यात्‌ ) ततः चतुर्मुखः एव देवः इतरः 
पुमान्‌ न । 


“सवेत इति’ ॥११५॥ 


अब विराट्‌ ईश्वर होने में प्रमाण*कहते हैं-- 


निरन्तर विराट्‌ रूप के उपासक कहते हैं-सहस्रशीर्षा ( यजुर्वेद ) विश्वतश्चक्षुरूप विश्व 


तस्यात० ( एवे० ३।३ ) अर्थात्‌ वह हजारों सिर वाला है, सब ओर उसके चक्षु है । इत्यादि श्रुति वाक्यों 
से ईश्वर के विराट्‌ स्वरूप की सत्ता का समर्थन किया है ॥११४॥ 


विराट्‌ के ईश्वर भाव में दोष दिखाते हुए ब्रह्मा के ईश्वर भाव का प्रतिपादन करते हैं-- 


यदि इस प्रकार सब ओर हाथ पैर वाले को ईश्वर मानें तो ( सब ओर अनेक हाथ पैर बाले ) 


कीट आदि भी ईश्वर हो जायेंगे । इसलिए चतुर्मुख ब्रह्मा, देवता ही ईश्वर है । दूसरा पुरुष ईश्बर 
नहीं है ॥११५॥ 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( २९८ ) 


एवं केरुच्यत इत्यत आह-- 
पुत्रार्थं तमुपासीना एवमाहुः प्रजापति: । 
प्रजा असृजतेत्यादिश्रुति चोदाहरन्त्यमी ॥११६॥ 
अन्वय पुत्रार्थं तं उपासीना एवं आहुः प्रजापतिः प्रजा असृजत इत्यादि श्रुति च अमी 


उदाहरन्ति । 
'ुत्रार्थेमिति' । प्रजापति: प्रजा असुजत' इत्यादिवाक्यं तत्र प्रमाणमाहुरित्याह- “प्रजाप- 
तिरिति' ॥११६॥ 
भागवतमतमाह - 
विष्णोर्नाभेः समुद्भूतो वेधा: कमलजस्ततः । 
विष्णुरेवेश इत्याहुरलोके भागवता जनाः ॥११७।। 
अन्वयः - ततः कमलजः वेधाः विष्णोः नाभेः समुद्भूतः विष्णुः एव ईशः इति भागवता 
जनाः लोके आहुः । 
'विष्णोरिति' ॥११७॥ 


शेवानां मतमाह 
शिवस्य पादावन्वेष्टुं शाङ्गयंशक्तस्ततः शिवः । 
ईशो न विष्णुरित्याहुः शेवा आगममानिनः ॥११८॥ 
अन्वयः-शिवस्य पादौ अन्वेष्टुं शाङ्गी अशक्तः ततः {शिवः ` ईशः विष्णः न इति आगम 
मानिनः शेवाः आहुः । हे 
“शिवस्येति’ ॥११८॥ 
ब्रह्मा ही ईश्वर है, इस प्रकार कौन कहते हैं ? इसका उत्तर देते हैं-- 
यह बात पुत्र के लिए ब्रह्मा के उपामकों ने कही है-ये पुत्रार्थी लोग अपने मत की पुष्टि में श्रुति 
के वाक्य का उदाहरण देते हैं क्रि प्रजापति ब्रह्मा ने सम्पूर्ण प्रजाओं को रचा ॥११६॥ 
अब भागवत का मत कहते हैं-- 
विष्णु की नाभि से उत्पन्न हुआ जो कमल उससे ब्रह्मा उत्पन्न हुआ । इसलिए विष्णु ही ईश्वर 
है यह जगत्‌ में वेष्णव जन हैं वे कहते हैं ॥११७॥ 
अब शैवो का मत कहते हैं-- 
शिव के दोनों चरणों को अन्वेषण ( ढूँढने ) में विष्णु असमर्थ रहे। इसलिए शिव ही ईश्वर 
है विष्णु नहीं, ऐश्षा शैत्र शास्त्र विशेश को मातते ताजे शैत्र लोग कहते हैं ॥११८॥ 


चित्रदीपप्रकरणम्‌ 


{ २८६ ) 


गाणपत्यमतमाह - 
पुरत्रयं सादयित्‌ विघ्नेशं सोऽप्यपूजयत्‌ । 
विनायक प्राहुरीशं गाणपत्यमते रताः ॥११८॥ 
अन्वयः --पुरत्रयं सादयितुं सोऽपि विध्नेशं अपूजयत्‌ गाणपत्यमते रताः ईशः विनायक प्राहुः । 
'पुरत्रयमिति’ ॥११६॥ 
उक्तन्यायमन्यत्राप्यतिदिशति-- 


एवमन्ये स्वस्वपक्षाभिमानेनान्यथान्यथा । 
मन्त्रार्थंवादकल्पादीनाश्चित्य प्रतिपेदिरे ।।१२०॥ 


अन्वय:-- एवं अन्ये स्वस्वपक्षाभिमानेन मन्त्रार्थवादकल्पादीन्‌ आश्रित्य अन्यथा प्रतिपेदिरे । 


'एवमिति'। अन्ये भैरवमैरालाद्यपासकाः । अन्यथान्यथावर्णंने कारणमाह--'स्वस्वेति' । तत्र 
तत्र प्रमाणानि सन्तीति दर्शयति -'मन्त्रेति' ॥१२०॥ 


अब गाणपत्यों का मत कहते हैं-- 


तीनों पुरों को जीतने के लिए शिव जी ने गणेश जी का पूजन किया था इससे विनायक (गणेश) 
ही ईश्वर हैं, यह गाणपत्य मत में जो रत (आसक्त) जन कहते हैं ॥११४॥ 


उक्त न्याय को अन्यत्र भी अतिदेश करते हैं -- 


इस प्रकार और भी भैरव, मराल आदि के उपासक भी अपने-अपने पक्ष का अभिमान करके 
अन्यथा २ वर्णन करते हुए मन्त्रों के अर्थे वादों को मानकर ईश्वर को भिन्न-भिन्न मानते हुए अपनी-अपनी 
बुद्धि से अनेक ईश्वर मानते हैं ॥१२०॥ 


फा० ३७ 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( २६० ) 


एवं कति मतानीत्याशङ्कय, असंख्यानीत्याह-- 
अन्तर्यामिणमारक्ष्य स्थावरान्तेशवादिनः । 


सन्त्यश्वत्थाकंवंशादेः कुलदेवतदर्शनात्‌ ॥१२१॥ 
अन्वयः-अन्तर्यामिणं आरभ्य स्थावरान्त ईशवादिनः अश्वत्थ अकंवंशादे कुलदेवतदर्शनात्‌ 


सन्ति 
'अन्तर्यामिणामिति’ । स्थावरेशवादो न वापि दृष्टचर इत्याशङ्कयाह -अश्वत्थाकेति ॥१२०॥ 
नन्वेवं मतभेदे कस्योपादेयत्वं, कस्य वा हेयत्व मित्याका ड्क्षायामाह- 
तत्त्वनिश्चयकामेन न्यायागमविचारिणाम्‌ । 
एकेव प्रतिपत्तिः स्यात्साप्यत्र स्फुटमुच्यते ॥१२२॥ 
अन्वयः-तत््वनिश्चयकामेन न्यायागमविचारिणां एकैव प्रतिपत्तिः स्यात्‌ साऽपि अत्र स्फुटं 
उच्यते । 


'तत्वनिश्चयेति' । तत्त्वनिश्‍चयक्रामेत तत्त्रनिश्चपेच्छुया न्यायागमयोविचारणशीलाना पुरुषाण 
प्रतिपत्तिरेकेव स्यातु। सा कीदुशीत्यत आह -'साप्यत्रेति ॥।२२॥ 


कितने मत हैं ? ईश्वर के सम्बन्ध में असंख्य मत है-- 

अन्तर्यामी से लेकर स्थावर पर्यन्त को ईश्वर मानने वाले (इस संसार में! विद्यमान हैं--क्योंकि 
पीपल, आक तथा बांस आदि को भी कुल देवता देखते हैं इपलिए किसी-किसी के मत में स्थावर भी 
ईश्वर है ॥१२१।। 

शंका इस प्रकार मतों के भिन्न-भिन्न होने पर कौन स्वीकार करने योग्य है। और कोन 
नहीं शंका का उत्तर -- 

तत्त्व ईश्वर के यथार्थ स्वरूप के निश्चय की इच्छा लेकर जो लोग न्याय युक्ति) और शास्त्र 
के विचार में जिनका शील है । ऐसे पुरुषों को एक ही ईश्वर की निर्णय प्रतिपत्ति) ज्ञान सम्भव है। अब 
उसी निर्णय को यहाँ स्पष्ट रूप से कहते हैं ॥ १२९॥ 


चित्र दीपप्रकरणम्‌ 
( १३१ ) 


तामेव प्रतिपत्ति दर्शयितुं तदनुकूलां श्र ति पठति-- 
मायां तु प्रकृतिं विद्यान्मायिनं तु महेश्वरम्‌ । 
अस्यावयवभूस्तैतु व्याप्तं सर्वमिदं जगत्‌ ॥१२३॥ 
अन्वयः - प्रकृतिं तु मायां विद्यात्‌ महेश्वरं ठु मायिनं विद्यात्‌ अस्य अवयवभुतैः तु इदं सर्वः 
जगत्‌ व्याप्तं ॥ 


'मायांत्विति' । मायामेव प्रकृति जगदूपादानकारणं विद्यात्‌ जानीयात्‌ । मायिनं तु मायोपाधिक- 
मन्तर्थामिणमेव महेश्वरं मायाधिष्ठातारं निमित्तकारणं जानीयात्‌ । अस्य मायिनो महेश्वरस्याऽवयवभूतै- 
रंशरूपैश्चरात्मकजीवैः कृत्स्नमिदं जगद्वचाप्तमित्यस्याः श्रृते रर्थः ॥ १२३॥ 

एतच्छ_त्यनुसारेणेशवरविषयो निर्णयो युक्त इत्याह 

इति श्र त्यनुसारेण न्याय्यो निर्णय इश्वरे । 
तथा सत्यविरोधः स्यात्स्थावरान्तेशवादिनाम्‌ ।।२४॥। 
अन्वयः - इति श्रृत्यनुसारेण ईश्वरे निर्णयः न्याय्यः तथा सति स्थावरानन्तेशवादिनां अविरोधः स्यात्‌ । 
'इतीि' । कुतो युक्त इत्याश ङ्कुथ, सर्वेत्राविहद्धत्वादित्याहू -'तथेति' । सर्वस्यापीश्वरत्वाभ्युपगमान्न 
केनापि विरोध इति भावः ॥१२४॥ 


माया को ही प्रकृति (जगत्‌ का उपादानकारण*) जानो और मायी (मायोपाधि अन्तर्यामी) को ही 
महेश्वर (मायाधिष्ठाता जगत्‌ का निमित्त कारण, जानो इस मायोपाधिक ईश्वर के अवयव भुत । चराचर 
स्थावर जंगमरूप जीवों से यह सम्पूर्ण जगत्‌ व्याप्त है ॥१२३॥ 


इस श्रुति के अनुसार ईश्वर के विषय का निर्णय युक्ति युक्त है-- 
इस श्रुति के अनुसार ही ईश्वर के विषय में निर्णय करना उचित है । ऐसा होने पर अर्थान्‌ 


स्थावर जंगमादि रूप सारे जगत्‌ को (अन्तर्यामी से लेकर स्थावर पर्यन्त को) ईश्वर मान लेने वालों का 
किसी भी वादी से विरोध नहीं होता ॥१२४॥ 


विशेष १ - ' तदैक्षत बहुस्यांप्रजायेय” श्रुति से तदेक्षत निमित्त कारण, वहुस्याँप्रजायेय, जगत्‌ का उपादान 
कारण प्रकृतिश्च प्रतिज्ञा दुष्टान्तानुपरोधात्‌ (न्न सू० १।४।२३) प्रकृति उपादान कारणम्‌ च 
निमित्त कारणम्‌ । 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( २९१ ) 


तनु जगत्प्रकृतिभूताया मायायाः कि रूपमित्यत आह-- 
माया चेयं तमोरूपा ताफ्नीये तदीरणात्‌ । 
अनुभूति तत्र मानं प्रतिजज्ञे श्रतिः स्वयम्‌ ॥१२५॥ 

अन्वय :--इयं च माया तमोरूप तापनीये तदीरणात्‌ तत्र मानं श्रुतिः स्वयं अनुभूति 
प्रतिजज्ञे । 

“माया चेयमिति’ । कुत इत्यत आह--'तापनीय इति'। माया च तमोरूपेति तापनीयोपनिषदि 
तमोखूपत्वस्याभिधानादित्यर्थः । मायायास्तमोरूपत्वे कि प्रमाणमित्याकाङ क्षायां 'अनुभूते: (नृ० उ० 
ता० &) इति श्रृतेरेवात्रानुभवः प्रमाणमिति प्रतिजानीत इत्याह -'अनुभूतिमिति' ॥१२५॥ 

तत्र मायायास्तमो रूपत्वे कोऽसावनुभव इत्याकाङ क्षायां तदेतज्जडं मोहात्मकमिति श्रुतिरेवात्रा- 
नुभवं स्पष्टयतीत्याह-- 

जडं मोहात्मकं तच्चेत्यनुभावयति श्रुतिः । 
आबालगोपं स्पष्टत्वादानन्त्यं तस्य साऽब्रवीत्‌ ॥१२६॥ 

अन्वय :--जडं मोहात्मकं तच्च इति श्रुः अनुभावयति आबालगोपं स्पष्टत्वात्‌ तस्य स 
आनन्त्यं अब्रवीत्‌ । 

'जडमिति' । 'अनन्तम्‌' (ते० ब्रह्मः १) इति श्रुत्या सर्वानुभवसिद्धत्वमुच्यत इत्याह--आबालेति । 
जडं मोहं च प्रकृते: कार्यमिति आबालगोपालादीनां सर्वेषामनुभव इत्यर्थः ॥१२६॥ 

अब जगत्‌ की उपादान प्रकृति जो माया उसके स्वरूप को कहते हैं-- 

नृसिह तापनीय उपनिषद्‌ में ऐसा बताया गया है, इसलिए वह याया (जगतु उपादान कारण) 


तम अर्थात्‌ अज्ञानरूप है श्रुति ने स्वयं माया को तमो रूप सिद्ध करने के लिए अनुभव को प्रमाण 
माना है ॥१२५॥ 


अब माया के तमोरूप होने में अनुभव कहते हैं कि माया का कार्य वह जड़ रूप और मोह 
स्वरूप है यह श्रूति ही अनुभव कराती है-- 


यह्‌ बात बालक गोप आदि सबको स्पष्ट है कि प्रकृति का कार्य जड़ मोह रूप है और उसी श्रुति 
ने उस जड़ मोह रूप को अनन्त कहा है ॥१२६॥ 


विशेष-(१) सत्‌ असत्‌ विलक्षण अनादि भावरूप ज्ञानविरोध - लोक में भी ऐन्द्रजालिक के मन्त्र 
. ओषध आदि के द्वारा देखने वाजे पुरुषों के अज्ञान के क्षुब्ध होने से ही उस, उस आकार 
मे ऐन्द्रजालिक के दर्शन से माया अज्ञान ही है । एक ही अज्ञान दुर्घट को सम्पादन करता 
है । अज्ञान जब असम्भत्र को सम्भव बना देता है तब उसे माया कहते हैं । जब कहीं 
अज्ञान ब्रह्मात्म के स्वरूप को ढकता है ज्ञान ही है विरोधी जिसका ऐसा है इसलिए 
अज्ञान कहलाता है इसलिए माया अज्ञान से भिन्न नहीं है । 


चित्रदीपप्रकरणम्‌ 


( २४१ ) 


'जड' शब्दस्यार्थमाह-- 


अचिदात्मघटादीनां यत्स्वरूपं जडं हि तत्‌ । 
यत्र कुण्ठीभवेद्बुद्धिः स मोह इति लौकिकाः १२७॥ 


अन्वय ;--अचिदात्म घटादीनां य? स्वरूपं ततु हि जडं यत्र बुद्धिः कुण्ठीभवेत्‌ स मोहः इति 
लौकिकाः । 


'अचिदात्मेति । 'मोह' शब्दार्थमाह-यत्रेति ॥१२७॥ 


उक्तप्रकारेण सर्वानुभवसिद्धत्वलक्षणमानन्त्यं सिद्धमित्याह 

इत्थं लौकिकहष्ट्‌यैतत्सवे रप्यनुभूयते । 

युक्तिहष्ट्यात्वनिर्वाच्यं नासदासीदिति श्रृतेः ॥१२८। 
अन्वय :--इत्थं लौकिकद्‌ष्ट्या एतत्‌ सर्वेरपि अनुभूयते श्रृतिदुष्ट्या तु नासदासीत इति श्रतेः । 
'इत्थमिति’ । एतत्‌ जाड्यमोहलक्षणतमोरूपत्वम्‌ । नन्वेवं मायायाः सर्वानुभवसिद्धत्वे घटादिवत्‌ 


ज्ञानेनानिवर्त्यत्वं स्यादित्याशङ्कयाह--युक्तीति । 'तु' शब्दः शङ्काव्यावृत्त्यथंः । अनिर्वाच्य सत्त्वेनासत्त्वेन 
वा निवेक्तुमशक्ष्यम्‌ । तत्र कि प्रमाणमित्यत आहू नासदिति॥१२८॥ 


अब जड और मोह शब्द का अर्थ कहते हैँ-- 


अचेतन घट आदि का जो स्वरूप है वह जड ही है और जहाँ जाकर बुद्धि कुण्ठित हो जाती है 
बह मोह है ऐसा लोग कहते हैं ॥१२७॥ 


पूर्वोक्त प्रकार से सबके अनुभव से सिद्ध रूप आनन्त्य को कहते हैं-- 
इस प्रकार लोक दृष्टि से इसको सब जड़ जानते हैं, और युक्ति से तो अनिवेचनीय है और श्रुति 


में यह कहा है कि न सत्‌ न असत्‌ रूप, माया का नहीं है ॥१२५॥। 


इस प्रकार माया जड मोह स्वरूप तमो रूपतालोक दृष्टि से सिद्ध हुई, शंका करो कि इस 
प्रकार माया को सबके अनुभव से सिद्ध मानोगे तो उसकी ज्ञान से निवृत्ति होगी इसका उत्तर-युक्ति की 
दृष्टि से देखो तो माया का रूप अनिर्वाच्य है। न सत्‌ न असत्‌ कह्‌ सकते हैं क्योंकि श्रुति में कहा हैन 
सतु हुआ न असत्‌ हुआ ॥१२८॥ 


श्री पञ्चदशी मीमाँसा 


( ९६४ ) 


अस्याः श्रुतेरभिप्रायमाह-- 
नासदासीद्विभातत्वान्नो सदासीच्च बाधनात्‌ । 
विद्याहष्ट्या श्रृतं तुच्छं तस्य नित्यनिवृत्तितः ॥१२५॥ 
अन्वय :-नासदासीत्‌ विभातत्वात्‌ नो सदासीच्च बाधनात्‌ विद्या दृष्ट्या तस्य नित्यनिवृत्तितः 
शरुतं तुच्छं । 
'नासदासीदिति' । बाधनात्‌ 'नेह नानास्ति किचन' (वृ० ४।४।१४) इति श्रुत्या निषेधा दित्यर्थः । 
सदसद्रूपत्वं तु विरुद्धत्वादयुक्तम्‌' इति श्रुत्योपेक्षितम्‌ । एवं युक्तिदृष्ट्या अनिवेचनीयत्वं प्रदर्श्य 'तुच्छमिद 
रूपमस्य’ (नृ० उ० ताऽ 5) इति श्रुतिविद्वदनुभवेन ६तस्य।स्तुच्छत्वे दर्शयतीत्याहू--विद्य ति । तुच्छत्वे 
हेतुमाह तस्येति ॥१२८॥ 


अब इस श्रुति का अभिप्राय कहते हैं- 

सबको प्रतीत होने से यह माया असत्‌ भी नहीं, और बाध होने से सत्‌ भी नहीं कह सकते और 
निवृत्ति होने से ज्ञान दृष्टि से देखो तो माया तुच्छ है ॥१२६॥ 

जगतु के प्रकाशमान होने से तो माया असत्‌ रूप नहीं है, और यहाँ किंचित्‌ भी नाना (माया) 
नहीं है। इस श्रुति से माया का बाध “निषेध” देखते हैं । सत्‌ असत्‌ तथा उभय रूप होना भी तो तम 
प्रकाश की तरह विरुद्ध होने से अयुक्त है, इसलिए श्रुति ने उसकी उपेक्षा कर दी है। इस प्रकार युक्ति 
से उसकी अनिवर्चनीयता दिखलाकर कहते हैं कि ज्ञान की दृष्टि से श्रुति में उसे तुच्छ कहा है (वह यह 
माया का रूप तुच्छ है) ज्ञानियों ने अनुभव से उस माया की तुच्छता ही ज्ञान" दृष्टि से सुनी है । क्‍योंकि 
बह ज्ञान से सदेव निवृत्ति होती है॥१२५॥ 


त्रिशेष-(१) निवृत्ति का अर्थं बाध है। यह वाध विषय और विषयी रूप से दो प्रकार का है। जिस 

बाध का प्रकाश होता है, वह विषय"और प्रकाश करने वाले बाध का नाम विषयी होता 

है । जैसे रज्जू में सर्पं का त्रिकाल व्यापी ब्यावहारिक अभाव है । वसी ही अधिष्ठान 
ब्रह्म में अविद्या उसके कार्यं जगत्‌ का त्रिकाल व्यापी पारमाथिक अभाव है यह विषय 

रूप बाध है। अहं ब्रह्मास्मि इस निश्चय रूप तत्त्व ज्ञान के पश्चात्‌ के क्षण में होने 

बाली मुझमें तीनों कालों में अविद्या और प्रपञ्च नहीं है। इस आकार वाली वृत्ति 

विषयी रूप बाध है । क्योंकि यह पुर्वं सिद्ध अविद्यादि के अभाव को प्रकाशित करती है। 
यदि विषय रूपी बाध को न माने तो विषयी रूप बाध से निश्चय भी भ्रम में बदल 

जायेगा । क्योंकि मैं और की बुद्धि हो जायेगी, इसलिए विषय रूप बाध को अवश्य 

स्वीकार करना पड़ता दै । हि 


चित्रदीपप्रकरणम्‌ 
( १९६५ ) 


उपपादितमर्थ॑मुपसंहरति -- 
तुच्छाऽनिर्वंचनोया च वास्तवी चेत्यसौ त्रिधा । 
ज्ञेया माया त्रिभिर्बोधे: श्रौतयौक्तिकलौकिकेः ॥॥१३०॥ 


अन्वय :- तुच्छा अनिर्वचनीया च वास्तवी च इति असौ त्रिभिर्बोधैः श्रौतयोक्तिकलोकिकेः 
माया त्रिधा ज्ञेया । 


“तुच्छेति' । श्रौतबोधेन तुच्छा कालत्रयेऽप्यसती; यौक्तिकबोधेनानिर्वेचनीया, लौकिकबोधेन 
वास्तवी चेत्येवं त्रिधा माया ज्ञ येत्यर्थः ॥१३०॥ 
“अस्य सत्त्वमसत्त्वं च दर्शयति’ (नृ० उ० ता० ॐ) इति श्रृतेरर्थं अस्याः कृत्यमाह 
अस्य सत्त्वमसत्त्वं च जगतो दशेयत्यसौ । 


प्रसारणाच्च संकोचाद्यथा चित्रपटस्तथा ॥१३१॥। 
अन्वय : 


अस्य जगतः सत्त्वं असत्त्वं च असौ दर्शयति यथा प्रसारणाच्च संकोचाच्च 
चित्रपट: तथा । 


अस्येति' । एकस्या एव मायाया जगत्सत्त्वासत्त्वप्रदर्शकत्वे दृष्टान्तमाह-'प्रसारणादिति ॥१३१॥ 


उपपादित अर्थ का उपसंहार करते हैं-- 


श्रुति के बोध से देखो तो वह माया तुच्छ है, अर्थात्‌ तीनों कालों में असत्‌ है और युक्ति से देखो 
तो अनिवंचनीय है । (सत्‌ असतु से भिन्न) और लोकप्रसिद्ध बोध से देखो तो (वास्तवी) सत्य है इस 


प्रकार श्रुति, युक्ति जगत्‌ के वोधों से माया, तुच्छ अनिर्वचनीय, वास्तवी तीन प्रकार की है । अर्थात्‌ बोधों 
।ज्ञानों) के भेद से माया के भेद प्रतीत होते हैं ॥१३०॥ 


यह माया ही इस जगत्‌ के सत्त्व ओर असत्त्व को दिखाती है । इस माया के कार्य को 
दिखाते हैं-- 


तहका जैसे चित्रपट फैलाने और लपेटने पर क्रमशः चित्र को सत्‌ और असत्‌ रूप में दिखाता-है पु 
वैसे ही यह एक ही माया कभी जगत्‌ को सतु और कभी असत्‌ प्रकट करती है ॥१३१॥ 


>) 


श्री पन्चदणशी मीमांसा 


( २९६ ) 


'स्वतन्त्रास्वतन्त्रत्वेन' (नु उ० ता» ॐ) इतिश्रृत्या मायायाः स्वातन्त्र्यास्वातन्त्र्ये दशिते 
तत्रो भयत्रोपपत्तिमाह -- 
अस्वतन्त्रा हि माया स्यादप्रतीतेविना चितिम्‌ । 
स्वतन्त्रापि तथेव स्यादसङ्गस्यान्यथाकृतेः ॥१३२॥ 
अन्वय : माया हि अस्वतन्त्रा स्यात्‌ विता चिति अश्रतीतेः स्वतन्त्रापि तथैव असङ्गस्य अन्यथा 
कृतेः स्यात्‌ । 
'अस्वतन्त्रेति' । स्वभासकचेतन्यं विहाय न प्रकाशते इति अस्वतन्त्रा, अस द्गस्यात्मनोऽन्यथा- 
करणात्‌ स्वतन्त्राऽपीत्यरथंः ॥१३२॥ 
अन्यथाकरणमेव स्पष्टयति-- 
कूटस्थासङ्गमात्मानं जगत्त्वेन करोति सा । 
चिदाभासस्वरूपेण जीवेशावपि निमंमे ॥१३३॥ 
अन्वय :-कूटस्थासङ्गम्‌ आत्मानं जगत््वे सा {करोति चिदाभासस्वरूपेण जीवेशौ 
अपि निमेमे । 
` 'कूटस्थासङ्गमिति' । 'जीवेशावाभासेन करोति’ (नृ उ० ८, इति श्रुत्युक्तं जीवेश्वरविभागं च 
करोतीत्याह-'चिदाभासेति’ ॥१३३॥ 


इस श्रुति से वह माया स्वतन्त्र भी है और अस्वतन्त्र भी है यह कहते हैं-- 
चेतन की सत्ता के विना माया प्रतीत नहीं हो सक्रती, इससे तो अस्वतन्त्र (पराधीन) है चेतन 
आत्मा माया के सम्बन्ध से रहित असंग को भी अन्यथा (जीव) बना देती है। इससे स्वतन्त्र (पराधीन) 
भी कही जा सकती है ॥१३२॥ 


अबःआंत्मा के अन्यथा करने को ही वर्णन करते हैं-- 


वह माया निर्विकार असंग आत्मा को अहंकारादि प्रपञ्चमय जगत्‌ बना देती है और उसी 
माया ने चिदाभास रूप से जीव का निर्माण किया है । 'जीवेशावाभसेन'” यह श्रुति उक्त जीव ईश्बर 
बिमाय भी माया का किया हुआ है । (असंग आत्मा का यद्द सब अन्यथा करण ही है) ॥१३३॥ | 


चित्रदीपप्रकरणम्‌ 


( २६७ ) 


नन्वात्मनोऽन्यथाकरणे कूटस्थत्वहानिः स्यादित्याशङ्कयाह-- 
कूटस्थमनुपद्र त्य करोति जगदादिकम्‌ । 
दुर्घटैकविधायिन्यां मायायां का चमत्कृतिः ॥१३४।॥ 
अन्वय : - कूटस्थं अनुपद्रत्य जगदादिकं करोति दुर्घेटैकविधायिच्यां मायायां का {चमत्कृतिः । 
'कूटस्थमिति’ । ननु कूटस्थत्वाविघातेन जगदादिस्वरूपत्वापादनं दुरघंटमित्याशङ्कय, मायायां 
दु्घेटैकविधायित्वान्नेदमाश्चर्यक्रारणमित्याह- दुघंटेति' । अन्यथा मायात्वमेव भज्येतेति भावः ॥१३४॥ 
मायाया दुर्घटकारित्वस्वभावत्वे दृष्टान्तमाह -- 
द्रवत्वमुदके वह्वावौष्ण्यं काठिन्यमश्मनि । 
मायाया दूघेटत्वं च स्वतः सिध्णति नान्यतः ॥१३५॥ 
अन्वय :- उदके द्रवत्वं वह्नौ औष्णूयं अश्मति काठिन्यं मायायाः दुर्घटत्वं च स्वतः सिध्यति 
अन्यतः न । 
'द्रवत्वमिति' । उदकादीनां द्रवत्वादि यथा स्वाभाविकं तद्वन्मायाया दुर्घटकारित्वमित्यर्थः ॥१३५॥ 


यदि कहो कि असंग आत्मा के अन्यथा करने से कटस्थ न रहेगा, इस शंका का 
उत्तर देते हैं - 


वह माया कूटस्थ में किसी प्रकार का भी उपद्रव नहीं करती (कूटस्थ को जेसे का तैसा ही बना 
रहने देती है) फिर भी उसको जगदादि बना डालती है । शंका कूटस्थता के विधात किये विना जगत्‌ की 
रचना असंभव है इसका उत्तर दुर्घट कार्य को करने वाली माया के लिए कोई चमत्कार नहीं । अन्यथा 
उसका मायात्व ही नष्ट हो जायेगा । यह माया का ही चमत्कार हैं कि कूटस्थ को बिना बिगाड़े जगतु 
को रच सके ।।१३४॥ 


अब माया के दुर्घट करने रूप स्वभाव को दृष्टान्त से कहते हैं-- 


जल में द्रवत्व (बहना) अग्नि में उष्णता, पत्थर में कठोरता आदि स्वभाव से प्रतीत होते हैं । 
वैसे ही माया में स्वतः ही दुर्घेटकारिता स्वभाव से ही है किसी और कारण से नहीं ॥१३५॥ 


फा» ३७ 


श्री पश्चबशी मीमाँसा 


( ९८५ ) 


ननु मायाया दुघेटकारित्वमाएचर्येकारगं न भवतीत्युक्तमतुपपन्नं, लोके मायायाश्चमत्कारहेतुत्व- 
दशेनादित्याशङ्कय, मायायाः प्रयोक्तृत्वसा क्षात्कारपर्येन्तमेवास्या आश्चर्यकारणत्वं नोपरिष्टादित्याह-- 
न वेत्ति लोको यावत्तां साक्षात्तावच्चमत्कृतिम्‌ । 
घत्ते मनसि पश्चात्त मायैषेत्युपशाम्यति ॥१३६॥ 
अन्वय :- लोकः यावत्‌ तां साक्षात्‌ न वेत्ति तावत्‌ चम्रत्कृति मनसि धत्ते पश्चात्‌ तु मायैव इति 
उपशाम्यति । 
'न वेत्तीति’ ॥१३६॥ 


किच, जगस्सत्यत्ववादिनो नेयायिकादीर्प्रत्येबंविधाति चोद्यानि कर्तेब्यानि, न माया वादिनं 
प्रतीत्याह— 
प्रसरन्ति हि चोद्यानि जगद्टस्तुत्वबादिषु । 
न चोदनीयं मायायां तस्याश्चोद्येकरूपतः ।।१३७।। 
अन्वय : -जगई वस्तुत्तरत्रादिषु चोद्या हि न प्रसरन्ति तस्याः चोद्यैकरूपतः मायायां 
चोदनीयं-न । 
“प्रसरन्तीति? १३७॥ 


शंका -१३४वें श्लोक में जो कहा गया कि माया में दुर्घट करना कोई आश्चर्य का कारण नहीं 
यह सिद्ध नहीं होता लोक में माया को चमत्कार का हेतु देखते हैं, ऐसी आशंका कर उत्तर दैते हैं कि 
माया के प्रयोबतृत्व का साक्षातृकःर पर्यन्त ही आश्चर्य की कारणता बनी रहती है माया का ज्ञान हो जाने 
पर आश्चर्य के कारणता की निवृत्ति हो जाती है-- 

जब तक यह लोक उस माया के प्रयोक्तृत्व का साक्षातृकार नहीं करता तभी तक वह अपने मन 
में आश्चर्य करता है । (मायावी का ज्ञान होने के पश्चात्‌) यह माया है इस प्रकार आश्‍चर्य (शान्त) 
निवृत्त हो जाता है ॥१३६॥ 

जगत्‌ को सत्य मानते वाले नेयाथिक्रों से ही ऐसे चोद्य (तर्क) पूछो-मायावादियों से नहीं 
इसी को कहते हैं । 

इस प्रकार के प्रश्‍न तो जगत्‌ को सत्य मानते वाले नैयायिकों के प्रति प्रसरित होते हैं माया के 
विषय में प्रश्न नहीं करना चाहिए । क्योंकि वहू माया तो स्वयं चोद्य स्वरूप है इस पर प्रश्‍न करने से 
क्या मिलेगा ? ॥१३७॥ 


चित्रद्रीपप्रकरणस्‌ 


( २४४ ) 


मायावादिनं प्रति चोद्यक रणेऽतिप्रसङ्गमाह- 
चोद्येऽपि यदि चोद्यं स्यात्त्वच्चोद्ये चोद्यते मया । 
परिहार्यं ततश्चोद्यं न पुनः प्रतिचोद्यताम्‌ ।।१३८॥। 
अन्वय := चोद्येऽपि यदि चोद्यं स्यात्‌ त्वस्चोद्ये सया चोद्यते ततः चोद्य परिहार्यं प्रतिचोद्यतां 


पुनः न । 
'चोद्य ऽपीति’ । तहि कि कर्तव्यमित्यत आह- 'परिहायेमित्ति' ॥१३८॥ 
उक्तमेवार्थं प्रपञ्चयति 
विस्मयैकशरीराया मायायाश्चोयरूपतः । 
अन्वेष्यः परिहारोऽस्या बुद्धिमद्भिः प्रयत्नतः ।।१३४॥ 
अन्वयः--विस्मयेकशरीरायाः मायायाः चोद्यरूपतः अस्याः परिहारः प्रयत्नतः बुद्धिमद्भिः 
अन्वेष्यः । 


'विस्मयेति’ ॥१३६॥ 


माया वादी के प्रति तकं करने में दोष कहते हैं-- 

यदि आक्षेप योग्य बात पर भी आक्षेप करते जाओगे तो मुझे फिर तुम्हारे कथन पर आक्षेप 
करना पड़ेगा । इस प्रकार आक्षेप प्रत्यक्षों का परिणाम क्या होगा, कुछ भी नहीं, इसलिए चाहिए यह कि 
किसी प्रकार आक्षेप (या प्रश्द) का निवारण (समाधान) हो पुतः प्रत्याक्षेप या परिप्रश्‍त करना उचित 
नहीं है ॥१३८॥। 


इसी अर्थ को विस्तार से कहते हैं ~ 


विस्मय रूप ( आश्चर्य रूप ) शरीर वाली माया आक्षेप या प्रश्‍न योग्य है-उसके ( परिहार ) 
निवृत्ति का उपाय बुद्धिमानों को प्रयत्न से ढूढ़वा चाहिए ॥१३5॥ 


श्री पञ्चदशी मीमाँसाँ 


६ ३०० | 


मायात्वनिश्चये तत्परिहारान्वेषणमुचितम्‌, स एव नेदानीं सिद्ध इति शद्धुते-- 
मायात्वमेव निश्चेयमिति चेर्ताह निश्चिनु । 
लोकप्रसिद्धमायाया लक्षणं यत्तदीक्ष्यताम्‌ ॥।१४०॥। 
अन्वयः-मायात्वं एव निश्चेयं इति चेत्‌ तहि निश्चिनु लोकप्रसिद्धमायाया यत्‌ लक्षणं तत्‌ 


ईक्ष्यतास्‌ । 
“मायात्वमिति' । मायालक्षणसद्भावान्मायात्वं निश्चीयतामित्यभिप्रायेणाह- 'तर्हीति’ । कि 


लक्षणमित्यत आह-'लोकेति' ।।१४०॥ 
तस्या अपि कि लक्षणमित्यत आह-- 
न निरूपयितुं शक्या {वस्पष्टं भासते च या । 
सा मायेतीन्द्रजालादौ लोका: संप्रतिपेदिरे ॥१४१॥। 
अन्वयः-निरूपयितुं न शवया या च विस्पष्टं भासते सा माया इति इन्द्रजालादौ लोकाः 


सम्प्रतिपेदिरे । 
“न निरूपयितुमिति’ ॥१४१॥ 


जेब मायात्व का निश्चय हो जाय तभी तौ माया निवृत्ति का उपाय ढुढ़ना उचित है, इस प्रश्न 
ओर उसके समाधान का वर्णन करते हैं-- 


प्रथम तो माया के स्वरूप का ही निश्चय नहीं इस अभिप्राय से कहते हैं-यदि मायात्व का 
निश्चय करना है तो निश्चय करो जगत्‌ में प्रसिद्ध माया ( इन्द्रजाल रूप ) के लक्षण इसमें पाये 


जाते हैं ॥१४०॥। 

इन्द्रजाल रूप लौकिक माया का लक्षण बताते हैं -- 

जिसका निरूपण न हो सकता हो फिर भी स्पष्ट भासती हो वह माया है । इन्द्रजालदि में लोग 
माया को ऐसा समझते हैं ॥॥१४१॥ 


विशेष १--लोका त्रथेन्द्रजालादौ संदिग्धा भवन्ति, तथैव माया निरूपयितुमशत्रया इत्याशवः । 


चित्रदीपप्रकरंणम्‌ 
( ३०९ ) 


दृष्टान्ते सिद्धं लक्षणं वार्ष्टान्तिके योजयति-- 
स्पष्ट भाति जगच्चेदमशक्यं तन्निरूपणम्‌ । 
मायामयं जगत्तस्मादीक्षस्वापक्षपाततः ।।१४२॥ 
अन्वयः-स्पष्टं भाति जगत्‌ च इदं अशक्यं तत्‌ निरूपणं तस्मात्‌ मायामयं अपक्षपाततः ईक्षस्व । 
स्पष्टमिति’ ॥१४२॥ 
जगतोऽशक्यनिरूपणत्वं कथमित्याशद्धूय, तद्दर्शयति - 
निरूपयितुमारब्धे निखिलैरपि पण्डितैः । 
अज्ञानं पुरतस्तेषां भाति कक्षासु कासुचित्‌ ॥१४३॥ 


अन्वयः निखिलैः पण्डितैः अपि (जगत्‌ ) निरूपयितुमा रव्धे तेषां पुरतः कासुचित्‌ कक्षासु 
अज्ञानं भाति । 


'निरूपयिलुमिति' १४३॥ 
अशक्यनिरूपणत्वमेवोदाहरणेन स्पष्टयति -- 
देहेन्द्रियादयो भावा बोर्येणोत्पादिताः कथम्‌ । 
कथं वा तत्र चेतन्यमित्युक्ते ते किमुत्तरम्‌ ।।१४४।। 
अन्वयः--देहेर्द्रियादयः भावाः वीयेण कथं उत्पादिताः कथं वा तत्र चैतन्यं इत्युक्ते ते कि 
उत्तरं ( अस्ति ) । 
'देहेन्द्रियादय इति' ॥१४४॥ 


दृष्टान्त में सिद्ध लक्षण को दार्ष्टान्त में घटाते हैं-- 


यह्‌ जगत्‌ स्पष्ट दिखाई दे रहा है, इसका निरूपण कर सकना अशक्य है, इस कारण पक्षपात 
छोड़कर इस जगत्‌ को मायामय समझ लो ॥१४२॥ 


अब जगत्‌ के निरूपण का अशक्यत्व दिखते हैं-- 


संसार के सब पण्डित भी जब इसका निरूपण करने लगते हैं, तो कुछ कक्षा चलने पर ( कुछ 


सीढ़ियाँ पार करने पर ) उसके सन्मुख अज्ञान दिखाई देते लगता है। वे कहने लगते हैं कि इसे हम 
नहीं जानते ॥१४३॥ 


जगत्‌ का निरूपण करना अशक्य है इस बात को उदाहरण से स्पष्ट करते हैं -- 


छ देह इन्द्रिय आदि भाव पदार्थों को माता, पिता का रज, वीरं कंसे पैदा कर देता है और उस 
देह में चेतनता केसे हो जाती है, ऐसा कोई प्रश्‍न करे तो तुम्हारे मत में क्या उत्तर है ॥१४४॥ 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


{ ३०२ ) 


स्वभाववादी शङ्कूते-- 
वीयंस्येष स्वभावश्चेत्कथं तद्विदितं त्वया । 
अन्वयव्यतिरेकौ यौ भग्नौ तौ बन्ध्यवीर्यंतः ।॥१४५॥ 
अन्वयः-वीर्यस्येष स्वभावश्चेत्‌ तत्त्वया कथं विदितं अन्वयव्यतिरेकौ यौ तौ वन्ध्यवीर्यंतः भग्नौ। 
'वीयेस्येति' । सिद्धान्ती पृच्छतिकथं तदिति’ । अन्वयव्यतिरेकाभ्यां जानामीत्याशद्भूच, 
व्याप्त्यभावान्मेवमित्याह--'अन्वयेति’ । बन्ध्यत्ववीर्यंतः वन्ध्यायां च तत्र वीर्यस्य व्यर्थत्वातु व्याप्तिनं 
घटते, यत्र यत्र वीर्य तत्र तत्र देहादिकमिति नान्वयोऽपि ॥१४५॥ 
एवं पुनः पुनः पृष्टे सति 'क्रिमपि न जानामि’ इत्येवोत्तरं देथमिति फलितमाह 
न जानामि किमप्येतदित्यन्ते शरणं तव । 
अत एव महान्तोऽस्य प्रवदन्तीन्द्रजालताम्‌ ॥१४६॥। 
अन्वयः-न जानामि एतत्‌ कि इति अन्ते तव शरणं अत एव महान्तः अस्यइन्द्रजालतां 


प्रवदन्ति । 
“न जानामीति’ ॥१४६॥ 


स्वभाव से जगत्‌ की उत्पत्ति मानने वाले ( चार्वाक आदि ) की शंका का समाधान 

यदि शंका करो कि इस ( जगदुत्पत्ति ) को वीर्यं का स्वभाव मानो तो बताओ तुमने यह 
स्वभाव कैसे जाना यदि कहो को अन्वय व्यतिरेक से पहचानता हूँ तो तुम्हारे अन्वय व्यतिरेक तो वन्ध्या 
सत्री में वीर्ये व्यर्थं हो जाते हैं ॥१४५॥ 

यदि कहो अन्वय व्यतिरेक से जानते हैं इस शंका का उत्तर वन्ध्या स्त्री में पड़ा वीर्य या वीयं 
स्त्रय वन्ध्य होता है वह व्यर्थ जाता है। अतएव जहां जहाँ वीर्य है वहाँ-वहाँ देहादि होते हैं यह व्याप्ति 
नहीं घटती और व्याप्ति के अभाव में, “वीर्य हो तो देहादिहों” यह अन्वय नहीं घटता । फिर स्वेदज 
“ज” आदि और उद्भिज वृक्ष आदि की उत्पत्ति में वीर्यं कारण नहीं होता इसलिए वीर्य न होने से 
देहादि भी नहीं होते यह व्यतिरेक भी नहीं घटता ॥१४५॥ 

इस प्रकार बारम्बार प्रश्‍न करने में अन्त में तुम्हारा यही उत्तर होगा कि मैं नहीं जान 
सकता 

इस विषय में मैं कुछ भी नहीं जानता हूँ । इस प्रकार अज्ञान ही अन्त में तुम्हारी शरण है 
अर्थात्‌ अज्ञान को किसी भी प्रकार से मानना ही पड़ेगा । इसलिए महानु पुरुषों ने इस माया को केवल 
इन्द्र जाल कहा है ॥१४६॥ 


चित्रदीपप्रकरणम्‌ 
( ३०३ ) 


उक्तानिरवेचनीयत्वे वृद्धसंमति दर्शयति - 


एतस्मात्किमिवेन्द्रजालमपरं यद्गभवासस्थितं 
रेतश्चेतति हस्तमस्तकपदप्रो दु्तनानाङ्कुरम्‌ । 
पर्यायेण शिशुत्वयौवनजरावेषेरनेकेवृ तं 


पश्यत्यत्ति श्रुणोति जिघ्रति तथा गच्छत्ययागच्छति ।।१४७॥ 
अन्वयः - एतस्मात्‌ अपरं यत्‌ गर्भवावासस्थितं रेतः चेतति हस्तमस्तकपदश्रोद्भूतनानाङ कुर 
पर्यायेण शिशुत्वयौवनजरावेषेः अनेकैः वृतं पश्यति अत्ति श्रुणोति जिघ्रति तथा गच्छति अथ आगच्छति, 
एतस्मात्‌ अपरं इन्ट्रजालं किमिव । 
न केवलं देहस्येव दुनिरूपत्वं, किन्तु वटवृक्षादेरपीत्याह-- 
देहवद्वटधानादौ सुविचायं विलोक्यताम्‌ । 
क्व धाना:' कुत्र वा वृक्षस्तस्मान्मायेति निश्चिनु ॥१४८॥ 


अन्वय :-वटधानादौ देहवत्‌ सुविचार्य विलोक्यतां क्व धानाः कुत्र वा वृक्षाः तस्मात्‌ मायेति 
निश्चिनु । 


देहवदिति’ ॥१४५॥। 


पूर्वोक्त माया के अनिवचेनीय होने में बृद्धजनो की सम्मति दिखाते हैं-- 

इस संसार में इससे बड़ा इन्द्रजाल और क्या होगा ? गर्भ में है वास जिसका ऐसा वीर्यं चेतन 
होता ( चेष्टा करता ) है और उसमें हांय, मस्तक, चरण आदि अंकुर पैदा होते /हैं और वही वीर्य 
क्रम से ( समय भेद से ) बालक, यौवन, जरा आदि अनेक वेषों से युक्त होकर देखता है, खाता है, सुनता 
है, सूंघता है गमन आगमन करता है । ऐसे ही दूसरी क्रियाएं भी करता है ॥१॥ 

केवल देह्‌ ही अनिर्वचनीय नहीं किन्तु वट वृक्ष आदि में भी ऐसे ही है-- 


देह्‌ के समान वट बीज अन्न आदि में भी भले प्रकार विचार कर देखो कहाँ तो सुक्ष्म सा बीज 
है, कहाँ विशाल वृक्ष, यह सत्र देखकर निश्चय कर लो कि यह सब माया है ॥१४८॥ 


विशेष--(१) धानाबीजं -त्यग्रोधकलमत आहरेतीदं भगव इति (छार ६।१२।१) इससे सामने वाले वट 
वक्ष से एक वट का फल'ले आ । | 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


(१०० ) 


नन्वस्माभिनिर्वक्तुमशक्यत्वेऽपि 'उदयना' दिभिराचार्ये निरुच्यत इत्याशङ्कयाह -- 
निरुक्तावभिमानं ये दधते ताकिकादयः । 
हर्षमिश्रादिभिस्ते तु खण्डनादौ सुशिक्षिताः ॥१४५॥ 


अन्वय : - ये ताकिकादयः निरुक्तौ अभिमानं दधते हर्षभिश्रादिभिः ते तु खण्डनादौ सुशिक्षिताः । 
“निरुक्ताविति' ॥१४८॥ 


उक्तार्थे सांप्रदायिकानां वाक्यं संवादयति 
अचिन्त्या: खलु ये भावा न तांस्तकेषु योजयेत्‌ । 
अचिन्त्यरचनारूपं मनसापि जगत्खलु ॥१५०॥ 


अन्वय :-अचिन्त्या खलु 'ये भावाः न तान्‌ तकेषु योजयेत्‌ अचिन्त्यरचनारूपं मनसापि खलु 
जगत्‌ अस्ति । 


“अचिन्त्या इति’ ॥१५०॥ 


शंका करो कि हम माया का निरूपण नहीं कर सकते तो उदयनाचार्य आदि निरूपण कर सकते 
हैं इसका उत्तर देते हैं -- 


जो बड़े-बड़े ताकिक आदि इस संसार की निरुक्ति (कथन) का अभिमान रखते हैं अर्थात्‌ माया 
को सत्य कहते हैं । उनको श्री हर्ष मिश्र आदिको ने खण्डन आदि ग्रन्थों में भले प्रकार शिक्षा दी है । 
उनका खण्डन रूप दण्ड दिया है ॥१४५। 


अब इस विषय में साम्प्रदायिकों के वेदान्ताचार्यों के वाक्य प्रमाण रूप से उपस्थित 
करते हैं - 
वेदान्ताचार्यो ने कहा {है कि जो भाव (पदार्थ) अचिन्त्य हैं उनको कल्पना रूप तर्क से 


नहीं कसना चाहिए । क्योंकि यह जगत्‌ ऐसा ही है कि उसकी रचना का चिन्तन मन से भी सम्भव 
नहीं है ॥१५०॥ 


चित्रदीपप्रकरणम्‌ 


( ३०४ ) 


ननु भवत्येवं जगतो5चिन्त्य रचनात्वं, मायायां किमायातमित्यत आह-- 
अचिन्त्यरचनाशक्तिबीजं मायेति निश्चिनु । 
मायाबीजं तदेवैकं सुषुप्तावनुभूयते ।। १५१॥ 
अन्वय :--अचिन्त्यरचनाशक्तिबीजं मायेति निश्चिनु तदेव एकं मायाबीजं सुषुप्तौ अनुभूयते । 
'अचिन्त्यरचनेति' । अचिन्त्यरचनाशक्तिमत्‌ यदुबीजं क।रणं सेव मायेत्यर्थः । नन्वेवंविधं कारणं 
कव दृष्टमित्यत आह -“मायेति' ॥१५१॥ 
कथं तस्य जगद्बीजत्वमित्यत आह-- 
जाग्रत्स्वप्नजगत्तत्र लीनं बीज इव द्रुमः । 
तस्मादशेषजगतो वासनास्तत्र संस्थिताः ॥१५२॥ 
अन्वय : -जाग्रत्स्वप्तजगत्‌ तत्र बीजे द्रुमः इव लीनं तस्मात्‌ अशेष जगतः तत्र वासनाः 
संस्थिताः । 
'जाग्रदिति’ । ततः किमित्यत आह--'तस्भादिति’ यतो जगत्कारणं माया अतोऽशेषजगद्वा- 
सनास्तत्र' मायायां तिष्ठन्तीत्यर्थः ॥१५२॥ 


शंका जगत्‌ की रचना अचिन्त्य हो तो हो माया से इसका क्या सम्बन्ध इसका उत्तर 
देते हैं-- 


अचिन्त्य रचना की शक्ति का बीज (कारण) माया हैं । यह समझ लेना चाहिए । जिस कारण 
की रचना शक्ति का विचार भी न किया जा सके उसे माया समझ लेना चाहिए । इसी एक माया रूपी 
कारण का अनुभव सुषुप्ति के समय हुआ करता है ॥१५१॥ 


यह माया जगत्‌ का बीज केसे है? उस रीति को कहते हैं-- 


जाग्रत और स्वप्न नाम का जगत्‌ उस सुषुप्ति कालीन माया बीज में छोटे से बीज में जैसे वक्ष 
छिपा रहता है-जिससे जगत्‌ का कारण माया है इसलिए सब जगत्‌ को वासनाएँ (ज्ञानजन्य संस्कार) 
उस माया में स्थित रहती है ॥१५२॥ 


विशेष -सुषुप्तावनृभुयमाने जाग्रत्स्वप्तरूपजगतः बीजे । 


फा० ३६ 


श्री परूचदणी मीमांसा 


( २०६ ) 


ततोऽपि कि तत्राह == 
या बुद्धिवासनास्तासु चेतन्यं प्रतिबिम्बति । 
मेघाकाशत्रदस्पष्टाचदाभार यतास्‌ ॥१५३॥ 
अन्वयः-या बुद्धिवासनाः तासु चैतन्यं प्रतिविः घाकाशवत्‌ अस्पष्ट चिदाभासःअनुमीयतां । 
या बुद्धीति' । ननु तासु प्रतिबिम्बोऽस्ति चेत्कुतो नानुभूयत इत्याश ङ्कुयाऽस्पष्टत्वादित्याह्‌-- 
भेघेति' । तहि कुतस्तत्सिद्विरित्यत आह - 'अनुमीयतामिति ॥१५३॥ 
ननु मेघांशोदकस्यास्पष्टाकाशप्रतिविम्बवत्वे$पि तज्जातीयस्य घटोदकस्य स्पष्टाकाशप्रतिबिम्बवत 
सद्भावान्मेघाकाशानुमानं घटते, इह तथातिधदृष्टान्ताभावात्कथमनुमानोदय इत्याशङ्कुथात्रापि तथा 
विधदुष्टान्त संपादनायाह -- 
साभासमेव तद्बीजं धीरूपेण प्ररोहति । 
अतो बुद्धौ चिदाभासो विस्पष्ट प्रतिभासते ॥१५४॥ 
अन्वय :-तद्बीजं साभासं एव धीरूपेण प्ररोहति अतः बुद्धौ चिदाभासः विस्पष्टं प्रतिभासते । 
'साभासमिति' । चिदाभासविशिष्डं [ज्ञानं बद्धिलूपेण परिणममानं विस्पष्टचिदाभास 
बद्भवतीति भाव: । एवं चेदनुमानमत्र सूचितं भवति सता बुद्धवा सनाश्चि्ातिबिम्बवत्यो भवितुमहेन्ति, 
बुद्धयवस्थाविशेषत्वात्‌, वृद्धिवृत्ति वदिति । १५४।। 


इससे क्या सिद्ध हुआ ? यह बताते हैं - 

(उस माया में) जो (जाग्रत्‌-स्वप्त रूप जगत्‌ के ज्ञान रूप) बुद्धि की (अपने उपादान सत्त्व गुण 
रूप से) वासना है । शंका बुद्धि की वापनाओ में प्रतिबिम्ब है अनुभव क्यो नहीं होता उसे दृष्टान्त से कहते 

शंका हो कि मेघ के अंश जल में आकाश का अस्पष्ट प्रतिबिम्ब हो, परन्तु उसका सजातीय 
जो घट का जल है उसमें तो आकाश का प्रतिबिम्ब स्पष्ट है । इसलिए मेघ के आकाश का अनुमान घट 
सकता है । (यहाँ वासना गत चिदाभास में) कोई ऐसा दृष्टान्त हे नहीं, इससे केसे अनुमान हो सकता है 
इसका उत्तर यहाँ भी वेसा ही दृष्टान्त हो सकता है 

चिदाभास से युक्त वह (माया रूप) बीज (अज्ञान बुद्धि रूप से परिणत हो जाता है, इसलिए 
वह चिदाभास बुद्धि में स्पष्ट प्रतीत होने लगता है !। ५४॥ 


चिदाभास सहित जो माया का बीज है वही बुद्धि से जमता है अर्थात्‌ चिदाभास विशिष्ट अज्ञान 
ही वृद्धि रूप से परिणाम को प्राप्त हुआ स्पष्ट चिदाभास के तुल्य होता है इसलिए यहाँ यह अनुमान है 
कि विवाद की आस्पद विषय बुद्धि की वासनाएँ चेतन प्रतिबिःब वाली होने योग्य है । बुद्धि की अवस्था 
होने, बद्ध के वृत्ति के समान ॥१५४॥ 


चित्रदीपश्रकरणय 


( ६०७ ) 


एवं जीवेएवरयोर्मायिकत्वं श्र॒त्युक्त पुपपादितमुपसंहरति - 
मायाभासेन जीवेशौ करोतीति श्रती श्र तम्‌ । 
मेघाकाशजलाकाशाविव तौ सुव्यवस्थितौ ॥१५५॥ 
अन्वय :-मायाभासेन जीवेशौ करोति इति श्रुतौ श्रृतं मेघाकाशजलाकाशौ इव तौ 
सुव्यवस्थितौ । 
'मायाभासेनेति' । ननु जीवेशेयोर्सायिकव्वे समाने कथमवान्तरभेदसिद्धिरित्याश द्कयास्पष्टस्पष्टो- 
पाधिमत्त्वेन मेधाकाशजलाकाशयोरिव तत्सिधिरित्याह--मेघाकाशेति' ॥१५५॥ 


इस प्रकार श्रुति में कही जीव ईश्वर की सायिकता का उपादान आरम्भ कर उसका उपसंहार 
करते हैं-- 

यह माया आभास के द्वारा जीव ओर ईश्वर को बना देती है, यह श्रुति में कहा गया है । 

शंका -- (सूस प्रकृति अपने में चेतन का आभास करके जीव और ईश्वर को बनाती है । इस प्रकार 
जीव और ईश्वर का मायिकपना श्रुति से सिद्ध हें ) फिर इन अवान्तर भेद कंसा है यह बताते है । ये 
दोनों जीव और ईश्वर मेघाकाश और जलाकाश को तरह सुव्यवस्थित हैं । ( यद्यपि दोनों मायिक है 
परन्तु अज्ञानावृत वासना रूप अस्पष्ट और वुद्धि रूप स्पष्ट उपाधि वाले होने से मेघाकाश जलाकाश की 


तरह इन दोनों का अवान्तर भेद हो रहा है ॥१५५॥ 

विशेष १-यढाँ मायिक का अर्थे यह नहीं हे कि जीव और ईश्वर माया का कार्य है किन्तु यह अर्थ है कि 
माया कीसिद्धि के आधीन अपनी सिद्धि बाले जीव और ईश्वर है यह अर्थ है । इसी प्रकार 
साया जीव ईश्वर को बनाती है का अर्थ भी यही है कि माया अपनी सिद्धि से इनकी सिद्धि 


को दर्शाती है यदि जीव ईश्वर को माया का कार्य मातो तो छः अनादि पदार्थो में उनकी 

गणना केसे सम्भव है-जी दि 

डास्साकमनादयः (१) जीव (२ ईश्वर शुद्ध चैतन्य (४) जीव-ईश्वर का भेद (५) 

अविद्या ओर शुद्ध चेतन्य का सम्बन्ध ये छः वस्तु स्वरूप से अनादि है इस वार्तिककार का 

उक्त मिद्धान्त के विरोध से और माया आभास से जीव-ईश्वर,को बनाती है-इस श्रतिगत 

(बनाती हे) इस पद का मी माया अपनी सिद्धि के अधीन जीव-ईश्वर की सिद्धि को दिखाती 
यह ही अर्थ है । 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


॥ फे) 


ईशस्य मेघाकाशसाम्यं स्फुटीकरोति-- 
मेघवद्वर्तते भाया मेघस्थिततुषारवत्‌ । 


घीवासनाश्चिदाभासस्तुषारस्थखवत्स्थितः ।। १५६॥।। 


अन्वयः-मेघवत्‌ माया वर्त॑ते मेघस्थिततुषारवत्‌ धीवासनाः चिदाभासः तुषारस्थखवत्स्थितः । 
भेघवदिति' ॥१५६॥ 


माया प्रतिबिम्बस्येश्वरत्वे कि प्रमाणमित्या शङ्कुय, श्रुतिरेवेत्याह -- 
मायाधीनाश्चिदाभास: श्रुती मायी महेश्वर: । 
अन्तर्यामी च सर्वज्ञो जगद्योनिः स एव हि ॥१५७॥ 
अन्वयः-मायाधीनाश्चिदाभासः श्रुती मायी महेश्वरः स एव हि अन्तर्यामी सर्वज्ञः 
जगद्योनिः च । 


'मायाधीन इति'। न केवलमीशवरत्वमस्य श्रृतं, अपि त्वन्तर्यामित्वादिकमपि धर्मजातं 
श्रुतमस्तीत्याह्‌--अन्तर्यामीति' ॥१५७॥ 


अब ईश्वर को मेघाकाश की तुल्यता को स्पष्टीकरण करते हैँ-- 


मेघ के समान माया बढ़ती है और मेघ की स्थित तुषारों ( सूक्ष्म जल विन्दुओं ) के समान 
बुद्धि की वासनाएँ हैं । उन उन तुषारों में स्थित आकाश ( आकाश के प्रतिबिम्ब ) के समान चिदाभास 
है वही ईश्वर है ॥१५६॥ 


अब माया प्रतिबिम्ब के ईश्वर होने में श्रुति प्रमाण कहते हैं-- 


चिदाभास ( शुद्ध सत्त्व-प्रधान प्रकृति का अंश ) माया के अधीन होता है. श्रृतियों से सुना है 
कि वह महेश्वर मायी अर्थात्‌ माया का अधीश्वर है । वह मायागत प्रतिबिम्ब ईश्वर है। वही ईश्वर 
अन्तर्यामो सर्वज्ञ और जगत्‌ का कारण है ॥१५७॥। 
विणष १--एष सर्वेश्वर एष सर्वज्ञ एषोऽन्तर्यामी एषयोनिः सर्वस्य प्रभवाप्ययौ हि!भूतान पम्‌ (मा० ६) 
यह सब का ईश्वर है यह सर्वज्ञ है यह अन्तर्यामी है यह समस्त जीवों की उत्पत्ति तथा लय 
स्थान होने के कारण यह सब का कारण भी है 1 


चित्रद्वीपप्रकरणस्‌ 


( ३०६ ) 


ननु धीवासनाप्रतिबिम्बस्येश्वरत्वादिकं कथं श्रुतिसिद्धमित्याशङ्कथ, तदुपपादिकां ( नु० उ० ता० 
१।१ ) श्रुति दर्शेयति-- 
सौषुप्तमानन्दमयं प्रक्रम्यैवं श्रुतिजंगौ । 
एष सर्वेश्वर इति सोऽयं वेदोक्त ईश्वर: ॥१५८॥। 
अन्वयः--सौषुप्तमानन्दमयं प्रक्रम्य एवं श्रुतिर्जगौ एषः सर्वेश्वरः इति सोऽयं वेदोक्तः ईश्वरः । 


'सौषुप्तमिति' । सुषुप्तस्थान 'एकीभूतः प्रज्ञानघन एव! ( नृ० पू० ता० ४।१) इत्थादिका 
श्रतिः धीवासनाप्रतिब्रिम्बरूपस्यानन्दमयस्येश्वरत्वा दिकं घ्रतिपादयतीत्यर्थः ॥१५८॥ 


अब बुद्धि की वासना में प्रतिबिम्ब ईश्वर होना श्रुति से सिद्ध है यह वर्णन करने वाली श्रुति 
को कहते हैं-- 


सुषुप्ति समय के आनन्दमय कोश के विषय मेंश्रुति ने सुषुप्ति के समय एक रूप प्रज्ञानघन 
ही है। यह श्रुति आरम्भ से धी वासना में प्रतिविम्ब आनन्दमय) को ईश्वर कहती है वह सवश्वर है, 
वही वेदोक्त ईश्वर है ॥१५८॥ 
विशेष १ - विज्ञानमय जीव ही सुषुप्तिकाल में सूक्ष्म रूप से विलीन होकर आनन्दमय कहलाता है यदि 
उसको ईश्वर माने तो जाग्रत और स्वप्न अवस्थाओं में अन्तःकरण की विलीन अवस्था रूप 
आनन्दमय कोश का अभाव होने से ईश्वर का भी अभाव मानना होगा और अनन्त पुरुषों 
की सुषुप्ति में ईश्वर भी अनन्त मानने पड़ेगे। तथा आनन्दमय तो उन पाँच कोशों में सें 
है । जिनको सभी ग्रन्थकारों ने जीव के पाँच कोश बताये हैं। अतएव आनन्दमय कोश को 
ईश्वर नहीं माना जा सकता, फिर यहाँ आनन्दमय कोश को ईश्वर क्यों बताया है । इसका 
समाधान यह है कि माण्डक्य उपनिषद्‌ में आनन्दमय कोश को सर्वज्ञ और सर्वेश्वर केवल 
उन लोगों के लिए बताया है जो मन्द बुद्धि हैं और महावाक्यों के विचार से तत्त्व साक्षात्कार 
के अयोग्य है । उन्हें प्रणव चिन्तन बताया है और जीव तथा ईश्वर में अभेद चिन्तन के लिए 
आनन्दमय को ईश्वर बताया है । यहाँ आनन्दमय को ईश्वर बताने का विद्यारण्य स्वामी 
का भी अभिप्राय जीव ईश्वर के अभेद चिन्तन को बताना मात्र ही है । 


न 


श्री पञ्चदशो मीर्भांसा 


( ३१० ) 


नन्वानन्दमयस्य सवेज्ञत्वादिकमनुभवविरुद्धमित्याशङ्गयाह-- 
सर्वेज्ञत्वादिके तस्य नेव विप्रतिपद्यताम्‌ । 
श्रौतार्थस्यावितरक्यत्वान्मायायां सवंसंभवात्‌ ॥। १५४।। 
अन्वयः -सर्वज्ञत्वादिके तस्य नेव विप्रतिपद्यतां श्रोतार्थस्यावितकर्येत्वात्‌ मायायां सर्वे 
सम्भवातु । 
'सर्वज्ञत्वादिक इति' । कुत इत्यत आह--'श्रौतेति' । इतोऽपि न विप्रतिपत्तिः कार्येत्याह - 'माया- 
यामिति’ ॥१५८॥ 
नन्वनुकलयुक्त्यभावे श्रुतिरपि ग्रावप्लववाक्यवदर्थवादः स्यादित्याशङ्कूय, श्रृतिप्रामाण्यसि 
सर्वेशवरत्वादिकमुपपादयति-- 
अयं यत्सुजते विश्वं तदन्यथयित्‌ं पुमान्‌ । 
न कोऽपि शक्तस्तेनायं सर्वेश्वर इतीरितः ॥॥१६०॥ 
अन्वयः--अयं यत्‌ विश्वं सृजते तत्‌ को? पुमान्‌ अन्यथयितुं न शक्तः तेन अयं सर्वेश्वर: 
इति ईरितः । 
'अयमिति' । अथमानन्दमयो यज्जाग्रदादि विश्वं सृजति, तन्न केनाप्यन्यथाकतुं' शक्यते, अतोऽयं 
'सर्वेश्वर' इत्यथः ॥१६०।। 


शंका --वह आनन्दमय सर्वज्ञ नहीं हो सकता इसका उत्तर - 

उस आनन्दमय के सर्वज्ञता आदि गुणों में शंका नहीं करनी चाहिए । ( चाहे वह सवं साधारण 
के अनुभव में नहीं आते ) क्योकि श्रुति की बतायो बात में तके नहीं करना चाहिए । ओर माया में सब 
कुछ करने की सामर्थ्य है। एन्द्रजालिक माया की तरह वह अघटित* पदार्थं को भी रचने में 
समर्थं है ॥१५८॥। 


यदि शंका हो कि अनुकूल युक्ति के अभाव शें 
अर्थवाद हो जायेगी । श्रुति की प्रमाणता को सिद्ध करत 
गुणों को युक्ति ओर हेतु से सिद्ध करते हँ 
यह आनन्दमय जिस जाग्रदादि रूप जगत्‌ की रचना करता है। उस जगत्‌ को कोई भी उलटने 
( बदलने में ) समर्थ नहीं है । यही कारण है कि इस को 'सरवेश्‍वर कहा' गथा है ॥१६०॥ 
विशेष १ -अद्वैतवादिनां तु अवटितवटनाऽवभासम!ःनचठुरमायामहिम्ता स्वप्ने यथा दर्शनम्‌ सर्वेमुप- 
पन्नम्‌ । विचार्यमाणे सर्व अयुक्तम्‌ । ( ब्र० सू० रत्न पु० २।१।१८ ) । 


">> 


युति भी पत्थर नौका है । इस वाक्य के समान 


कै लिए आनन्दमय कोश के सर्वेश्वरता आदि 


आ 


चित्रद्वीपप्रक रणस्‌ 
( ३११ ) 


इदानीं सर्वेज्ञत्वमुपपादयति -- 
अशेषप्राणिबुद्धी नां वासनास्तत्र संस्थिता: । 
ताभि: क्रोडीकृतं सर्व तेन सर्वज्ञ ईरितः ॥१६१॥। 
अन्वय : अशेषप्राणिबुङ्गीनां तत्र वासवाः संस्थिताः ताभिः सर्व क्रोडीकृतं तेन ईश्वरः सर्वेज्ञः । 
'अशेषेति' । तत्र सौपुप्तेऽज्ञाने कारणभूते कार्येभ्ूतानां सवैप्राणिबुद्धीन। वासना निवसन्ति, 
ताभिश्च वासनाभिः सर्वं जगत्‌ क्रोडीकृतं विष्योकृतं, तेन॒ सर्वबुद्धिवासनावदज्ञानोपाधिकत्वैन 'सवैज्ञ' 
उच्यत इत्यर्थः ॥१६१।। 
ननु यदि सर्वेज्ञत्वसस्ति तहि तत्‌ कुतो नानुभुयत इत्याशङ्कय, तदुपाधीनां वासनानां परोक्ष 
त्वान्नानु भव इत्याह -- 
वासनानां परोक्षत्वात्सवेज्ञत्वं नहोक्ष्यते । 
सर्वबुद्धिषु तद्हृष्ट्या वासनास्वतुमीयताम्‌ ॥१६२॥ 
अन्वय :- वासनान' परोक्षत्वात्‌ सर्वज्ञत्वं न हि ईक्ष्यते तत्‌ सवे बुद्धिषु दुष्ट्वा वासनासु 
अनुमीयतां । 
'वासनानासिति' । कथं तहिं तदवगम इत्याशङ्कयाह “र्वबृद्धिष्विति’ सवैबद्धिनिष्ठं 


सर्वज्ञत्वं स्वकारणभूतवासनागतसर्वज्ञत्वपुरःसरं भवितुमहँति, कार्यनिष्ठधर्मविशेषत्वात पटगतरूपादिव- 
दित्यर्थः ॥१६२॥ | 


अब ईश्वर की सर्वज्ञता का प्रतिपादन करते हैं-- 


उस कारण रूप सुषुप्ति कालीन अज्ञान में कार्य रूप जो सम्पूर्ण प्राणियों की बृद्धि उनकी वासना 
स्थित है और उन वासनाओं ने सारे जगत्‌ को अपना विषय बनाया हुआ है । इस कारण उन सब बृद्धियों 
की वासनाओं से युक्त अज्ञानोपाधिवाला होने से यह आनन्दमय “सर्वज्ञ' कहलाता है ॥१६१॥ हु 


यदि कहो कि वह सर्वज्ञ है तो जाना क्यों नहीं जाता उत्तर उसकी उपाधि रूप वासनाओं को 
प्रत्यक्ष होने से उसकी सर्वज्ञता नहीं दीखती उपाधि रूप वासनाओं के (परोक्ष) प्रकट न होने से सर्वेज्ञता 
नहीं दिखाई देती, किन्तु सम्पूर्ण बुद्धियों में सवैज्ञता को देखकर वासनाओ में उस सर्वज्ञता का अनुमान 
कर लेना चाहिए ॥१६२॥। 


सम्पूर्ण बुद्धियों में सवैज्ञता को देखकर बुद्धि कारणभूत वासनाओं में उस सर्वज्ञता का अनुमान 
कर लेना चाहिये । यहाँ अनुमान इस प्रकार होगा-सब बढ़ियों में (उनको मिलाकर उन सब में। स्थित 
सर्वज्ञता, अपने कारण रूप वासना में विद्यमान सर्वज्ञता पूर्वक होनी चाहिए क्योंकि वह कार्य रूप सर्वे- 
बुद्धियों में स्थित धर्म विशेष है, तन्तुओ के वस्त्र में विद्यमान रूप आदि की तरह ॥१६२॥ ग 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( ३१२ ) 


सवेज्ञत्वमुपपाद्य 'एषोऽम्तर्यामी' (छा० ३.६. न्‌० उ १।१)इति श्रुत्युक्तषन्तर्वामित्वमुपपादयति - 
विज्ञानमयमुख्येषु कोशेष्वन्यत्र चेव हि। 
अन्तस्तिष्ठन्यमयति तेनान्तर्यामितां ब्रजेत्‌ ॥॥१६३॥ 


अन्वय : विज्ञानमयमुख्येषु कोशेषु अन्यत्र चेव हि अन्तःतिष्ठन्‌ यमयति तेन अन्तर्यामितां 
ब्रजेत्‌ । 


'विज्ञानेति' । अन्यत्र पृथिञ्यादौ तिष्ठन्‌ यमयति यतस्तेनेत्यन्वयः ॥१६३॥ 


अस्मिन्नर्थेऽन्तर्यामित्राह्मणं कृत्स्नं प्रमाणमिति दर्शयितुं तदेकदेशभूतं 'यो विज्ञाने तिष्ठन्‌' 
(छा० ३।७ २२) इत्यादिवाक्यमर्थंतोऽनुक्रामति - 
बुद्धौ तिष्ठन्नान्तरोऽस्था धियानीक्ष्यश्च धीवपुः । 
धियमन्तर्यंमयतीत्येवं वेदेन घोषितम्‌ ॥१६४॥ 


अन्वय : अस्याः वृद्धौ तिष्ठन्‌ आन्तरः धीवपुः धियानीक्ष्यशचधियमन्तर्‌ यमयति इत्येवं वेदेन 
घोषितं । 


‘बुद्धाविति’ ॥१६४।। 


अब सर्वज्ञ को कहकर अन्तर्यामी रूप वर्णन करते हैं-- 


विज्ञानमय आदि चार कोशों और पृथिवी आदि भूतों के भीतर बैठकर" इनको प्रेरित 
करता है। (या नियम में रखता है) इसी से वह अन्तर्यामी (अन्दर रहकर नियमन करने वाला) 
कहलाता है ॥१६३॥ 


इस अर्थं में सम्पूर्ण अन्तर्यामी ब्राह्मण प्रमाण देते हैं-- 


जो विज्ञानमय कोश रूप बुद्धि में स्थित हुआ वह अन्तर्यामी विज्ञान के भीतर है । जिसे विज्ञान 
नहीं जानता विज्ञान जिसक्रा शरीर है जो भीतर रहकर विज्ञान का नियमन करता है। बह तुम्हारा 
आत्मा अन्तर्यामी अमृत परमेश्वर है यह वेद ने कहा है ॥१६४॥ 


चित्रदीपप्रकरणम्‌ 


{ २१२ ) 


इदानीमन्तर्यामिब्राह्मणस्य प्रतिपर्यायव्याख्याने ग्रन्थबाहुल्यभय।दुव्याख्यानस्य सवेपर्यायसंचा रित्व- 
सिद्धये 'यः सर्वेषु भूतेषु' इति पर्यायं व्याचक्षाणो 'यः सर्वेषु भूते३ तिष्ठन्‌’ ( वु० ३।७।२२ ) इत्यस्यार्थं 
दृष्टान्तेनाह -- 
तन्तुः पटे स्थितो यद्वदुपादानतया तथा । 
सर्वोपादानरूपत्व।त्सर्वत्रायमवस्थितः ॥१६५॥ 
अन्वय: - यदवत्‌ तन्तुः पटे उपादानतया स्थितः तथा सर्वोपादनरूपत्वात्‌ अयं सर्वत्र अवस्थितः । 
तन्तुरिति' ॥१६५॥ 
ननूपादानतया सर्वत्रायमवस्थितश्चेत्‌ किमिति सर्वत्र नोपलभ्येतेत्याशङः क्य, सर्वान्तर त्वादित्याह-- 
पटादप्यान्त रस्तन्तुस्तन्तो रप्यं शुरान्तरः । 
आन्तरत्वस्य विश्रान्तियँत्रासावनुमीयताम्‌ ।।१६६॥। 
अन्वयः-पटादपि तन्तुः आन्तरः तन्तोः अपि अंशुः आन्तरः यत्र आन्तरत्वस्य विश्रान्तिः असौ 
अनुमीयताम्‌ । 
'पटादपीतिः ¦ अत्रेदमनुमानम्‌ आन्तरत्वता रतम्यं क्वचिद्रिश्रान्तं तारतम्यत्वात्‌, अणुत्वता- 
रतम्यवदिति ॥१६६॥ 


अब अन्तर्यामी ब्राह्मण के सब पर्यायों की व्याख्या से तो ग्रन्थ बढ़ने का भय है, इससे व्याख्यान 
से सव पर्यायो में संचार को सिद्धि के लिए जो समस्त भूतों में स्थित रहने वाला समस्त भूतों के भीतर 
है इस पर्याय की व्याख्या करते हूए इसका अर्थ दृष्टान्त से कहते हैं- 

जेसे उपादान रूप से तन्तु (सूत) वस्त्र में स्थित है । इसी प्रकार सब का उपादान ,होने से यह 
अन्तर्यामी ईश्वर भी स्त्र स्थित है । 'यः सेषु भूतेषु' इस श्रुति वाक्य में कही है ॥१६५॥ 


यदि कहो उपादान रूप से वह सर्वत्र स्थित हे तो सवंत्र प्रतीत क्यों नहीं होता इसका उत्तर 
देते हुँ सब के भीतर है-- 

पट से भी भीतर तन्तु होता है और तन्तु के भीतर अंशु ( सूक्ष्म तन्तु होता है ) इस प्रकार 
जहाँ आन्तरपने की समाप्ति हो जाय, वहाँ इस ईश्वर को अनुमान से जात लेना चाहिए, अर्थात्‌ सबके 
भीतर होने से ही वह सर्वत्र उपलव्ध नहीं होता ॥१६६॥ 

यह अनुमान इस प्रकार होगा, 'आन्तरता का तारतम्य (न्यूनाधिक भाव ) कहीं तो समाप्त 
होगा क्योंकि वह तारतम्य है- जैसे अणुख का तारतम्य है ॥१६६॥ 
फा ४० 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 
( ३१४ ) 


नन्वान्तरत्वेऽप्यंश्ादिवदस्तर्थामिणो दशेनं कि न स्यादित्याशङ्कुय, तेषामिव बाह्यत्वाभावान्त 
दृश्यत इत्याभिप्रायेणाह- - 
त्र्यान्तरत्वकक्षाणां दरशनेऽप्यय मान्तरः । 
न वीक्ष्यते ततो युक्तिश्रृतिभ्यामेव निर्णय: ॥१६७॥ 
अन्वयः -द्वित्र्धान्तरत्वङक्षाणां दशेनेपि अयमान्तरः न वीक्ष्यते ततः युक्तिश्रुतिभ्यामेवः निर्णय । 
'द्वित्रयान्तरत्वेति' । कुतस्तहि तन्निणेय इत्यत आह तत इति’ । अचेतनस्य चेतनाधिष्ठान- 
मन्तरेण प्रवृत्त्यनुपपत्तियक्ति: ! श्रृतिस्तूदाहृतेव ।।१६७॥। 
'यस्य सर्वाणि भुतानि »रीरस्‌' { वृ० ३।७।१६ ) इत्यस्यार्थमाह 
पटरूपेण संस्थानात्पटस्तन्तोर्वपुर्यंथा । 
सर्वरूपेण संस्थानात्सर्वसस्य वपुस्तथा ॥१६८॥ 
अन्वयः-पटरूपेण संस्थानात्‌ यथा ठन्तोः वपुः पट. सर्वरूपेण संस्थानात तथा अस्थ सर्व वपुः। 
'पटखूपेणेति' । पटख्येगावस्थितस्य तन्तोः पटः शरीरं यथा, एवं सर्वहूपेणावस्थितस्य सर्व- 
शरीरमित्यर्थः ॥१६५॥ 


सबसे भीतर होने पर भी सूक्ष्म तन्तुओं की तरह अन्तर्यामी दिखना चाहिए । फिर क्यों 
दर्शन नहीं होता इसका समाधान करते हैं - - 


आन्तरता की दो तीन अवस्थाओं के तो दर्शन बाह्य पटादि पदार्थो में हो जाते हैं। उसमें बाह्य 
तो होता नहीं वह अन्तर्यामी सब का सब आन्तर है वह बाह्य नहीं, इस कारण इसके सद्भाव का निर्णय 
युक्ति ओर श्रुति के सहारे ही करना पड़ता है कोई भी अचेतन अधिष्ठता के बिना प्रवृत्त नहीं हुआ 
करता यह तो उसकी सिद्धि में युक्ति है, श्रुति का उदाहरण पहले १६४बे श्लोक में दे चुके हैं ॥१६७॥ 


इस वाक्य का अर्थ कहते है -- 


जेसे { तन्तुओं का ) पट रूप हो जाने पर वह पट तन्तु का शरीर माना है । वैसे वह अन्तर्यामी 
सर्वेह्य ( समस्त जगत्‌ रूप ) से स्थित हो जाता है । इसलिए यह सब जगत ही उसका शरीर माना 
जाता है ॥१६८।। 


चित्रदीपप्रकरणमु 


(११५ ) 


यः सर्वाणि भूतान्यान्तरो यमयति’ ( बृ० ३।७।१५ , इति वाक्यस्य तात्पर्य सदुष्टान्तमाह 
एलोकद्वयेन-- 
तन्तोः संकोचविस्तारचलनादो पटो यथा । 
अवश्यमेव भवति न स्वातन्त्पं पटे मनाक्‌ ॥१६८॥ 
अन्वयः --तन्तोः संकोचविस्तारचलनादो यथा पटः अवश्यमेव भवति पटे मनाक्‌ स्वातन्त्र्यं न । 
'तन्तोरिति १६४॥ 
तथाऽन्तर्याम्थयं थत्र यया वासनय यथा । 
बिक्रियेत तथाऽवश्यं भवत्येव न संशयः ॥ १७०॥ 


अन्वयः-तथा अयं अन्तर्यामी यत्र यया वासनया यथा विक्रियेत तथा अवश्यं भवति एव 
संशयः न । 


'तथेति’' । तन्तुसंकोचादिना पटसंकोचादिर्यंथा भवति, एवं पुथिव्यादिषूपादानत्वेन 
स्थितोऽन्तर्यामी यथा यया वासनया थथा घटादिकार्यरूपेण विक्रियेत तथा तत्कार्यजातमवश्यं भवतीति 
भावः ॥१७०॥ 


जो सब भूतो के अन्तर होकर नियामक है इस वाक्य का तात्पर्यं दृष्टान्त सहित दो श्लोकों से 
कहते हैं-- 


जैसे तन्तु को सिकोड़ने फैलाने या हिलाने डुलाने पर वस्त्र भी क्रमशः अवश्य सिकुड़ता, फैलता 
और हिलता, ङलता है । पट में लेश मात्र भी स्वतन्त्रता नहीं है ॥१६५॥ 
जैसे तन्तु के संकोच आदि से पट का संकोच आदि होता है टीक उसी प्रकार ( पृथिवी आदि 
में उपादान खूप से रहने वाला ) यह अन्तर्यामी जिस जिस वासना से घट रूप काये में विकल हो जाता 
है वह-वह कार्य अवश्य होकर रहते हैं । इसमें कोई संदेह नहीं हे ॥१७०॥ 


श्री पञ्चदशी मीमाँसा 


( ३१६ ) 


एवमन्तर्यामिप्रतिपादिक श्रुतिमुपन्यस्य, स्मृतिमप्युपन्यस्यति-- 


ईश्वर: सर्वभूतानां हृद्देशेश्जुँन ! तिष्ठति । 
भ्रामयन्त्सवभूतानि यन्त्रारूढानि मायया ॥१७१॥ 
अन्वयः-हे अर्जुन ! ईश्वरः सर्वेभुतानां हृद्देशे तिष्ठति सर्वभूतानि यन्त्रार्ानि मायया 
भ्रामयन्‌ । 
“ईश्वर इति’ ॥१७१॥ 


अब अन्तर्यामी की बोधक श्रुति को कहकर स्मृति को कहते हैं-- 

यह श्लोक गीता के १५वें अध्याय का ६१वाँ श्लोक है । हे अर्जुन! ईश्वर) सभी 
प्राणियों के हृदय देश में स्थित है। वह यन्त्राझ़ सब भूतों को अपनी माया के प्रताप से घुमाता 
रहता है ॥१७१॥ 


विशेष १--यहाँ ईश्वर एक वचन है अतएव भगवान्‌ के इस वाक्य से ईश्वर एक सिद्ध होता है । इससे 
ईश्वर रूप अन्तर्यामी नानात्बवादी विष्णु स्वामी का मत निरस्त हो जाता है हृद्देश में जो 
एक वचन है, वह तो जाति का निर्देशक है क्योंकि अन्य प्रमाणों और लोकानुभव के आधार 
पर हृदय तो अनेक है ही यों भी शरीर-शरीर में पृथक्‌-पृथक्‌ ईश्वर मानने में एक ही प्रजा 
के विभिन्न राजाओं को भांति एक ब्रह्माण्ड के अनेक नियन्ता होने से विभिन्न इच्छाओं के 
होने पर जगत्‌ में अव्यवस्था फैल जायेगी । यदि यह कहो कि जैसे एक राजा के अनेक सेवक 
होते हैं । वेसे ही एक ब्रह्म रूप महेश्वर के अंश भूत नाना नियन्ता मान लेंगे, वह भी सिद्ध 
नहीं होता । क्योंकि वह एक महेश्वर सर्वज्ञ और सर्व शक्तिमान है या नहीं यदि नहीं है तब 
तो वह्‌ अनीश्वर जीव होगा और यदि है तो वह अकेले में ही सब सामर्थ्यं है, तब अंश भूत 
नाना अन्तर्यामी स्वीकार करना निष्फल ही होगा, वाचस्पति मिश्र ने ईश्वर में नानात्व केवल 
इसलिए माना है कि अध्यारोप समझकर अपवाद द्वारा मुमुक्षुओं को अद्वैत बोध कराया जा 
सके । वस्तुतः यह्‌ भी ईश्वर का नानात्व स्वीकार नहीं करता । 


चित्रदीपप्रकरणम्‌ 


( ३१७ ) 


सव भूतानाम्‌’ इति पदस्यार्थभाह-- 
सर्वभूतानि विज्ञानमयास्ते हृदये स्थिताः । 
तदुपादानभ्नूतेशस्तत्र विक्रियते खलु ॥१७२॥ 


अन्वयः=सर्वभूतानि विज्ञानमयाः ते हृदये स्थिताः तत्र उपादानभूतेशः तत्र खलु विक्रियते । 


'सर्वभूतानीति’ । ते च हृदयपुण्डरीके स्थिताः । ननु तेषां कुतो हृद्यवस्थानमित्याशङ्कुघ, हृयन्तर्यामिणो 
विज्ञानमयाकारेण परिणामादित्याह-'तदुपादानेति ॥१७२॥ 


' यन्त्रारूढानि’ इत्यत्र 'यन्त्रारोह' शब्दयो र्थमाह 
देहादिपञ्जरं यन्त्रं तदारोहोऽभिमानिता । 
विहितप्रतिषिद्धेषु प्रवृत्तिश्रमणं भवेत्‌ ॥१७३।॥। 


अन्वयः देहादिपञ्जरं यन्त्रं तदारोहः अभिमानिता विहितप्रतिषिद्ध षु प्रवृत्ति: भ्रमणं भवेत्‌ । 
'देहादीति' । 'भ्रामयन्‌ इति पदे प्रकृत्यर्थमाह- विहितेति’ १७३॥ 


गीता के सर्वभूतानि इस पद के अर्थे को कहते हैं-- 


वे हृदय में स्थित है शंका- हृदय में स्थित है सर्वभुतानि पद का अर्थं विज्ञांनमय है । वे सब 
विज्ञानमय कोश रूप जीव के हृदय कमल में स्थित हैं उनका उपादान कारण ईश्वर हृदय में ही विकार 
को पैदा हुआ करता है ॥१७२॥ 


अब यन्त्रारूढ़ शब्द का अर्थ लिखते हैं-- 


देह आदि का यह्‌ पिञ्जरा 'यन्त्र' है । इसमें अभिमान कर बैठना ही इस पर “आरोहण” 


करना है। इसके पश्चात्‌ देहभिमानी का विहित (शुभ) और प्रतिषिद्ध (अशुभ) कर्मों में प्रवृत हो जाना 
ही उसका भ्रमण कहलाता है ॥१७३॥ 


विशेष १- धात्वर्थंम्‌ भ्रमु अनवस्थाने इति धातुः एवं च प्रवृत्तावनवस्थानत्वम्‌ । 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( ६१ ) 


इदानीं णिचप्रत्ययमायापदयोरथंमाह -- 


विज्ञानमयरूपेण तत्प्रवृत्तिस्वरूपतः । 
स्वशक्त्येशो विक्रियते मायया भ्रामणं हि तत्‌ ॥॥१७४॥ 
अन्वय --विज्ञानमयरूपेण तस्प्रवृत्तिस्वरूपतः स्वशवत्या ईशो विक्रियते तत्‌ माययाः 
भ्रामणं हि। 
'विज्ञानमयेति' ॥१७४॥ 
श्रौतस्य 'यमयति’ इति पदास्याप्यमेवार्थं इत्याह---- 
अन्तर्यमयतीत्युकत्याऽयमेवाथः श्रतौ श्रत 
पृथथव्सादिषु सर्वत्र न्यायोऽयं योज्यतां धिया ॥१७५। 
अन्वयः अन्तर्यंमयति इति उवत्या अयमेवार्थः श्रुतौ श्रुतः पृथिव्यादिषु सर्वत्र अयं न्याय 
धिया योज्यतां । 
'अन्तर्यमयती ति’ उक्तव्याख्यानं पर्यायान्तरेप्वतिदिशति ~'पृथिव्यादिष्विति ॥१७५॥ 


अब भ्रमण ( घुमाना ) और माया पदों के अर्थ कहते हैं-- 


ईश्वर अपनी माया शक्ति से प्रभावित होकर विज्ञानमय की प्रवृत्ति के रूप में विकृत हुआ 
करता है वही ईश्वर का अपनी शक्ति से अपने आप विकृत होते रहना ही उसका माया से भ्रामंण 
( घृमाना ) कहलाता है ॥१७४॥ 


श्रुतियों के “यमयति” पद का भी यही अर्थ है -- 


जो पृथिवी में रहने वाला प्रथिवी के भीतर पृथिवी का नियमन करता हुआ वह तुम्हारा आत्मा 
अन्तर्यामी अमृत है । इस श्रुति वाक्य में यही बात कही गयी है और यही नियमन पद में वणित न्याय 
अपनी बुद्धि से सब पर्यायों में लगा लेना ।।१७५। 


चित्रदीपप्रकरणम्‌ 


( ३१६ ) 


प्रवृत्तिजातस्य सर्वेश्वराधीनत्वे वचनान्तरमुदाहरति-- 
जानामि धर्म न च मे प्रवृत्ति- 
जानाम्यधर्मं न च मे निवृत्ति: । 
केनापि देवेन हृदि स्थितेन 
यथा नियुक्तोऽस्मि तथा करोमि ॥१७६॥ 


धर्म जानामि मे प्रवृत्तिः च न, अधर्म जानामि में निवृत्ति च न, हृदि स्थितेन केनापि देवेन यथा 
नियुक्तः अस्मि तथा करोमि । 


'जानामि धर्ममिति' ॥१७६॥ ं 
ननु प्रवृत्तेरीश्वराधीनत्वे पुरूष प्रयत्नो व्यर्थ स्यादित्याशडूःय, पुरुष भ्रयत्तस्यापीश्वररूपत्वान्मेवमिति 
परिहरति-- 9 
नार्थः पुरुषकारेणेत्येवं मा शङ्कयर्तां यतः । 
ईशः पुरुषकारस्य रूपेणापि विवर्तते ॥॥१७७॥ 
अन्वयः- अर्थः पुरुषकारेण न इति एवं मा शङ्कुयतां यतः ईशः पुरुषकारस्य रूपेणापि विवतेते । 
“नार्थ इति’ । अर्थ: प्रयोजनम्‌ । पुरुषकारः पुरुषप्रयत्नः ॥॥१७७।॥ 


अब सम्पूर्ण प्रवृति सर्वेश्वर के आधीन ही है इससे एक दूसरे शास्त्र का प्रमाण उपस्थित 
करते हैं-- 


मैं धर्म को जानता हूँ, परन्तु मेरी प्रवृत्ति धर्म में नहीं है और मैं अधमं को भी जानता हूँ, मेरी 
अधमं से निवृत्ति नहीं है । इससे यह निश्चय होता है कि हृदय में स्थित कोई देव ( अन्तर्यामी ) जैसी- 
जेसी प्रेरणा करता है । वैसा-वैसा मैं करता रहता हूँ ॥१७६॥ 


शंका-यदि जीव की प्रवृत्ति ईश्वराधीन ही मानो तो मनुष्य का प्रत्यन व्यर्थ हो जायेगा, पुरुष 
प्रयत्न भी ईश्वर रूप है इसका उत्तर देते हैं-- 


पुरुषार्थ का कुछ भी प्रयोजन नहीं रहेगा, ऐसी शंका मत करो, क्योंकि पुरुषार्थ रूप से भी ईश्वर 
ही विवतं रूप को प्राप्त होता है । अर्थात्‌ पुरुषार्थं भी ईश्वर रूप है। रज्जू में सर्प के समान अताख्किक 
(झूठ) तत्त्व के बिता भ्रम से अन्यथा भाव को 'विवर्त कहते ! हैं ।॥१७७॥ 


श्री पश्वदशी मीमांसा 


( ३२० ) 


ननु पुहप्रयततस्यापीश्व रहपत्वे यमयति भ्रामयतीति प्रतियादितमन्तर्यामिप्रेरणं वृथा स्यादित्या- 
शङ्कु, तदुबोधेन स्वात्मासङ्गत्वज्ञानलक्षणफलस्य सत्वान्मैवमिति परिहरति -- 
ईहरबोधेनेश्वरस्य प्रवृत्तिमँँव वार्यताम्‌ । 
तथापीशस्य बोधेन स्वात्मास द्गत्वधीजनिः ।।१७८॥। 
अन्वयः -ईश्वरस्य ईदृग्बोधेन प्रवृत्तिः मेव वार्यतां तथापि ईशस्य बोधेन स्वात्मासङ्गत्व धी 
जनिः ( अस्ति ) । 
'ईदुगिति' । ईदुग्बोधेनेशस्य पुरुषकारादिरूपेणाप्यवस्थानज्ञानेन प्रवृत्ति। अन्तर्यामिरूपेण 
प्रेरणा ॥१७८५॥ 
आत्मनोऽसङ्कत्वज्ञानेनापि कि प्रयोजनमित्यत आह -- 
तावता मुक्तिरित्याहुः श्रुतयः स्मृतयस्तथा । 
श्रतिस्मृती ममेवाज्ञो इत्यपीश्वरभाषितम्‌ ॥ १७८॥। 
अन्वयः -तावत। मुक्तिः इति श्रुतयः तथा स्प्रृजप्र तथा आहुः श्रुतिस्मृती ममैवाज्ञे इत्यपि 
ईश्वर भाषितं । 
'तावतेति' । श्रुतिस्वृत्बुदितध्यानतिन ङ्कतीयत्वे स्मृति दर्शवति -'श्रृतिस्मृती इति’ ॥१७६॥ 


शंका पुरुष के प्रयतत भी ईश्वर मानोगे तो ( नियमत करता है ) घु माता है इन शब्दों से कही 
जो अन्तर्यामी की प्रेरणा का निरूपण १६४ से १७६ श्लोक तक किया है । व्यर्थ हो जायेगा इस शंका 
का उत्तर देते हैं--ईश्वर का बोंध होने से अपनी आत्मा ( साक्षी ) की अखंगता का ज्ञान हो जायेगा-- 

ईश्वर ही पुरुषार्थं का रूप धारण कर लेता है ऐसा बोध हो जाने पर ईश्वर की अन्तर्यामी 
रूप से प्रेरणा व्यर्थ होगी । ऐसा मानक्रार उसका निषेध नहीं करना चाहिए। क्योंकि उस रूप में भी 
ईश्वर का बोध हो जाने पर अपनी आत्मा ( साक्षी ) की होने का ज्ञान होने से ईश्वर की प्रेरणा बन 
सकती है ।। १७८॥ 

अब आत्मा को असंगता के ज्ञान का फल कहते हैं - 

तावता उतने से अर्थात्‌ आत्मा की असंगता के ज्ञान से ही मुक्ति हो जाती है । यह बात श्रुतियों 
और स्प्रृतियों ने कही है । तया श्रुति स्मृति ये दोनों मेरी ही आज्ञाएँ हैं। यह भी ईश्वर ने कहा है। 
इसलिए श्रुति और स्मृति के कथन का उल्लंघन नहीं किया जा सकता ॥१७६॥ 


चित्रदीपप्रकरणम्‌ 


( ३२१ ) 


श्रत्यापीश्व रस्य भीतिहेतुत्व मुक्तमित्याह- 
: आज्ञाया भीतिहेतुत्वं भीषाऽस्मादिति हि शृतम्‌ । 
सर्वेश्वरत्वमेतत्स्यादन्तर्यामित्वतः पृथक्‌ ।।१८०॥ 
अन्वयः-आज्ञाया भीतिहेतुत्वं भोषऽस्मात्‌ इति हि श्रुतम्‌ सर्वेश्वरत्वं : एततस्यात्‌ अन्तर्या 
मित्वतः पृथक्‌ । 


आज्ञाया इति' । ईश्वरस्य भीतिहेतुत्वं किमथेमुक्तमित्याश सर्वेशवरत्वस्यान्तर्यामित्वतः 
पार्थक्यसिद्धय इति मत्वाह-'सर्वेशवरत्वमिति’ ।॥।१८०॥ 


बहिरन्तश्चेशवर एव नियामक इत्यत्र ( बृ० ३।८।४ ) श्वुतिद्वयमाह-- 
एतस्य वा अक्षरस्य प्रशासन इति श्रुति: | 
अन्तःप्रविष्टः शास्ताऽयं जनानामिति च श्रुतिः ॥१८१॥ 
अन्वयः-एतस्य वा अक्षरस्य प्रशासन इति श्रुतिः अन्तःप्रवृष्टः अयं शास्ता जनानां इति 
च श्रुतिः। 
'एतस्येति’ १८१॥ 


श्रुति ने भी ईश्वर को भय का कारण बताया है यह दर्शाते हैं-- 

उस ईश्वर की आज्ञा भीति का कारण है यह बात इस सर्वेश्वर के भय से वायु चलता है ! इसी 
के भय से सूर्य उदय होता है । तथा इसी के भय से अग्नि, इन्द्र, और पाँचवाँ मृत्यु दौड़ता है । तै० २1८1१ 
इस श्रुति मे उसको भीति का कारण मानने का प्रयोजन है वह यह है कि इससे उसकी सर्वेशवरता 
अन्तर्यामी से भिन्न हैं यह सिद्ध हो जाता है-जिसकी डर से वायु चलता है वह सर्वेश्वर है और शरीरो के 
भीतर रहते हुए नियम में रखने की शक्ति ही उसकी अन्तर्यामिता है ॥१८०॥ 

इस प्रकार बाह्र भीतर वही ईश्वर नियामक है इसको दो श्रुतियों से प्रमाणित करते हैं-- 

एतस्य अक्षरस्य प्रशासने गागि सूर्याश्चन्द्रमसो विधृते तिष्ठतः' ( बृ० ३।८।४ ) अर्थात्‌ हे गागि 
इस अक्षर ब्रह्म के नियन्तृत्व में प्रशासन में सूर्य चन्द्रमा विशेष रूप से धारण किये हुए स्थित हैं । यह 
श्रुति ईश्वर को सर्वेश्वर कहती है “अन्त: प्रविष्ट” इस श्रुति से जो उसको अन्तर्यामी बतलाती है अर्थात्‌ 
ये दोनों श्रुतियाँ यहीं प्रतिपादन करती हूँ कि बाहर और भीतर वही एक ईश्वर नियामक है ॥१८१॥ 


विशेष १ - हमारा स्वामी हमारे अन्दर बैठा हुआ है जब हम बुरा काम करते हैं, वह अन्दर से घृणा 
भय, संकोच को आवाज आती है जब अच्छा काम करते हैं तब प्रेम, निर्भय, उत्साह आदि 
स्मृति होती है । 

फा० ४१ 


श्री पञ्चदशी मीमाँसा 
( ३२२ ) 


क्रमप्राप्तस्येष योनिरित्यर्थमाह-- 
जगद्योनिभवेदेष प्रभवाप्ययक्ृत्त्वत: । 
आविर्भावतिरोभावावुत्पत्तिप्रलयौ मतो ॥१८२॥ 
अन्वय:--एष जगद्योनिभेवेत्‌ प्रभकाप्ययक्ृत्वतः आविर्भावतिरोभावौ उत्पत्तिप्रलयौ मतो । 
'जगद्योनिरिति! । प्रतिज्ञातार्थे 'प्रभवाप्ययो हि भूतानाम्‌’ ( नु० पु० ता० ३।१ ) इति वाक्यं 
हेतुत्वेन योजप्रति -'प्रभवेति' प्रभावाप्ययावुपत्तिप्रलयौ तत्कत्‌ त्वाज्जगद्योनिरित्यर्थ: । 'उत्पत्तिप्रलय' शब्द- 
योविवक्षितमर्थमाह -'आविर्भावेति' । उत्पत्तिप्रलयावाविर्भावतिरोभावौ मताविति योजना ॥१८२॥ 
आविर्भावकारित्वं सदुष्टान्तमुपपादयति— 
आविर्भावयति स्वस्मिन्विलीनं सकलं जगत्‌ । 
प्राणिकर्मवशादेष पटो यद्वत्प्रसारितः ॥१८३॥ 
अन्वयः-आविर्भावयति स्वस्मिन्‌ विलीनं सकलं जगत्‌ प्राणिकर्मवशात्‌ एष यद्वत्‌ 


प्रसारितः पटः । 
'आविर्भावयतीति' । यथा संकुचितश्चित्रपटः स्वस्य प्रसारणेन स्वनिष्ठानि चित्राण्याविर्भावयति 
एवमीशोऽपीत्यरथंः ॥१८ ३।। 


अब ईश्वर जगत्‌ का योनि है इस श्रुति का अर्थ कहते हैं-- 

उत्पत्ति और विनाश दोनों का कर्ता होने के कारण यह ईश्वर जगत्‌ योनि ( कारण) कहाता 
है यहाँ उत्पत्ति और प्रलय के अर्थ आविर्भाव तिरोभाव है ॥१८२॥ 

ईएवर जगत्‌ का आविर्भाव करता है उत्पत्ति का कारण है इसमें दृष्टान्त उपस्थित करते हैं-- 


जैसे कि फैलाया हुआ #चित्रपट होता है ( समेटे हुए चित्रपट को फैलाने पर नाना विध चित्र 
प्रकट हो जाते हैं ) ऐसे ही यह ईश्वर अपने में विलीन हुए समस्त जगत्‌ को, प्राणियों के कमो के अनुसार 
आविर्भूत कर दिया करता है |॥१८३॥ 


चित्रदीपप्रक रणभ्‌ 
( ३२३ ) 


तस्येव प्रलयकारणत्वं दर्शेयति-- 
पुनस्तिरोभावयति स्वात्मन्येवाखिलं जगत्‌ । 


प्राणिकर्मक्षयवशात्संकोचितपटो यथा ॥१८४॥ 
अन्वयः-स्वात्मनि एव अखिलं जगत्‌ पुनः तिरोभावयति यथा प्राणिकर्मेक्षयवशात्‌ 
संकोचितपटः । 


“पुनरिति' । स एव पटः संकुचितः चित्राणि यथा तिरोभावयति तद्वदित्यर्थः 11१८ ४॥ 


आविर्भावतिरोभावयोद्‌ ष्टान्तान्तराणि दर्शयति -- 
रात्रिघस्त्रौ सुप्तिबोघा वुन्मीलननिमीलने । 
तूष्णींभावमनोराज्ये इव सृष्टिलयाविमौ ॥|१५५॥ 


अन्वयः- रात्रिघस्त्रौ सुप्तिबोधो उन्मीलननिमीलने तूष्णींभावमनोराज्ये इव इमौ सृष्टि 
प्रलयौ स्तः । 


“रात्रिघखाविति' । घस्रोऽहः ॥१८५॥ 


अब उस ईश्वर की प्रलय के हेतु दृष्टान्त देते हैं-- 


वही फैलाया पट जैसे समेट लेने पर चित्रों को अपने भीतर छिपा लेता है, वैसे ही प्राणियों के 
( भोगदायी ) कर्मो के क्षीण होने पर यह ईश्वर सारे जगत्‌ को फिर से अपने भीतर ही छिपा 
लेता है ॥।१८४॥ 


अब आविर्भाव तिरोभाव के अन्य भी दृष्टान्तों को कहते हैं-- 


ये सृष्टि और प्रलय परस्पर ठीक ऐसे हैं जैसे दिन (घस्रः) रात या जाग्रत सुपुप्ति अवस्थाएँ 
या आँख खोलना या बन्द करना अथवा निविकल्पत्व रहना ( चुपचाप ) रहना और मनोराज्य करना 
अर्थातु सविकल्प मन ॥१८५॥ 


श्रो पञ्चदशी मीमांसां 


( ३२४ ) 


नन्वीश्वरस्य जगद्योनित्वं कि आरम्भकत्वेन, कि वा तदाकारपरिणामित्बेन ? नाद्यः अद्विती- 
यस्यारम्भकत्वायोगात्‌ । न द्वितीयः निरवयवस्य परिणामासंभवादित्याशङ्कथ, विवरतेवादाश्रयणान्नायं 
दोष इति परिहरति 
आविर्भाव तिरोभावशक्तिभत्त्वेन हेतुना । 
आरम्भपरिणामादिचोद्यानां नात्र संभवः ।।१८६॥। 
अन्वय : आविर्भावतिरोभावशक्तिमत्वेन हेतुना आरम्भपरिणामादिचोद्यानां अत्र 
सम्भवः न । 
'आविर्भावेति' ॥१८६॥ 


प्रश्न यह है कि ईश्वर को जगत्‌ का योनि (कारण) कहते हो, वह क्या उसका (आरम्भ) रचता 
करता है इसलिए कहते हो अथवा वह स्वयं जगदाकार में परिणत हो जाता है इसलिए कहते हो 

आविर्भाव और तिरोभाव दोनों शक्तियों माया रूप सामर्थ्यं का आश्रय होने 'न आद्य: अद्विती- 
यस्प्रारम्भक्त्वायोगात्‌' । अद्वितीय आरम्भ नहीं हो सकता 'न द्वितीय. निरवयवस्य परिणामासम्भवात्‌ । 
इस्याशङ्कुयः निरवयत्र का परिणाम नहीं हो सकता इसका उत्तर यह है 'विवर्तवादाश्रयणान्नायं दोष इति 
परिहरति? यहा सिद्धान्त में आरम्भवाद परिणामवाद आदि शब्द से ( स्वभाववाद ) विकल्पों की 
सम्भावना नहीं है । यह ईश्वर अद्वितीय और निरवयव! दोनों का आरम्भ करवा असम्भव है । अतएव 
यहाँ तो एकमात्र विवर्तवाद ही निष्कंटक मार्ग है।15६।। 


विशेष १ - अनेक कारण रूप अवयवो के संयोग से अत्यन्त भिन्न आरम्भ करके अवयवीय रूप कार्य द्रव्य 
समवाय सम्बन्ध से समवेत (युक्त) हुआ उत्पन्न होता है यह आरम्भवाद है इसी को ( असत्‌ 
कार्यं वाद भी कहते हैं ) जैसे कापल रूप अवयवों के संयोग से उनसे अत्यन्त भिन्न घट काये 
उत्पन्न होता है यहाँ उपादान कारण अपने स्वरूप को छोड़ता नहीं है और उपादान से भिन्न 
कार्य की उत्पत्ति होती है अथवा जैसे क्रिया द्वारा दो या तीन अणुओं का संयोग होने पर 
द्वयणुक त्यणक आदि उत्पन्न होते हैं अथवा तन्तुओं से पट उत्पन्न होता हे । 

“ इन सब में कार्यं और कारण परस्पर अत्यन्त भिन्त होते हैं परन्तु यह आरम्भवाद 
ब्रह्मा से जगत्‌ की उत्पत्ति के विषय में नहीं घटता, क्योंकि ब्रह्म तो अद्वितीय निरवयव है । 
उससे भिन्न कोई वस्तु है ही नहीं ब्रह्म की अद्रितीयता उपनिषदों से सिद्ध है ही | यदि यहाँ 
आरम्भवाद को मान लें तो यह दोष आयेगा । कि उत्पत्ति के पश्चात भी कारण ज्यों का त्यों 

हृता है और इस प्रकार एक ही कारण से अनेक कार्यों को उत्पति होनी चाहिए । अतएव 
नेयायिक़् माध्व आरम्भवाद ( असत्‌ कार्यवाद ) असंगत है“ 'रचनानुपपत्तें: च न अ नुमानम्‌ 
(ब्र सु० २।२।१ ) इससे परिणामवाद का खण्डन, अब परिणामवाद को कहते हैँ उपादान 
समस्ता अन्यथाभावपरिणामः? उपादान के कारण के समान सत्ता वाला ऐसा जो उस 
उपादान का अन्यथा भाव है वह परिणाम है। यहाँ परिणाम कार्य और परिणामी कारण में 


Pa 


चित्रदीपभ्रकरणम्‌ 


( ३२५ ) 


नन्वेक एवेश्वरः कथं चेतनाचेतनजगदुपादानं भविष्यतीत्याशङ्कय, उपाधिप्राधान्ये नाचेतनोपादानं 
चित्प्राधान्येन चेतनोपादानं च भविष्यतीत्याह्‌ - 


अचेतनानां हेतुः स्याञ्जाञ्यांशेनेशवरस्तथा । 
चिदाभासांशतस्त्वेष जीवानां कारणं भवेत्‌ ।।१८७॥। 


अन्वयः -अचेतनानां हेतुः स्यात्‌ जाड़यांणेन ईश्वरः तथा चिदाभासं तस्त्वेष जीवानां कारणं भवेत्‌ । 
'अचेतनानामिति' ॥१८७॥ 
यदि कहो कि एक ही ईश्वर चेतन जगत्‌ और अचेतन जगत्‌ दोनों का उपादान कंसे हो सकता 
है इस शंका का उत्तर देते हैं-कि उपाधि की प्रधानता से जड़ काउपादान कारण और चित्‌ रूप की 
प्रधानता से चेतन का उपादान कारण ईश्वर एक होता हुआ भी दोनों हो जाता हे । अब कहते हैं-- 
ईश्वर अचेतनों का तो जडता रूप उगाघि की प्रधानता से कारण है और चेतन जीवों का 
चिदाभासांश की प्रधानता के कारण है। इस प्रकार एक ही ईश्वर जड़ चेतन दोनों प्रकार के पदार्थो का 
उपादान कारण हो सकता है ॥१८७॥ 
अभेद मानना पड़ता है जेसे दुग्ध का दही परिणाम है। दुग्ध की भी व्यावहारिक सत्ता है 
तथा दघि की भी व्यावहारिक सत्ता है और मिट्टी का घडा अन्तःकरण और वृत्ति तथा प्रकृति 
और महतत्त्व आदि परस्पर अभिन्न है यह सांझ्यवादियों का मत । तथा कमे परिणामवादी पूर्वे 
मीमांसक । तथा (रामानुजादि ब्रह्म परिणामवादी) कुछ उपासक इसी रूप से जगत्‌ को ब्रह्म का 
परिणाम मानते हैं । इनका भी मत असंगत है “ईक्षते अशब्दम्‌? १।१।५ ब्र० सू० में सूत्रकार 
तथा भाष्यकार ने जड़ प्रधान को" जगत्‌ का केवल कारण नहीं प्रबल युक्तियों से खण्डन किया 
है यदि चेतन को परिणामि मानोगे तो चेतन विनाशी मानना पड़ेगा । अन्तःकरण अज्ञान 
रूप उपादान कारण की अपेक्षा से तो परिणाम अधिष्ठान चैतन्य की अपेक्षा विवतं है 
परिणाम की असिद्धि का विरोध नहीं । परिणामवाद असंगत है । अब विवतंवाद को कहते 
हैं उपादान विषमसत्ताकअन्यथाभावविवर्तः । उपादान कारण से विषम सत्ता वाला ऐसा 
जो उस उपादान का अन्यथा भाव है वह विवर्त जो सर्प है वह रज्ज्‌* आअच्छिन्न चैतन्य का 
विवर्तं है । चैतन्य की पारमार्थिक सत्ता और कल्पित सपे की प्रातिभाषित सत्ता रज्ज की 
व्यावहारिक सत्ता है जैसे सीप मे चाँदी की और स्वर्ण में आभूषण की उत्पत्ति होती है वेदान्त 
इसी विवर्तवाद को स्वीकार करता है सत्‌चित्‌आनन्दअद्वेतअधिष्ठानचेतन्यविपरित- 
रूपेण असत्‌जड़दुःखद्वैतरूपेण वतेते इति विवते । कृपणधीः परिणाममुदीक्षते, क्षपित- 
कल्पषधीस्तु विवर्त॑ताम्‌ । स्थिरमतिः पुरुषः पुनरीक्षते, ब्यपगतद्वितयं परमं पदम्‌ ॥ २८६॥ 
प्रपञ्चासक्त व्यक्ति अपने को वस्तुतः कर्ता भोक्ता प्रमाता तथा प्रपञ्च को (ब्रह्म का परिणाम) 
मानता है निष्पाप विवेकी पुरुष ( प्रपञ्च को ब्रह्म का ) विवर्तं मानता है और स्थिर मति 
पुरुष अद्वितीय शुद्ध परम पद को देखता है । 


श्री पश्चदशी भीमांसा 
( ३९६ ) 


ननु मायाविन ईश्वरस्य जगत्कारणत्वप्रतिपादनमनुपपरनं, 'सुरेशवराचर्ये: परमात्मन एव 
तदभिक्षानादिति शङ्कते द्वाभ्याम्‌ 
तमःप्रधानः क्षेत्राणां चित्प्रधानश्चिदात्मनाम्‌ । 
परः कारणतामेति भावनाज्ञानकर्मशिः ॥१८८॥ 
इति वार्तिककारेण जडचेतनहेतुता । 
परमात्मन एवोक्ता नेश्वरस्येति चेच्छ्णु ॥१८५।। 


अन्वयः—चिदात्मनां क्षेत्राणां तमःप्रधानः चित्‌ प्रधानः परः भावनाज्ञानकमं भिः कारणतामेति । 
इति वातिक कारेण जडचेतनहेतुता परमात्मनः एव उक्ताः ईश्वरस्य न इति चेत्‌ शुणु । 
'तम:प्रधान इति' । तमःप्रधानः तमोगुणप्रधानमायोपाधिकः क्षेत्राणां शरीरादीनां भावनाज्ञान- 
कर्मभिः भावना संस्कारः, ज्ञानं देवताध्यानादि, कर्म पुण्यापुण्यलक्षणं तेनिमित्तभूते रित्यर्थः ॥१८८।१५४॥ 
'त्वं'पदार्थ इव 'तत्‌'पदार्थेऽप्याधिष्ठानारोपयो रन्योन्याध्यासस्य विवक्षितत्वान्मैवमिति 
परिहरति - 
अन्योन्याध्यासमत्रापि जीवकूटस्थयोरिव । 
ईश्वरब्रह्मणोः सिद्धं कृत्वा ब्रूते सुरेश्वरः ॥१८०॥ 
अन्वयः-अत्रापि जीवकूटस्थयोरिव अन्योन्याध्यासं ईश्वरब्राह्मणोः सिद्धं कृत्वा सुरेश्वरः ब्रूते । 
` 'अन्योन्याध्यासमिति' ॥१८०॥ 


मायागत ईश्वर जगत्‌ का कारण नहीं हो सकता क्योंकि सुरेश्‍वराचार्य ने परमात्मा को ही 
जगत्‌ का कारण कहा है यह शंका दो श्लोकों में करते हैं-- 

तमो गुण प्रधान माया रूप उपाधि वाला परमेश्वर तब वह क्षेत्रों देहों का करण होता है। जब 
चित्‌ प्रधान होता है तब चिदात्मा रूप जोवों का कारण भावना (संस्कार) ज्ञान (देवता ध्यान और कर्मो 
( पुण्यापुण्य के ) कारण वह परमात्मा को ही सुरेश्वराचार्य ने माना जड़चेतन का कारण ईश्वर को नहीं, 
यदि यह कहो तो इसका समाधान सुनो ॥१८५।१८६।। 

जैसे त्वं पदार्थ के अथे जीव और कूटस्थ में अधिष्ठान आरोप का अन्योन्याध्यास मानते हैं। वैसे 
ही त्बं पद के अर्थ ईश्वर ओर ब्रह्म का भी अन्योत्याध्यास सुरेश्‍वराचाये को विवक्षित है । इसलिए उन्होंने 
परमात्मा को जड़ और चेतन का उपादान कारण कहा है । 

उक्त शंका का समाधान 

जिस प्रकार जीव और कूटस्थ का अन्योन्याध्यास कहा है वैसे ही यहाँ भी ईश्वर और ब्रह्म क 
अन्योन्याध्यास को सिद्ध मानकर सुरेशवराचायं पूर्वाश का उत्तर देते हैं ॥१६०॥ 


चित्रदीपप्रकरणम्‌ 


( ३२७ ) 


ननु 'बुरेश्व रा वार्थे रीश्व रब्रह्मणो रन्योन्याघ्यासः सिद्धवत्कृत्य व्यवहृत इति कुतोऽवगम्यत 
इत्याशङ्कय, श्रुत्यर्थपर्यालोचनवशादिति दशँयितुं ( ते० २।१।१ , श्रुतिमर्थंतः पठति 


सत्यं ज्ञानमनन्तं यद्‌ब्रह्म तस्मात्समुत्थिताः 
खंवाय्वग्निजलो्योषध्यन्तदेहा इति श्रुतिः ।१८१॥ 


अन्वयः-यद्‌ ब्रह्म सत्यं ज्ञानं अनन्तं तस्मात्‌ समुत्थिताः खंवायुअग्निजलोव्योषध्यन्नदेह्वाः 
इति श्रुति: । 


'सत्यमिति’ ॥१४१॥ 
भवत्वेषा श्रुतिः अनया कथमन्योन्याध्यासावगतिरित्यत आह-- 
आपातहृष्टितस्तत्र ब्रह्मणो भाति हेतुता । 
हेतोश्च सत्यता तस्मादन्योन्याध्यास इष्यते ॥१८२॥ 
अन्वयः—तत्र आपातदृष्टितः ब्रह्मणः हेतुता भाति 'हेतोश्च सत्यता तस्मात्‌ अन्योन्याध्थासः 
इष्यते । 


'आपातेति' । तत्र तस्यां श्रुतौ सत्यादिलश्नणस्य निर्गृणब्रह्मणो जगत्कारणत्वं जगत्कारणस्य 
मायाधींनचिदाभासस्य च सत्यत्वमापाततः प्रतीयमानमन्योन्याध्यासमन्तरेण न घटत इति भावः ॥१६३॥ 


अब जिस श्रुति के बल से सुरेश्वराचार्य ने ईश्वर और ब्रह्म का अन्योन्याध्यास सिद्ध किया 
उस श्रुति के अर्थं को पढ़ते हैं - 

सत्य, ज्ञान तथा अनन्त ब्रह्म से ही आकाश, वायु, अग्नि, जल, पृथिवी, औषधि, अन्न ओर देह 
ये सब उत्पन्न हुए हैं ॥१५१॥ 

यदि कहो कि इस श्रुति से अन्योन्याध्यास केसे जाना गया, यह बताते हैं-- 

इस श्रुति में आपात दृष्टि से ( सरसरी नजर से ) श्रृति ने ब्रह्मा को हेतुता कही है और हेतु 
सत्य है इससे अन्योन्याध्यास इष्ट है ॥१४२॥ 

इस श्रुति में सत्य, ज्ञान आदि रूप निर्गण ब्रह्म को जगत्‌ की कारणता कही है और जगत्‌ के 
कारण मायाधीन चिदाभास सत्य आपात से भासमान होता है ये दोनों बातें आन्योम्याध्यास के बिना 
नहीं घट सकती, इसलिए अत्योन्याध्यास स्वीकार करना पड़ता है ॥१४२॥ 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( ३२५ ) 


एवमन्योन्याध्याससिद्धभीशवरब्रह्मणोरेकत्वं पूर्वत्रोदाहृतं घट्टितपटदृष्टान्तस्म रणेन द्रढयति-- 
अन्योन्याध्य़ासरूपो$सावन्नलिप्तपटो यथा । 
घट्टितेनेकतामेति तद्वदुश्नान्त्येकतां गत: ॥१८६३॥ 
अन्वयः -अन्योन्याध्यासरूपः असो यथा अन्नलिप्तपटः घट्टितिन एकतां ऐति तदवत्‌ 
श्रान्त्येकतां गत: । 
'अन्योत्येति’ ॥१८२३॥ 
भ्रान्त्येकत्वापत्तो दृष्टान्तमभिधाय आपातर्दाशनां भेदाप्रतीतौ पुर्वोक्तमेव दृष्टान्तान्तरं 


दशयति 
मेघाकाशमहाकाशौ विविच्येते न पामरैः । 
तद्व दुब्र्मोशयो रेक्यं पश्यन्त्यापातर्दाशनः ॥। १८४ 
अन्वयः-मेघाकाशमहाकाशौपामरेः न विविच्येते तद्वत्‌ ब्रह्मेशयोः ऐक्यं आपातदशिनः 
पश्यन्ति । 


'मेघाकाशेति' । तद्वत्‌ ब्रह्मेशयो रेक्यं पश्यन्ति, न भेदमित्यर्थः ॥१६३।। 


इत प्रकार अन्योन्याध्यास से सिद्ध ईश्वर और ब्रह्म को एकता को पूर्वोक्त घटित पट के दृष्टान्त 
का स्मरश करवाकर दृढ़ करते हैं- - 

जैसे मांड लगा वस्त्र घोटने से एकीभूत (गफ) हो जाता है । इसी प्रकार अन्योन्याध्यास रूप 
यह ईश्वर भी भ्रान्ति के कारण ब्रह्म के साथ एक हो गया है ॥१४३॥ 

अब भ्रान्ति से एकता में प्रतीति दृष्टान्त को देकर अब अबिचार दशियों को जो एकता प्रतीत 
होती है, उसमें अन्य दृष्टान्त देते हैं-- 

जैसे अल्प बुद्धि लोग मेघाकाश ओर महाकाश में भेद नहीं कर पाते ( पृथक्‌-पृथक्‌ नहीं जान 
सकते ) । इसी प्रकार आपातदर्शी ( स्थूल विचारक लोग ) ब्रह्म और ईश्वर को एक समझते हैँ, अर्थात्‌ 
भ्रान्त मनुष्य ब्रह्म और ईश्वर को पृथक्‌-पृथक्‌ नहीं देखते ॥१5४॥ 


चित्रदीपप्रकरणम्‌ 


10२८ ) 


कुतस्तहि ब्रह्मेशयोर्भेदावगतिरित्यत आह-- 
उपक्रमादिभिलिड् स्तात्पर्यस्य विचारणात्‌ । 
असङ्गः ब्रह्म मायावी सजत्येष महेश्वर: ॥१६५।। 
अन्वयः-उपक्रमादिभिः लिङ्गा: तात्पर्यस्य विचारणात्‌ ब्रह्म असङ्ग, मायावी महेश्वरः एष 
सृजति । 
'उपक्रमेति' । उपक्रमोपसंहारावभ्यासोऽपूर्वंता फलम्‌ । अर्थवादोपपत्ती च लिङ्ग तात्पर्यंनिर्णये' । 
इत्युक्तः षड्‌ विधेलिद्ध : श्रृतितात्पर्यावधारणे सति ब्रह्मासङ्ग मायावी स्रष्टेत्यवगम्यत इति शेषः ॥१६५॥ 
श्रृतावूपक्र मोपसं हा रैकरूपप्रदर्शनेनो क्तं ब्रह्मणोऽङ्गत्वं स्पष्टयति 
सत्यं ज्ञानमनन्तं चेत्युपक्रम्योपसंहृतम्‌ । 
यतो वाचो निवर्तन्त इत्यस द्गत्वनिणंयः ॥१५६॥ 
अन्वयः--सत्यं ज्ञानं अनन्तं च इति उपक्रम्य उपस्षंहृतं यतः वाचः निवर्तन्ते इति असङ्गत्व 
निर्णयः । 
सत्यमिति’ । अतोऽसङ्गत्वनिर्णयो भवतीति शेषः ॥१६६॥ 


अब किससे ब्रह्म ओर ईश्वर के भेद को प्रतीति होती है यह बताते हैं - 


इन छ, लिङ्गो से श्रुति के तात्पर्ये का विचार और निश्चय कर लिया जाता है। असंग निविकार 
शुद्ध ब्रह्म जगत्‌ का कारण नहीं अनिवंच गीय माया उपहित ब्रह्म ही जगत्‌ का उपादान तथा निमित्त 
कारण है आवरण शक्ति विशिष्ट माया रूप उपाधि को प्रधानता करके जगत्‌ का उपादान और ज्ञान 
शक्ति विशिष्ट माया उपहित अपने स्वरूप की प्रधानता से ब्रह्म जगत्‌ का निमित्त कारण है ॥१५५॥ 

अब श्रुति में उपक्रम (आरम्भ) औरउपसंहार.(समाप्ति) से कहीं जो ब्रह्म की असंगता उसको 
स्पष्ट करते हैं-- 

सत्यं ज्ञानं अनन्तं ब्रह्म ( ते० २।१ ) इस वाक्य से आरम्भ करके जिस परमात्मा को प्राप्त न 
होकर वाणी भी निवृत्ति को प्राप्त हो जाती है, इस वाक्य से उपसंहार किया, इससे निश्चय होता है कि 
ब्रह्म की असंगता सिद्ध हे ॥१६६९॥ 


फा० ४२ 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( ३३० ) 


मायाविन ईश्वरस्य खष्टुत्वप्रतिपादिकां श्रृतिमर्थंतो दर्शयति-- 
मायी सृजति विश्वं सन्निरुद्धस्तत्र मायया । 
अन्य इत्यपरा ब्रते श्रतिस्तेनेश्वरः सृजेत्‌ ॥१४७॥ 
अन्वयः-मायी तत्र मायया सन्निरुद्धः अन्यं विश्वं सृजति इतिः अपरा श्रुतिः ब्रूते तेन ईश्वर: 
सुजेत। | 
'सायीति' । अस्मान्मायी सृजते विश्वमेतत्तस्मिश्चान्यो मायया संनिरुद्ध (श्वे० ४।१० ) 
इति श्रृतिरीश्वरस्य स्रष्ट्त्वं जीवस्य तत्र जगति बद्धत्वं च दशेयतीति भावः ॥१६७॥ 


एवमानन्दमयस्येश्वरस्य जगत्कारणत्वं प्रतिपाद्य, तस्माज्जगदुत्पत्तिप्रकारमाह-- 
आनन्दमय ईशोऽयं बहु स्यामित्यवैक्षत । 
हिरण्यगभेरूपोऽभूसुप्तिः स्वप्नो यथा भवेत्‌ ॥।१४६८।। 
अच्वयः=-अयं ईश: आनन्दमयः बहु स्यास्‌ इति अवेक्षत हिरण्यगर्भरूपः अभूत्‌ यथा सुप्तिः 
स्वप्नः भवेत । 
'आनन्दमय इति’ । ईक्षित्वा च हिरण्यगर्भ रूपोऽभ्रृदित्यन्यः । तत्र दुष्टान्तमाह--“सुप्ति- 
रिति’ ॥१5८॥ 


अब जिस श्रुति से मायावी ईश्वर से जगत्‌ की रचना प्रतीत होती है उस श्रुति को 
दिखाते हैं-- 


अस्मातु अक्षर ब्रह्म से माया शक्ति के द्वारा प्रपञ्च को उत्पन्न करता है। अपनी माया से 
कल्पित हुए उस भूतादि प्रपञ्च में यह अविद्या से जीव होकर बँध गया है । इससे सिद्ध होता है, इस 
जगत्‌ का स्रष्टा ईश्वर है शुद्ध ब्रह्म नहीं ॥१८७॥ 

इस प्रकार आनन्दमय ईश्वर को जगत्‌ का उपादान कारण कहकर अब ईश्वर से ही जगत्‌ की 
उत्पत्ति का प्रकार बताते हैं-- 

जब उस आनन्दमय ईश्वर ने ( ईक्षित्व । मैं अत्र बहुत हो जाऊं, यह ज्ञान दृष्टि रूप विचार 
किया तब वह्‌ हिरण्यगर्भ रूप ( समष्टि सूक्ष्म प्रपञ्च ) हो गया । यह ऐसे ही हुआ जैसे सुषुप्ति गाढ्‌ 
निद्रा ही स्वप्न बन जाता है ॥१६८॥ 


चित्रदीपप्रकरणम्‌ 


( ३३१ ) 


तस्माद्वा एतस्मादात्मन आकाशः संभूतः ( तै० २।१) इत्यादौ क्रमेण सृष्टिश्रवणात्‌ इदं 
सर्वमसृजत’ (तै० २।६) इति युगपच्छूवणाच्च कस्योपादेत्रत्वं कस्थ वा हेवत्वमित्याकाङ क्षायां श्रुतियुकत्यु- 
पेतत्वादुभयं ग्राह्यमित्याह -- 


क्रमेण युगपद्वैषा सुष्टिज्ञेया यथाश्रुति । 
द्विविधश्रुतिस द्‌भावाद्‌द्विविधिस्वप्नदर्शनात्‌ ॥१८८॥। 


अन्वयः--क्रमेण युगपत्‌ एषा सृष्टिः यथाश्रुति ज्ञेया द्विविधश्रुतिसदभावात्‌ द्विविधस्वप्न 
दर्शनात्‌ । 

'क्रमेणेति'। एषा जगत्सृष्टिद्विविधश्रुतिसज्भावात्‌ क्रमेण युगपद्वा यथाश्रुति ज्ञेयेति योजना । 
तत्रोपपत्तिः ‘द्विविधस्वप्नदर्शनादिति’ । लोके क्रमयुक्तस्य चाक्रमयुक्तस्य च स्वप्नपदार्थजातस्य दर्शनादिति 
भावः॥१5४॥। 


उस इस आत्मा से ही आकाश उत्पन्न हुआ, इसमें क्रम से सृष्टि रचना का वर्णन हुआ और दूसरे 
मंत्र में यह जो कुछ है इस सब की रचना की इसमें एक साथ रचना बतायी है दोनों में से कोन सा ग्राह्य 
और कोन सा त्यागने योग्य है । श्रुति और युक्ति दोनों ग्रहण करने योग्य है, यह कहते हैं- 


यह्‌ जगत्‌ की सृष्टि दोनों प्रकार की श्रृतियों के मिलने से श्रृतियों के अनुसार) क्रम से या 
युगपतु सृष्टि दोनों प्रकार की है। लोक में स्वप्न पदार्थ दो प्रकार के देखे जाते हैं किसी स्वप्न में पदार्थ 
क्रमशः उत्पन्न होते हैं । किसी में सब के सब पदार्थं एक साथ उत्पन्न हो जाते हैं ॥ १5४॥ 


बिशेष १--(१) यहाँ क्रम सृष्टि शब्द से ( सृष्टि दृष्टिवाद ) व्यवहारिक पक्ष कहते हैं (२) युगपत्‌ ( 

काल में ) अक्रम सृष्टि शब्द से दृष्टि शुष्टिवाद कहा है। ३) कितने ग्रन्थ कर्ताओ ने स्थल 
बुद्धि वाले पुरुषों के बोच्च अर्थ ( सृष्टि, द्ष्टिवाद ) माना है । प्रथम सृष्टि विद्यमान है ओर 
पीछे प्रत्यक्षादि प्रमाणों के सम्बन्ध से दृष्टि (ज्ञान) होता है । यह सृष्टि दृष्टिवाद शब्द क 
अर्थं है । इस पक्ष में घटादिक अनात्म वस्तुओ की चेतन की तरह अज्ञान सत्ता है और शक्ति 
रजतादिकों की ज्ञान सत्ता है। घटादिक अनात्मपदाथं व्यवहारिक सत्ता वाले हैं और शुक्ति 
रजतादिक प्रातिभासिक सत्ता वाले है । घटादिक अनात्म पदार्थ प्रमाण के विषय है इसलिए 
गुरू शास्त्रादिक भी व्यावहारिक हैं -- 

(२) दृष्टि सृष्टि पक्ष में अनात्म पदाथों की ज्ञात सता ही है और शुक्ति रजतादि की 
तरह सर्व अनात्म पदार्थं प्रातिभासित होने से साक्षी भासय हैं प्रमाण के षिषय नहीं है 


१ श्री पञ्चदशी मीमाँसा 


( ३३२ ) 


हिरण्यगभेस्य स्वरूपं निरूपयति--- 
सूत्रात्मा सूक्ष्मदेहाख्यः सरव॑जीवघनात्मकः । 
सर्वाहंमानधारित्वात्क्रियाज्ञानादिशक्तिमान्‌ ॥२००॥ 
अन्वयः-सूत्रात्मा सूक्ष्मदेहार्यः सर्वजीवघनात्मकः सर्वाहंमानधारित्वात्‌ क्रियाज्ञानादि 
शक्तिमान्‌ । 
सूत्रात्मेति' । सूत्रात्मा पटे सूत्रमिव जगत्यनुस्यूत आत्मा स्वरूपं यस्य स सूक्ष्मदेह इत्याख्या 
यस्य तथाविधः सवंजीवघनास।त्मकः सर्वेषां जीवानां लिङ्गशरीरोपाधिकानां घनात्मकः समष्टिस्वरूपः । तत्र 
हेतुः -'सर्वाहंमानेति । सर्वेषु व्याष्टिलिङ्गशरीरेषु अहंमानवत्त्वानिति भाव: | इच्छ्ाज्ञानक्रियाशवित- 
मांश्च ॥२००॥ 


अब हिरण्यगर्भ के स्वरूप का वणेन करते हैं--- 

वह सूत्रात्मा ( जैसे वस्त्र में सूत्र अनुस्यूत है वेसे ही जगत्‌ में अनुस्यूतात्मा हिरण्यगर्भे ) सूक्ष्म 
देह नाम से प्रकारा जाता है और वह सव ( व्यष्टि लिङ्ग शरीरों ) में अहंभाव (मैं हूँ इस भाव ) को 
धारण करता है । इसलिए ( लिङ्ग शरीरोपाधि वाले ) सव जीवों का ( घनात्मक ) समष्टि रूप है और 
इस सुत्रात्मा में इच्छा, ज्ञान और क्रिया ये तीन शक्तियाँ हैं ॥२००॥ 


और इनमें प्रमाणता की प्रतीति भ्रान्ति रूप है और पदार्थ का दर्शन ही उत्पत्ति है और 
अदर्शन नाश है और सो यह देलदत्त है इत्यादि प्रत्यभिज्ञा भी नहीं है और दीप ज्योति के 
प्रवाह और स्वप्न पदार्थ के प्रत्यभिज्ञात की तरह भ्रान्ति रूप हे । गुरू शास्त्रादिक भी प्राति- 
भासिक हैं । इस दृष्टि सृष्टि वाद के भेद हैं (१) दृष्टि ( ज्ञान स्वरूप ) ही सृष्टि है । ज्ञान 
से भिन्न सृष्टि नहीं है यह सिद्धान्त मुक्तावली आदि ग्रन्थों में लिखा है और (२) दूसरी दृष्टि 
(ज्ञान) के समय में ही सृष्टि होती हे । ज्ञान से प्रथम अनात्म वस्तु नहीं है ऐसे आकर ग्रन्थों 
में प्रतिपादन किया है । यह सर्व अद्वैत शास्त्र में सम्मत है।इस रीति से सृष्टि दुष्टिवाद 
और दृष्टि सृष्टित्राद दोरों श्रुति के अनुसार प्रतिपादन किये गये हैं इनमें व्यावहारिक सुवणं 
आदि पदार्थो ये कुण्डलादि कार्य सिद्ध होते हें । प्रातिभासिकों से नहीं और अधिष्ठान के 
ज्ञान से बाध ( सतु असत्‌ से विलक्षण ) बाध योग्यता रूप अनिर्वचनीयपना और अपने 
अधिष्ठान में पारमार्थिक अभाव खूपता है व्यावहारिक प्रातिभासिक दोनों में तुल्य है इससे 
व्यवहारिक पक्ष के मानने से भी हानि नहीं है। ऐसे अधिकारी के भेद से दोनों पक्षों का 
श्रुति और अद्वैत ग्रन्थों में ग्रहण किया है । 

यः स्नात्मनतीदं निजमाययापितं क्वचिद्विभातं कव च तत्तिरोहितम्‌ । अविद्धदृक्‌ साक्ष्युभय 
तदीक्षते स आत्ममूलोऽवतु मां परात्पर । ( भागवत्‌» ८।३।४ ) 


वाड 


चित्रदीपप्रकरणम्‌ 


| ३९३ ) 


हिरण्यगर्भावस्थायाँ जगत्प्रतीतो दृष्टान्तमाह-- 
प्रत्यूषे वा प्रदोषे वा मग्नो मन्दे तमस्ययम्‌ । 
लोको भाति यथा तद्ृदस्पष्टं जगदीक्ष्यते ॥२०१॥ 


अन्वयः =प्रत्यूषे वा प्रदोषे वा अयं लोकः मन्दे तमसि मग्नः यथा भाति तद्वत्‌ अस्पष्टं जगत्‌ 
ईक्ष्यते । 


“प्रत्यूष इति' । प्रत्यूष उषः कालः ॥२०१॥ 


एवं लोकप्रसिद्धदृष्टान्तमभिधाय, 'यया धौतः’ ( प्र ६।२ ) इति पूर्वोक्तश्लोकेऽभिहितं लाञ्छितं 
पटं दृष्टान्तयति-- 


सर्वतो लाञ्छितो मष्या यथा स्याद्घट्टितः पटः । 
सूक्ष्माकारैस्तथेशस्य वपुः सर्वत्र लाञ्छितम्‌ ॥२०२॥ 
अन्वयः - सर्वतः मध्या लाञ्छितः घट्टितः पटः यथा स्यात्‌ तथा सूक्ष्माकारः ईशस्य वपुः स्वे त्र 
लाञ्छितं । 
“सर्वत इति’ । यथा घट्टितः पटो मषीमयेराकारविशेषेर्लाञ्छितो भवति, तथा मायिन ईश्वरस्य 
वपुः अपञ्चीकृत भूतकार्ये लि द्कशरी रैर्लाञ्छितमित्यर्थः ॥२०२॥ 


अब हिरण्यगर्भ अवस्था में जगत्‌ की प्रतीति में दृष्टान्त को कहते हैं-- 

जैसे प्रातःकाल या सायंकाल में यह जगत्‌ मन्द अच्घेरे में डबा धुँधला-धंधला दीखता है वैसे 
ही हिरण्यगर्भ में जगत्‌ अस्पष्ट रूप से दीखा करता है ॥२०१॥ 

इस प्रकार लोक प्रसिद्ध दृष्टान्त को कहकर “यथा धौत” इस पूर्वोक्त २वें श्लोक में कहे लाञ्छित 
पद का दृष्टान्त देते हैं-- 


जैसे मांड़ी दिये घुटा वस्त्र पर स्याही के भिन्न-भिन्न आकार सब अवयवों में लाञ्छित होता है, 
इसी प्रकार ईश्वर का शरीर भो अपञ्चीकृत भूतों का कायं जो लिङ्गशरीरों से लाञ्छित रहता 


है ॥२०२॥ 


श्री पच दशी मीमांसा 
( ३३४ ) 


बुद्ध्यारोहाय वैभवात्‌ दृष्टान्तान्तरमाह्‌ - 
सस्यं वा शाकजातं वा सर्वतोऽङ्कुरितं यथा । 
कोमलं तद्वदेवैष पेलवो जगदङ्कुरः ।।२०३॥ 
अन्वयः-सस्यं वा शाकजातं वा सर्वतः अङ्क रितं यथा कोमलं तद्वत्‌ एव एष जगदद्कू,रः 
पेलवः । 
“सस्यं वेति’ ॥२०३॥ 
एवं सूत्रात्मस्वरूपं विशदीकृत्य, तस्यैवावस्थाभेदं पञ्चीकृतभूतकार्योपाधिकं विराजं दुष्टान्त- 
त्रयेण विशदयति 
आतपाभातलोको वा पटो वा वणंपुरितः । 
सस्यं वा फलितं यद्वत्तथा स्पष्टवपुविराट्‌ ॥२०४॥। 
अन्वयः-आतपाभातलोको वा वर्णपुरितः पटो वा फलितं सस्यं वा यद्वत्‌ तथा विराट्‌ 
स्पष्टवपुः । 
“आतपेति' । सूर्योदयानन्तरमातपेन प्रकाशितो लोक आतपाभातलोकः ॥२०४॥ 


अब वुद्धि में स्थिरता के लिए हिरण्यगर्भे के रूप को दृष्टान्त से कहते हैं -- 

जैसे सस्य (खेती) या शाक के पौधे चारों ओर से कोमल अंकुरों में उगते (हैं । वैसे ही ( यह 
हिरण्यगर्भ ताम का ) जगदंकुर कोमल होता है ॥२०३॥ 

इस प्रकार सूत्रात्मा (हिरण्यगर्भे) के स्वरूप को समझाकर उसकी ही अवस्था भेद जो पञ्चीकृत 
भूतों के कार्यों की उपाधि वाले विराट्‌ के स्वरूप को तीन दुष्टान्तों से स्पष्ट दिखाते हैं-- 

जैसे सूर्योदय के अनन्तर धूप से प्रकाशित होने वाला जगत्‌ अथवा रंग भरा कपड़ा या फलों 
से लदा वक्ष होता है, ये तीनों दुष्टान्त स्पष्ट प्रतीत होते हैं, इसी प्रकार स्पष्ट जो ईश्वर का शरीर 
उसको ही विराड्‌ कहते हैं ।।२०४॥ 


चित्रदीपप्रकरणम्‌ 


( ३३४ ) 


तत्सद्भावे प्रमाणमाह 
विश्वरूपाध्याय एष उक्तः सूक्तेऽपि पौरुषे । 
धात्रादिः्तम्बपर्यन्तानेतस्यावयवान्विदुः ॥२०५॥। 
अन्वयः -- विश्वरूपाध्याय एष पौरुषे सूक्तेऽपि उक्तः धात्रादिस्तम्बपर्यन्तान्‌ एतस्य 
अवयवान्‌ विदुः । 
'विश्वरूपेति' । विश्वरूपाध्यायादौ को दुग्रूप मुदितमित्याकाङ क्षायां ब्रह्मा दिस्तम्बपर्यन्तजगद्रपमुदि- 
तमित्याह -- 'धात्रादीतिः ॥२०५॥ 
एतावता प्रकृते किमायातमित्याश ड्कचाऽन्तर्थामिप्रभृतिकुद्दालकादिपर्यन्तं वस्तुजातं प्रत्येकमीश्वर- 
त्वेन पूज्यतामित्याह - 
ईशसूत्रविराड्वेधो विष्णुरुद्रे न्दव ह्वय: । 
विध्नभै रवमेरालमारिकायक्षराक्षसा: ॥२०६॥ 
विप्रक्षत्रियविट्शुद्रा गवाश्वमृगपक्षिणः । 
अश्वत्थवटचूताद्या यवब्रीहितृणादयः ॥२०७॥। 
जलपाषाणमृत्काष्ठवास्याकुद्दालकादयः । 
ईश्वराः सर्व एवैते पूजिता:फलदायिनः ॥२०८॥| 
अन्वयः-ईशसूत्रविराटवेधो विष्णुरूद्रेन्द्ववह्वयः विध्नभैरवमं रालमारिकयक्षराक्षसाः । 
विप्रक्षत्रियविद्शूद्राः गवाश्वमृगपक्षिणः अश्वत्थवटचूताद्याः यवब्रीहितृणादयः । 
जलपाष।णमृतकाष्ठवास्याकुदहालकादयः ईश्वराः सवं एवैते पूजिताः फलदायिनः । 
“ईशेत्यादिना' श्लोकत्रयेण ॥२०६-२०८॥ 


अब विराट्‌ की सत्ता में प्रमाण उपस्थित करते हैं-- 

रूद्री के विश्व रूप अध्याय में पुरुष सूक्त में भी इस विराट्‌ का वर्णन किया है । यह बताया 
है कि बह्मा से लेकर स्तम्ब (सूक्ष्मतम की विशेष) समग्र चराचर जगत्‌ इस बिराट्‌ के अवयव हैं ॥२०५॥ 

सबका अभिप्राय यह है कि अन्तर्यामी से लेकर कुद्दाल तक सब ही पदार्थ ईश्वर भाव से पुष्य 
हैं आगे तीन श्लोकों में यही बात कही गयी हे - 

ईश अन्तर्यामी) सूत्र (हिरण्यगर्भे) विराट्‌ ब्रह्मा, विष्णु, महेश, इन्द्र, अग्नि, विघ्न (गणेश) 
भैरव मराल, मारिका (देवी विशेष) यक्ष, राक्षस, विप्र, क्षत्रिय, वेश्य, शूद्र. गाय, घोड़ा, मृग, पक्षी, 
पीपल, बट, आम आदि वृक्ष जौ, धान, तिनके आदि जल, पत्थर, मिट्टी. लकड़ी, विसौला और कुद्दालक 
( कुल्हाड़ी ) आदि ये सब के सब ईश्वर हैं, मनुष्य इनको ईश्वर जानकर ही पूजे, जो कोई इनकी पूजा 
करता है उसको ये फल देते ही हैं ॥ ६-७-५॥ | की ऋण 


श्री पश्चदशी मीमांसा 


( ३३६ ) 


ते यथा यथोपासते तदेव भवति' इति श्रतिः ततहुजातस्तत्फलपद्भावे प्रमाणमित्याह-- 
यथा यथोपासते तं फलमीयुस्तथा तथा । 
फलोत्कर्षापकर्षौ तु पुज्यपुजानुसारत: ॥२०४॥ 
अन्वय: - यथा यथा तं उपासते तथा तथा फलं ईयुः फलोत्कर्षापकर्षों तु पूज्यपूजानुसारतः । 
“यथा यथेति' । ननु सर्वेषामोंश्वरत्वे फलवैषम्यं कुत इत्याशङ्कच, पूज्यानामधिष्ठनानां पूजाना- 
नामर्चादीनां च सात्त्विकादिभेदेन वैषम्यमित्याह 'फलोत्कर्षेति ।।२०६॥ 
सांसारिकफलसिद्धिरेवं भवतु, ! मुक्तिः कस्योपासनाद्भवतीत्याशङ्कय, ज्ञानव्यतिरेकेण केनापि 
न भवतीत्याह 
मुक्तिस्तु ब्रह्मतत्त्वस्य ज्ञानादेव न चान्यथा । 
स्वप्रबोध' विना नेव स्वस्वप्नो हीयते यथा ॥२१०॥ 
अन्वयः-मुक्तिस्तु ब्रह्मतत्त्वस्य ज्ञानादेव अन्यथा चन स्वप्रबोधं बिना यथा स्वस्वप्नः 
नैव हीयते । 
'मुक्तिरिति' । तत्र दृष्टान्तमाह -स्वप्रबोधमिति' स्वजागरणमन्तरेण स्वानिद्राकल्पितस्वप्नो 
यथा न निवतंते तथा ब्रह्मतत्वज्ञानमन्तरेण तदज्ञानक़्ल्पितः स्वसंसारो न निवतेत इति भावः ॥२१०॥ 


उस ईश्वर की जैसी-जैसी उपासना करते हैं बैसा ही फल मिलता है यह्‌ श्रुति बताती है इसी 
बात को कहते हैं-- 

शंका-जब सब ईश्वर ही है तब फल की विषमता का क्या कारण है-कहते हैं कि पूज्य 
( अधिष्ठान देवता ) और पूजा (अर्चा) के सात्त्विक आदि भेदों के कारण पूज्य ओर पूजा के अनुसार ही 
फल की न्यूनाधिकता होती है ॥२०&॥ 

यदि कहो कि संसार के फल की सिद्धि इस प्रकार हो तो हो मुक्ति किसकी उपासना से होती 
है । इस शंका का उत्तर कहते हैं-- 

मुक्ति तो ब्रह्म तत्त्व के ज्ञान से ही होती है । दृष्टान्त कहते हैं-जैसे अपने जागने के बिना 
अपनी निद्रा में कल्पित स्वप्न का निराकरण नहीं होता इसी प्रकार ब्रह्मतत्त्व ज्ञान के बिना अज्ञान से 
कल्पना किये संसार की निवृत्ति नहीं होती-॥२१०॥ 


चित्रदीपप्रकरणम्‌ 


( ३३७ ) 


ननु द्वैतनिवृतिलक्षणाया मुक्तेः स्वप्नदृष्टान्तेन तत्त्ववोधसाध्यत्वाभिधानमनुपपन्नम्‌, निवत्येस्य 
द्वैतस्य स्वप्ततुल्यत्वाभावादित्याशडूबान्यथाग्रहणरूपत्वेन स्वप्ततुल्यत्वमस्त्येव. 'त्रयमप्येतत्सुषुप्तं स्वप्नं 
मायामात्रम्‌ ( न्‌० उ० १ ) इति श्रुत्याऽभिहितव्वान्मेवमित्याह - 
अद्वितीयन्रह्मतत्त्वे स्वप्नोऽयमखिलं जगत्‌ । 
ईशजीवादिरूपेण चेतनाचेतन!।त्मकम्‌ ॥।२११॥ 
न्वयः ईशजीवादिरूपेण चेतनाचेतनात्मकं अखिलं जगत्‌ अद्वितीयन्रह्म तत्त्वे स्वप्नः । 
अद्वितीयेति । ईशजीवादिछ्पेण वर्तमानं चेतनाचेतनात्मकं यदखिलं जगदस्त्यय मद्वितीयब्रह्मतत्त्वे 
स्वप्न इति योजना ।।२११॥। 
नन्बीशजीवयोब्रह्मा भिन्नयोः कथं जगदन्तः पातित्वमित्याशङ्कय, तयोर्मायाकल्पितत्बेन जगदन्तः 
पा तित्वमित्याह -- 
आनन्दमयविज्ञानमयावीश्वरजीवकौ । 
मायया कल्पितावेतौ ताभ्यां सर्व प्रकल्पितम्‌ ॥२१२॥ 
अन्वयः - आनन्दमयविज्ञानमयौ ईवरजीवकौ एतौ मायया कल्पितौ ताभ्यां सर्वं प्रकल्पितं । 


'आनन्दमयेति’ ॥२१२॥ 


शंका करो कि तुमने जो द्वँतनिवृत्ति रूप मूक्ति को स्वप्न के दृष्टान्त से तत्वबोध से साध्य 
(उत्पन्न) कहा वह ठीक नहीं है क्योंकि निवत्ति के योग्य द्वैत स्वप्न के तुल्य नहों हो सकता इस शंका के 
उत्तर में अन्यथा ज्ञान रूप होने से स्वप्न के तुल्य जगत्‌ को जो श्रुति में कहा है उसका वर्णन करते हैं -- 

ईश्वर जीव आदि रूप से जो जड़ चेतन स्वरूप समस्त जगत्‌ है वह अद्वितीय ब्रह्मतत्त्व में एक 
बड़ा स्वप्न ही है" ॥२१२॥ 

यदि कहो जीव और ईश्वर तो ब्रह्म से अभिन्न हैं, फिर वे जगतु के अन्तरगत कंसे कहा उत्तरये 
दोनों माया कल्पित होने से इनके जगत्‌ के अन्तर्गंतत्वं का वर्णन करते हैं- 

ईश्वर और जीव क्रम से जो आनन्दमय और विज्ञानमय हैं वे दोनों माया से कल्पित हैं और 
इन दोनों ने सम्पूर्ण जगत्‌ की कल्पना की है ॥२१२॥ 


विशेष १- यह जाग्रत स्वप्न और सुषुप्ति तीनों माय: मात्र हैं । 


फा० ४३ 


श्री प्वदशी मीमांसा 
( ६६८ ) 


'ताभ्यां सर्व प्रकल्पितम्‌' इत्युक्तं, तत्र केन किप्रत्‌ कल्पितमित्याकङ क्षायामाह ¬ 
ईक्षणादिप्रवेशान्ता सृष्टिरीशेन कल्पिता । 
जाग्रदादिविमोक्षान्तः संसारो जीवकल्पितः ॥२१३॥ 
अन्वयः- ईँक्षणादिप्रवेशान्ता सृष्टिः ईशेन कल्पिता जाग्रदादिविमोक्षान्तः संसारः जीवकल्पित: । 
इक्षणादीति' । स ईक्षत लोकन्तु सृजा’ ( ऐ० ४।१।२ ` इत्यादिकया 'एतया द्वारा प्रापद्यत’ 
( ऐ० ४।३।१२ . इत्यन्तया श्रुत्या प्रतिपादिता सृष्टिरीशवरकतृ का । 'तस्य तत्र आवसथाः' ( ऐ० ४।३। 
१२ ) इत्यादिकया 'स एतमेव परुषं ब्रह्म ततमपश्यत्‌' ¦ ऐ० ४।३।१३ इत्यन्ता श्रुत्या प्रतिपादितः 
संसारो जीवकतृक इत्यर्थः ।।२१३॥ 
ननु ब्रह्मण एव पारमाथि5त्वे वादिनां जीवेश्व रतत्त्वविषया विभ्रतिपत्तिः कुत इत्याशङ्क्य, 
श्रुतिसिद्धतत्त्वज्ञानशुन्यत्वादित्याह 
अह्वितोयं त्रहातत्वमसञ्ग तन्न जानते। 
जीवेशयोर्मायिकयोव्‌ थैव कलहं ययुः ॥२१४॥ 
अन्वयः अद्वितीयं ब्रह्मत्वं असङ्गः तन्न जानते जीवेशयोः मायिकयोः वृथैव कलहं ययुः । 
'अद्वितीयसिति' २१४ 


इश्वर और जीव में से किसने क्रितना जगत्‌ बताया है यह बताते हैं-- 

उस सृष्टिकर्ता आत्मा ने यह सोचा कि लोकों की रचना करू । 'एतया द्वारा प्रापद्यत” मूर्धा 
आदि के इस छिद्रभूत द्वारा जीव रूप से शरीर में प्रविष्ठ हुआ । इस प्रवेश तक बताने वाली श्रुति से 
प्रतिपादित सृष्टि तो ईश्वर ने रची है और तस्य इस चिदाभासरूप जीव के जाग्रत (नेत्र) स्वप्न (कण्ठ) 
सुषुप्ति (हृदय) इस प्रकार इसके तीन (अआवसथ वासस्थान और तीन स्वप्न हैं से लेकर उस चिदाभास 
ने आत्मारूप से ब्रह्म को परिपूर्ण आकाश के समान अपने आत्मा के स्वरूप को ही इस ब्रह्म रूप से देखा, 
इस श्रुति तक वणित ज/ग्रत से लेकर विमोक्षपर्यन्त संसार जीव का बनाया हुआ है ।।२१३॥ | 

यदि कहो जब्र परमार्थ स्वरूप से ब्रह्म ही सत्य है तो जीव और ईश्वर के विषय में वादी 
विवाद क्यों क्रते हैं यह शंका है उत्तर श्रुति सिद्ध तत्त्व ज्ञान से शून्य होने से-- 

उस अद्वितीय और असंग ब्रह्म तत्व को नहीं जानते इसलिए माया. कल्पित जीव और ईश्वर के 
विषय में वे ब्यथं ही विवाद करते हैं ॥२१४॥ 


चित्रदीपप्रकरणम्‌ 


( ३३४ ) 


जीवेश्वरविषयाया वादिविप्रतिपत्तेः अज्ञानमूलत्वे तथाविधतत्त्वेन ते बोधनीया इत्याशङ्क्थ, 
वृथाश्रमत्वान्नेत्याह-- 


ज्ञात्वा सदा तत्त्वनिष्ठाननुमीदामहे वयम्‌ । 
अनुशोचाम एवान्यान्न भ्रान्तेविवदामहे ॥॥२१५॥ 


अन्वयः--ज्ात्वा सदा तत्त्वनिष्ठाच्‌ अनुमोगमहे वयं अनुशोचाम एवान्यान्न भ्रान्तः 
विवदामहे । 


ज्ञात्वेति’ ॥२१५॥ 


कदाचित्‌ कहो कि यदि जीव और ईश्वर के बिवाद में अज्ञान मूल है उन अज्ञानियों को तत्त्व- 
बोध से समझाते क्‍यों नहीं --- 

तत्त्व^निष्ठों मुक्त पुरुषों को देख हम मदिता वृत्ति से स्वयं आनन्द को प्राप्त होते हैं, अन्य 
जिज्ञासु और विषयी) पुरुषों को देखकर हमें उनके प्रति अनुशोच ' पश्चात्ताप ) के कारण करुणा और 
मैत्री उत्पन्न होती है । परन्तु जो भ्रान्त ( पामर“ ) हैं उनके साथ हम विवाद मैं नहीं पड़ते ॥२१५॥ 


विशेष १ मुक्त तत्वनिष्ठ ।तन्निळस्य मोक्षोपदेशात्‌ ( १।१।७ ) कटस्थ ब्रह्म का अभेद ज्ञान स्थल- 
सुक्ष्म कारण शरीरो से भिन्न जो अपना परमार्थस्वरूप ब्रह्म का अपरोक्ष ज्ञान जिसको है 
मुक्त है । 

२--जिज्ञासु (१) उत्तम (२) मध्यम (३) कनिष्ठ भेद से तीव जिज्ञासु तीन प्रकार के हैं (१) उत्तम 
तीब्र जिज्ञासा से युक्त साधनचतुष्टय सम्पन्नउत्तम संस्कारों से सत्‌ शास्त्र का श्रवण करता है 
मन्द बोध से सम्पन्न उत्तम जिज्ञासु (२, मन्द जिज्ञापा से वेदान्त श्रवण में प्रवृत होने से मध्यम 

जिज्ञायु (३ मन्द जिज्ञासा से निष्काम कर्म उपासन में प्रवृत्त होने से कनिष्ड जिज्ञासु है । 
३- विषयी तीन प्रकार के हैं (१) उत्तम विषयी जो वेकुण्ठ या ब्रह्मलोकादि की इच्छा से सकाम 


Ro] 
उपासना में प्रवृत्त हुआ है वह उत्तम विषयी (-) जो स्वर्ग लोक की इच्छा से सकाम कर्म में 
प्रवृत्त .हे वह्‌ मध्यम विशयी (३ जो इस लोक में राज्यादि भोगों की इच्छा से पुण्य कर्म में 


प्रवृत्त हुए है वे कनिष्ठ विषयी हैं । 
४- पामर तीन प्रकार के होते हैं (१) उत्तम पामार वे जो शास्त्रज्ञ होते हए भी शास्त्र में श्र 

के अभाव ; कारण इस लोक के भोगों में शास्त हैं वे उत्तम पामर हैं २) सध्यम पामर 

वे हैं जो शास्त्र को जानते भी नहीं और शास्त्रों के वाक्यों में विश्वास भी नहीं रखते अतः 

स्वेच्छाचारी हैं लोक भोगों में आसवत (३) कनिष्ठ पामर ते हैँ सर्वेश शास्त्र संस्कार रहित 

होने से इस लोक के ही भोगों में आसक्त है वह कनिष्ठ पामार है बहिर्मुख है अक्षएव 

भ्रान्त है । ¢ 


श्री पञ्चदशी मीमांसां 


( ३४० ) 


ईश्वरे जीवे च भ्रान्त्या विप्रतिपन्नान्‌ वादिनो विभज्य दशयति- 
तुणार्चकादियोगान्ता ईश्वरे भ्रान्तिमाश्रिता: । 
लोकायतादिसांख्यान्ता जीवे विभ्रान्तिमाश्रिताः ॥२१६॥ 
अन्वय :-तृणार्चेकादियोगान्ता ईश्वरे भ्रान्ति आश्रिताः लोकायतादिसांख्यान्ता जीवे विभ्रान्त 
आश्रिताः । 
'तृणेति’' ॥२१६॥ 
कुतो भ्रान्ततंवं तेषामित्यत आह-- 
अह्वितीयब्रह्मतत्त्वं न जानन्ति यदा तदा । 
भ्रान्ता एवाखिलास्तेषां क्व मुक्तिः क्वेह वा सुखम्‌ ॥२१७॥ 
अन्वय :- अद्वितीयं ब्रह्म त्त्वं यपा न जानन्ति तदा अखिला श्रान्ताः एव तेषां क्व मुक्तिः इह 
वा कव सुखं । 
अद्वितीयेति' । ततः कि तत्राह--'तेषामिति' । परिगृहीतपक्षप्रतिपादनाभिनिवेशेन चित्त- 
विश्रान्त्यभावान्तै हिकमपि सुखं तेषा मित्याह-'कवेह वेति' २१७॥ 


अब जो ईश्वर और जीव के सम्बन्ध में जो श्रान्तियां वादियों को है उसको पृथक्‌-पृथक्‌ करके 
दिखाते हैं-- 


तृण, ईट, पत्थर आदि के पूजकों से लेकर योग पर्यन्त वादियों को ईश्वर के विषय 
में भ्रान्ति है और लोकायत (चार्वाक) से लेकर सांख्यवादियों तक जो “जीव” के विषय में 
भ्रान्ति है ॥२१६॥ 


अब उनके भ्रान्त होने में हेतु को कहते हैं- 


जब वे अद्वितीय ब्रह्म तत्त्व को नहीं जानते तो वे सब भ्रान्त ही हैं। उनकी मुक्ति कहाँ और 
उनको इस लोक में भी सुख कहाँ ? जिस पक्ष को वे ग्रहण कर लेते हैं उसके प्रतिपादन में हठ करते हैं । 
अतएव उनका चित्त स्थिर नहीं होता, फिर इस लोक में भी सुख कहाँ मिल सकता है ॥२१७॥ 


चित्रदीपप्रकरणम्‌ 


( ३४१ ) 


ननु तेषां ब्रह्माविद्याभावेऽपि इतरविद्याप्रयुक्त उत्तमाधमभावो दृश्यते, उत्तमत्वप्रयुक्त सुखं 
केषांचित्स्यादित्याश डूब, तस्य मुमुक्षुभिरनादरणीयत्वं दृष्टान्तेनाह - 
उत्तमाधमभावश्चेत्तेषां स्यादस्तु तेन किम्‌ । 
स्वप्नस्थराज्यभिक्षाभ्यां न बुद्धः स्पृश्यते खलु ।॥।२१८॥। 
अन्वय :~-उत्तमाधमभावश्चेत्‌ तेषां स्यात्‌ अस्तु तेन कि स्वप्नस्थराज्यभिक्षाभ्यां बुद्धः खलु 
न स्पृश्यते । 
'उत्तमाधमेति’ ॥२१५॥ 
जीवेशवरवादयो मु क्तिहेतुत्वाभावान्न मुमुक्ष भिस्तत्र मतिनिवेशनीयेत्युपसंहरति- 
तस्मान्मुमुक्षुभिनेव मतिर्जीवेशवादयोः । 
कार्या किन्तु ब्रह्मतत्त्वं विचायः बुध्यतां च तत्‌ ॥२१६॥ 
अन्वय :--तस्मातु मुमुक्षुभिः जीवेशवादयोः मतिः नेव कार्या किन्तु ब्रह्मतत्त्वं विचार्यं तत्‌ 
च बुध्यत, 


'तस्मादिति’ तहि 'किं' कतंव्यमित्याशङ्खय, श्रृतिविचारेण ब्रह्मवोध एव कतव्य इत्याह 
'किंत्विति’ ॥ २१४।। 


यदि कहो कि उनमें ब्रह्म विद्या के न होते पर भी उनमें अन्य विद्याओं के कारण ऊंच, नीच 
भाव तो देखने में आते ही हैं। इसलिए उनमें उत्तमता का सुख तो कुछ वादियों को होगा ही इस शंका 
का उत्तर- मुमुक्षु उस सुख का आदर नही करते हैं, दृष्टान्त से कहते हैं-- 


यदि उन वादियों में ऊंच, नीच भाव हो तो इससे मुमुक्षु को क्या लाभ ? स्वप्न में मिले राज्य 
और भिक्षा से बुद्ध (जगा) हुआ मनुष्य को किञ्चितु भी फल नहीं होता है ॥२१८॥ 


जीव और ईश्वर वादों में मुक्ति का अभाव कारण है, इसी कारण मुमुक्षु जनों को उसमें मति 
नहीं जोड़नी चाहिए । इस प्रकार उपसंहार करते हैं-- 


इससे जीव ईश्वर का विवाद मुक्ति हेतु नहीं है । इससे मुमुक्षू इसमें बुद्धि को न लगावे। 
किन्तु श्रुतियो के अनुसार ब्रह्म तत्त्व का ही विचार करे उसको ही जानने का प्रयत्न करे ॥२१७॥ 


श्री पङश्वदशी मीमाँसा 


( २९२ ) 


ननू ब्रह्मतत्त्वनिश्चयाय तयोः स्वरूपं हेयत्वेन ज्ञातव्यमित्याशङ्कध, तथात्वे जीवेशवादयोरेव 
वुद्धिने परिसमापनीयेत्याह-- 
पूवेपक्षतया तौ चेत्तत्त्वनिश्चयहेतुताम्‌ । 
प्राप्नुतोञ्स्तु निमज्जस्व तयोरनैतावताइवश: ।।२२०॥ 
अन्वय :- एतावता पूर्वपक्षतया तौ चेत्‌ तत्त्वनिश्चयाय हेतुतां प्राप्नुतः अस्तु तयो. अवशः न 
निमज्जस्व । 
“पूर्वपक्षतयेति' । एतावता पूर्वपक्षतया तत्त्वनिर्णयहेतुत्वसंभवेन तयोजीवेशवादयोरेवावशो विवेक- 
ज्ञानशुन्यो न निमज्जस्वेति योजना ॥२२०॥ 
ननु सांख्यो गशास्त्रो क्त योर्जीवेशयोः शुद्धचिद्र्पत्वेन भवळ्ररप्युपादेयत्वाच तयोः पूवपक्षत्वमिति 
शङ्कते -- 
असङ्गचिद्विभुर्जीवः सांख्य्रोकतस्ताहगीश्वरः ।। 
योगोक्तप्तत्त्वमोरथॉ शुद्धौ ताविति चेच्छणु ।।२२१॥। 
अन्वय : - असङ्गचित्‌ विभुर्जीवः साख्योक्तः तादृक्‌ ईश्वर: योगोक्तः तत्त्वमोः अर्थौ शुद्धौ तो 


इति चेत्‌ शृणु । 
'असङ्गचिदिति' सांख्योयोगशास्त्रो क्तयो्जीवेशयोः शुद्धचिद्रपत्वेऽपि तयोर्वास्तवभेदस्य तैरङ्गी 
कारान्नायमस्मत्सिद्धान्त इत्याह ट्ृण्वितिः ॥२२१॥ 


ब्रह्म तत्त्व का निश्चय करने के लिए जीव और ईश्वर के स्वरूप को त्यागने के लिए बुद्धि से 
जानना चाहिए इसका उत्तर यह्‌ है >त्यागने की योग्यता की बुद्धि से जीत्र और ईश्वर का विवाद में 
बुद्धि समाप्त नहीं करनी इसको कहते हैं-- 

यदि जीव एव ईश्वर के विवाद पूर्वपक्ष के रूप में तत्वनिश्चय के कारण हो तो पूर्वपक्ष में अवश्य 
(वित्रेक़ शून्य) होकर उन वादों में ही डबकर अलं बुद्धि को मत करो ॥२२०॥ 

अब सांख्य और योगशास्त्र में कहे जीव ईश्वर शुद्ध चेतन रूप है उनको आप अद्वैतवादी भी 
मानते हो इससे जीव ईश्वर पूवे पक्ष नहीं हो सकते यह शंका करते हैं-- 

सांख्य का बताया जीव असंग चेतन और व्यापक है और वेसा ही ईश्वर योग ने बताया है । 
वे ही शुद्ध जीव और ईश्वर तत्‌ और त्वं पदो के अर्थ हैं फिर उन्हें पूर्व पक्ष क्यों कहते हो इसका 
उत्तर सुनो ॥२२१॥ 


चित्रदीपप्रक रणम्‌ 


( ३४३ ) 


न तत्त्वबोरुभावर्थावस्मत्सिद्धान्ततां गतौ । 
अट्वेतबोधनायेव सा कक्षा काचिदिष्यते ॥|२२२॥ 
अन्वय :-न तत्त्वमोः उभौ अथौ अत्मत्सिद्धान्ततां गतौ अद्व तवोधनाय एव सा काचित्‌ 
कक्षा ईष्यते । 
नतत्त्वमोरिति' । तत्त्वं पदयोरुभावर्यावस्मत्सिद्धान्तत्वं न गताविति योजना । ननु 'कटस्थ-ब्रह्म' 
शब्दाभ्यां शुद्धौ तत्त्वंपदार्थौ भवद्धिरपि भिन्नो निरूपितावित्याशङ्कयाह्‌ - अ&त-वोधनायंवेति' । 
लोकप्रसिद्धभेदनिरासद्वारा तदँकयप्रतिपादनायेव तौ भेदेनानूदिती, नलु तयोरभेदः प्रतिपाद्यत इति 
भावः ।।२२२॥ 
तहि पदाथंशोधनं किमर्थमित्यत आह 
अनादिमायया भ्रान्ता जीवेशो सुविलक्षणौ । 
मन्यन्ते तदव्युद्यदासाय केवलं शोधनं तयोः ॥।२२३॥ 
अन्वय :--सुविलक्षणौ जीवेशौ अनादिमायया श्रान्ताः मन्यन्ते तद्‌व्युद्य दासाय तयोः केबलं 
शोधनं (करिष्यते) । 
'अनादीति' । अत्र 'माया' शब्देन स्वा अयब्यामोहिका अविद्या लक्ष्यते । तया विपरीतज्ञानप्राप्ताः 
कतृ त्वादिमत्त्वं जस्य, पत्रै त जाडिगु गोधिः वेश्वरस्थ पारमाथिकं मन्यन्ते, अतस्तन्निवृत्त्यर्थमेव शोधनं 
क्रियत इत्यर्थः ॥ २२३॥ 


तत्‌ और त्वं के ( उनके ) वे दोनों अर्थ हमारे सिद्धान्त तक नहीं पहुँचे । [वे इन दोनों में 
वास्तविक भेद मानते हैं, हम उस भेद को तात्त्विक रूप से स्वीकार नहीं करते ।] हमने यदि कहीं कूटस्थ 
और ब्रह्म शब्दों से त्वं तत्‌ को बतलाया भी है तो अद्वेत बोध के लिए वह भी कोई कक्षा (मागे) अवस्था 
कहीं कहीं अवलम्बन किया गया है । लोक प्रसिद्ध भेद का निषेध करके (१) कूटस्थ ब्रह्म की ' ऐक्य प्रति- 
पादन के लिए ब्रह्म कटस्थ तत्‌-त्वस्‌ की एकाग्रता करने के लिए उन दोनों पदों के अथ अलग-अलग 
समझाये गये हैं । उनमें कोई भेद का प्रतिपादन नहीं किया गया है ॥२२२॥। 


तब तत्‌-त्वं, पदों 'के अर्थो का शोधन क्यों किया-बताते हैं-- 


जो अपने आश्रय को व्यामोह की प्राप्ति न करावे वह माया जो अपने आश्रय को मोह में डाले 
वह अनादि अविद्या है अविद्या से विपरीत ज्ञानी बने लोग भ्रमसे जीव और ईश्वर को अत्यंत भिन्न समझते 
हैं, वे जीव को कर्ता भोक्ता अकल्पज्ञादि और ईश्वर को सर्वज्ञ सर्वशक्तिमान्‌ वास्तविक सत्य मानते हैं। 
जीव के कर्ता, भोक्ता ईश्वर की सर्वज्ञादि गुण इस भेद को निवृत्ति के द्वारा उनके खण्डन के लिए ही 
ततु-त्वं पदों के अर्थो का शोधत किया गथा है । (यहाँ माया से अविद्या को लेते हुँ) ॥२२३॥ | 


श्री पश्वदशी मीमांसा 


( २४४ ) 


पदार्थशोधनप्रकारमेव दिदशेयिषुस्तदुपायत्वे पूर्वोक्तदष्टान्तं स्मारयति - 
अत एवात्र हष्टान्तो योग्यः प्राक्‌ क्षम्यगी रित: । 
चटाकाशमहाकाशजलाकाशाभ्रखात्मक: ॥२२४॥। 
अन्वय : -अत एव अत्र योग्यः दष्टान्तः प्राक्‌ सम्यक्‌ ईरितः घटाकाशमहाकाशजलाकाशा- 
भ्रखात्मकः । 
अत एवेति’ | यतः पदार्थशोधनं कतंव्यमत एवेत्यर्थः ॥२२४॥ 
पदार्थशोधनप्रकारमाह -- 
जलाभ्रोपाध्यधीने ते जलाकाशाश्रखे तयो: । 
आधारौ तु घटाकाशमहाकाशौ सुनिर्मलौ ॥२२५॥ 
अन्वय : जलाभ्रोपाध्यधीने ते जलाकाशभ्रखे तयोः आधारौ तु सुनिर्मलौ घटाकाशमहाकाशौ । 
'जलाभ्रेति' । ये जलाकाशाभ्रखे ते जलाध्रोपाध्यधीनत्वादपारमार्थिके, तयोराधारभूतौ घटाकाश 
महाकाशो सुनिर्मलौ । जलाद्युपाधिनिरपेक्षाकाशमात्ररूपा वित्यर्थः ॥२२४५॥ 


पदार्थ शोधन के दिखाने की इच्छा से उसक्रे उपाय रूप पूर्वोक्त १५वें शलोक के द_ष्टान्त का 
स्मरण कराते हैं - 

इस विषय में योग्य द ष्टान्त पहले १८वें श्लोक में भले प्रकार से कह आये हैं। हमें तत्‌-त्वं, 
पदों का शोधन करना है उनका शुद्ध रूप दिखाना है । हमने घटाकाश, महाकाश, जलाकाश और 
मेघाकाश को पहले कह दिया है ॥२२४॥ 


अब पदार्थं शोधन के प्रकार को कहते हैं-- 
जो जलाकाश और मेघाकाश तो क्रमशः जल और मेघरूप उपाधियों के अधीन है । इसलिए 


बे दोनों अपारमाथिक (अनित्य) है उन दोनों आकाशों का आधार जो घटाकाश एवं महाकाश है, सुनिमेल 
है, वे जल मेघ उपाधि से रहित होने से केबल आकाश ही आकाश है ॥२२५॥ 


॥ चित्रदीपप्रकरणम्‌ 


( ३४५ ) 


दाष्टॉन्तिकमाह-- 
एवमानन्दविज्ञानमयौ मायाध्योवंशौ । 
तदधिष्ठानकूटस्थब्रह्मणी तु सुनिर्मले ॥२२६॥ 
अन्वय :--एवं आनन्दविज्ञानमयो मायाधियोः वशौ तदधिष्ठानकूटस्थब्रह्मणी तु 
सुनिमेले । 
“एवमिति' ॥२२६॥ 
ननु पदाथंद्यशोधनकक्षोपयोगित्वेनापि सांख्ययोगमतद्वयमङ्गीकार्यमिति चेदल्पमिदमुच्यते, 
इतरेषामपि शास्त्राणां तत्तत्कक्षोपयो गित्वेनास्माभिरभ्युपेयत्वादित्याहू -- 
एतत्कक्षोपयोगेन सांख्ययोगो मतौ यदि । 
देहोऽन्नमयकक्षत्वा दात्मत्वेनाभ्युपेयताम्‌ ।।२२७॥ 
अन्वय :-एतत्कक्षोपयोगेन सांख्ययोगौ मतो यदि देहः अन्नमयकक्षत्वात्‌ आत्मत्वेन 
अभ्युपेयतां । 
'एतदिति'’ ॥२२७॥ 


अब पूर्वोक्त द,ष्टान्त को दार्ष्टान्तिक में भी घटाते हैं-- 
ऐसे ही आनन्दमय ईश्वर और विज्ञानमय जीव तो क्रमशः माया और बुद्धिूप उपाधियों के 
वशवर्ती हैं ओर उनके अधिष्ठान कूटस्थ और ब्रह्मा सर्वथा निर्मल है ॥२२६॥ 


परन्तु पदार्थ द्वय शोधन में उपयोगी होते हुए भी सांख्य योगमत मानने योग्य नहीं है । इतर 
शास्त्रों का भी तत्‌-तत्‌ कक्षा उपयोगी होने के कारण हम लोगों ने स्वीकार किया है। इस पर 
कहते हैं-- 

यदि दोनों पदार्थों के शोधन की दिशा में कुछ उपयोगी हो जाने से सांख्य और योग मत को 
मन लें तो चार्वाकादिकों के शास्त्रों को भी हम मानते हैं । तत्‌-तत्‌ मार्ग के उपयोगी वर्णन किए अनेक 
आत्मा हो जायेंगे अन्नमय कोश की शोधन दशा में देह भी आत्मा हो जायेगा ।।२२७॥। 


फा? ४४ 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


{ देह ) 


कुतस्तहि सांख्ययोगयोवेंदान्तवि रोधित्वमित्याश ङ्क्य, जीवभेदजगत्सत्यत्वेश्व रताटस्थ्यलक्षणेऽशे 


इत्याह-- 
आत्मभेदो जगत सत्यमीशोऽन्य इति चेत्त्रयम्‌ । 
त्यज्यते तैस्तदा साख्ययोगवेदान्तसंमतिः ।।२२८॥। 
अन्वय :-आत्मभेदः जगत्‌ सत्यं ईशः अन्यः इति चेत्‌ त्रयं तैः त्यज्यते तदा सांख्ययोगवेदान्त 
संमतिः। 


'आत्ममेद इति’ ॥२२८॥ 
ननु जीवस्यासङ्गत्वज्ञानादेव मुक्तिसिद्धे: किमद्वैतबो धेनेत्याश ङ्कच, अद्वैतज्ञानमन्तरेणासङ्गत्वादिकं 
न संभाव्यत इत्यभिसंधि हूदि निधायोत्तरमाह-- 
जीवोऽसङ्भत्वमात्रेण कृतार्थं इति चेत्तदा । 
त्रक्चन्दनादिनित्यत्वमात्रेणापि कृतार्थता ॥२२४॥ 
अन्वय :--जीवोऽसङ्कत्व मात्रेण कृतार्थः इति चेत्‌ तदा स्रक्चन्दनादिनित्यत्वमात्रेणापि 
कृतार्थता । 
जीव इति' ॥२२४ ॥ 


जिससे साँख्ययोग वेदान्त के विरोधी हैं, उसको कहते हैं-वे जीव भेद जगत्‌, सत्य ईश्वर 
तटस्थ है अर्थात्‌ (जीव जगत्‌ से भिन्न है। ये अंश में ही है इस प्रकार कहते हैं-- 


आत्मा भिन्न-भिन्न अनेक है जगत्‌ सत्य है (ये दोनों मत सांख्य योग दोनों के हैं) और ईश्वर 
जीव एवं जगत्‌ से भिन्न है (यह योग का मत है) वेदान्त एक अट्टैत ब्रह्म को मानते हैं। यदि इन मतों को 
नब सांख्य योगवादी छोड़ दें तब वेदान्त के साथ उनकी यह मति सम्भव है ॥२२८॥ 


यदि कहो जीव को असंग मानने से ही मुक्ति हो जायेगी, तब अद्वेत बोध से क्या लाभ ? इस 
शंका का उत्तर -अद्वैत ज्ञान के बिना असङ्गवा का होना भी असंभव है इस गूढ़ अभिसंधि को हृदय में 
रखकर उत्तर देते हैं -- 


जीव असंग मात्र से ही कृतार्थ हो जायेगा तो पाला, चन्दन आदि को भी नित्य मानकर कृतार्थं 
हो जायेगा । अर्यातु अनित्य को नित्य मान लेने से कृत-कृत्य नहीं हो सकता है ॥२२४॥ 


चित्रदीपप्रकरणम्‌ 
( ३४७ ) 


अभिसंधिमाविष्करोति-- 
यथा स्रगादिनित्यत्वं दुःसंपाद्यं तथात्मनः । 
असङ्गत्वं न संभाव्यं जीवतोर्जगदीशयोः ।॥२३०॥। 
अन्वय :- यथा स्रगादिनित्यत्वं दुःसंपा्य तथा आत्मनः जीवतोः जगदीशयोः असङ्गत्वं त 


संभाब्यं । 
'यथेति? । जीवितोविशेष्यविशेषणाकारेण भासमानयो। ॥२३०॥ 
असंभवमेव स्पष्टयति 
अवश्यं प्रकृतिः सङ्ग पुरेवापादयेत्तथा । 
नियच्छत्येतमीशोऽपि कोऽस्य मोक्षस्तथा सति ॥२३१॥। 
अन्वय :--अवंश्यं प्रकृतिः सङ्ग: पुरे वापादयेत्‌ तथा एतं ईशोपि नियच्छति तथा सति 
अस्य मोक्षः कः । 


'अवश्यमिति’ । फलितमाह--'को$स्येति' ॥२३१॥ 


इसी के अभिप्राय को स्पष्ट करते हैं-- 


जैसे स्रग्‌ आदि की नित्यता दुःख से सम्पादन (सिद्ध) करना कठिन है असंभव है इसी प्रकार 
जब तक जगत्‌ ओर ईश्वर ये दोनों जीवित हैं अर्थात्‌ विशेषण विशेष्य भाव से भासते (प्रतीत होते हैं) तब 


तक आत्मा की असंगता का भी ज्ञान होना असंभव है ॥२३०॥ 
इस असंभावना की स्पष्टता यह है जीव ईश्वर के रहते आत्मा की असंगता असंभव है-- 


यदि प्रकृति पूर्वं के समान उसमें संग को पैदा कर देगी और ईश्वर भी उस पर अपना शासन 
पूर्ववत्‌ रखेगा जीव को ईश्वर की प्रेरणा भी बनी रहेगी, इस प्रकार संग प्रेरणा के बने रहते इस जीव का 
मोक्ष ही क्या होगा ॥२३१॥ 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( २४० ) 


सङ्गनियमनयोरविवेककार्यत्वात्‌ विवेकज्ञानेनचाविवेक निवृतौ कुतः पुनः सङ्गादुत्पत्तिरिति 
शङ्कते 
अविवेककृतः सङ्गो नियमश्चेति चेत्तदा । 
बलादापतितो मायावादः सांख्यस्य दुर्मतेः ॥२३२॥ 
अन्वयः-सङ्गः अविवेकक्कतः नियमश्चेति चेत्तदा बलात्‌ आपतितः ढुमेतेः सांख्यस्य 
मायावादः । 
'अविवेकेति’ । एवं सति अपसिद्धान्तापात इति परिहरति--बलादिति' । अयं भावः- अविवेको 
नाम कि विवेकाभावः, कि वा तदन्यः उत तद्विरोधः ? नाद्यः अभावमात्रस्य भावकार्यजनकत्वायोगात्‌ । 


न द्वितीयः विवेकादन्यस्य घटादेः सङ्गहेतुत्वादर्शनात्‌ । तृतीये^ तु तस्य भावरूपाज्ञानत्वमेवेति मायावाद- 
प्रसङ्ग इति ।।२३२॥ 


संग ( अध्यास ) नियमन ( प्रेरणा ) दोनों अविवेक के कार्य हैं-जब विवेक ज्ञान से अविवेक की 
निवृत्ति हो जाती है फिर संग आदि की उत्पत्ति क्यों होगी इस शंका का उत्तर-- 


दुमत सांख्यवादी को न चाहता हुआ भी बलात्‌ मायावादी हौ गया तात्पर्य यहं है-अविवैक 
को वित्रेक का अभाव रूप या विवेक से अन्य रूप या विवेक विरोधी भाव रूप इन तीन रूपों में से किस 
रूप को मानोगे । वह्‌ अभाव रूप तो वह सिद्ध नहीं हो सकेगा। क्योंकि अभाव मात्र ( अविवेक ) से 
भाव रूप कार्यं जनक संग या नियमन की उत्पत्ति नहीं हो सकेगी । न द्वितीय ही, विवेक से भिन्न अन्य 
विवेक भी यह सिद्ध नहीं होगा, विवेक से भिन्न दूसरा कोई घटादि संग का हेतु नहीं देखा गया, तृतीय में 
उसे भाव रूप अज्ञान मानो तौ उसी को मायावाद कहा जायेगा ॥२३२॥ 


विशेष १-अविवेकविरोघित्वे त्वविवेकस्य इत्यर्थः | 
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चित्रदीपश्नकरणम्‌ 


We मी 


अहैताश्युपगमे बन्धमोक्षव्यवस्थात्‌पपत्ते रात्मभेदोऽङ्जीकर्तंव्य इति चोदयति 
बन्ध मोक्षव्यवस्थार्थमात्मनानात्वमिष्यताम्‌ । 


इति चेन्न यतो माया व्यवस्थापयितुं क्षमा ॥२३३॥ 


अन्वयः- बन्धमोक्षव्यवस्थार्थं आतत्मनानात्वं ईष्यतां इति चेन्न यतः माया 


व्यवस्था 
पयितुं क्षमा । 


'बन्धमोक्षेति' । एकस्याप्यात्मतो मायया बन्धमोक्षव्यवस्थोपपत्तेमेवमिति परिहरति "न 
यत इति” ॥२३३॥ 
मायापि कथं व्यवस्थापयेदित्याशङ्कञ्य, तस्य दुर्घटकारित्वस्वाभाव्यादित्याह-- 
दुर्घटं घटयामीति विरुद्धं कि न पश्यसि। 
वास्तवौ बन्धमोक्षौ तु श्रतिने सहतेतराम्‌ ॥२३४॥ 
अन्वथः- दुर्घटं घटयामीति विरुद्धं कि न पश्यसि वास्तवौ बन्धमोक्षो तु श्रुतिः न सहतेराम्‌ । 
'दुघंटमिति’ । बन्धस्याविद्यकत्वेऽपि मोक्षो वास्तवोऽभ्युपेतव्य इत्याशङ्कय, श्रुतिविरोधान्मेव- 


मित्याह--'वास्तवाबिति’ । न सहतेतराम्‌, अतितरां नेव सहत इत्यर्थः। बन्धमिव मोक्षमपि वास्तवं न सहत 
इति भावः ॥२३४॥ 


शंका-( अद्वैत मानने से ) बन्ध मोक्ष की व्यवस्था की सिद्धि के लिए आत्माओं को भिन्न-भिन्न 
भानत्ता चाहिए, इस शंका का उत्तर-- 

( अद्वैत मानने से ) बन्ध मोक्ष की व्यवस्था नहीं बनती इसलिए आत्माओं को नाना मांननां 
चाहिए । ऐसा कहना उचित नहीं क्योंकि माया से बन्ध मोक्ष की व्यवस्था सम्भव है आत्मा एक होने पर 


भी माया बन्ध मोक्ष को व्यवस्थित कर लेगी । 
माया बन्ध मोक्ष की व्यवस्था कंसे कर सकती है। दुर्घट करने का उसका स्वभाव है-- 
जो बात दुर्घट है ( असम्भव है ) उसे मैं कर देती हूँ उसके इस विरोधि स्वभाव को कया तुम 
नहीं देखते । 
बन्ध अविद्या का कार्य है तो मोक्ष वास्तविक मानना होगा यह शंका मत करो श्रुतियों से 


विरोध होगा । सच्चे बन्ध और मोक्ष को श्रुति सहती ही नहीं । श्रुति बन्ध की तरह मोक्ष को भी सत्य 
( वास्तविक ) नहीं मानती ।।२३४। 


श्री पळ्चदशी मीमांसा 
( १५७ ) 


मोक्षादेर्वास्तवत्वप्रतिषेधिकां श्रुति पठति-- 
न निरोधो न चोप्पत्तिनँ बद्धो न च साधक: । 
न मुमुक्षुन वै मुक्त इत्येषा परमार्थता ॥२३५॥ 
अन्वयः-न निरोधः न च उत्पत्तिः न बद्धः नच साधकः न मुमुक्षुः न वै मुक्तः इत्येषा 
परमाथंता । 
“न निरोध इति’ निरोधो नाशः, उत्पत्तिर्देहसंबन्धः, बद्धः सुखदुःखा दिधमंवान्‌, साधकः श्रवणा- 
सनुष्ठाता, मुमुक्षुः साधनचतुष्टयसंपन्नः, मुक्तः निवृत्ताविद्यः, इत्येतत्सर्वं वस्तुनो नास्तीत्यर्थः ॥२३५॥ 
एवं जीवेशवरादिभेदस्य मायामयत्वमुपपादितमुपसंहरति— 
मायाख्याया: कामधेनोर्वत्सौ जीवेश्वरावुभौ । 
यथेच्छं पिबतां द्वैतं तत्त्वं त्बद्वेतमेव हि ॥२३६।। 
अन्वयः-मायाख्यायाः कामधेतोः उभौ जीवेश्वरौ वत्सौ यथेच्छं द्वैतं पिबतां तत्त्वं तु अद्वैतं 
एव हि। 
'मायाख्याया इति ॥२३६॥ 


मोक्ष आदि वास्तव नहीं इसमें श्रुति को पढ़ते हैं-- 


इस आत्मा का न कभी नाश होता है न कमी उत्पन्न होता है । ( देह के सम्बन्ध में आता है ) 
न इसका बन्धन ( सुख दुःखादि सम्बन्ध ) होता हैन तरह कभी साधक ( श्रवण मनन आदि साधनों का 
कर्ता ) होता है न मुमुक्षु ( साधन चतुष्टय सम्पन्न ) वनता है और न कभी मुक्त ( अविद्या रहित) भी 
नहीं होता यही परमार्थ है कि इनमें से कोई भी वात वस्तुतः नहीं होती ॥२३५॥ 


इस प्रकार मायामय जीव ईश्वर के भेद का प्रतिपादन कर इस विषय की समाप्ति करते हैं -- 


माया नाम की कामधेनु के जीव और ईश्वर दोनों बछड़े हैं वे द्वैत रूप द्वैत को भले ही यथेच्छ 
पीते रहें ( द्वैत में मग्न रहें ) पर तत्त्व तो अद्वैत ही है सिद्धान्त तो अद्ढैत ही है॥२३६॥ 


चित्रदीपप्रक रणम्‌ 


( ३५१ ) 


ननु जीवेश्‍्वरयोर्मायिकत्वेन तद्ग दस्य मिथ्यात्वेऽपि कूटस्थब्रह्मणोः पारमाथिकत्वेन तद्भे दोऽपि 

पारमाथिकः स्यात्‌ इत्याश दुःथ, भेरत्रयोजकस्य स्त्रहपवेलक्षण्यश्याभावान्मेवमिति परिहरति 
कूटस्थब्रह्मणोभेदो नाममात्राहते नहि । 

घटाकाशमहाकाशौ वियुज्येते नहि क्वचित्‌ ।।२३७।। 
अन्वयः -कूटस्थब्रह्मणोः भेदः नाममात्रादृते न हि घटाकाशमहाकाशौ क्वचित्‌ नहि 
वियुज्येते.। 

'कूटस्थेति'। नाममा्राद्ग दप्रतीतावपि वस्तुतो भेदभावे दृष्टान्त स्पूर्वोक्तं स्मारयति-'घटाकाशेति’ 
॥२३७॥ 

एवं भेदस्य मिथ्यात्वसमर्थनेन कि फलमित्याह-- 

यदद्वैतं श्रृतं सृष्टेः प्राक्‌ तदेवाद्य चोपरि । 
मुक्तावपि वृथा माया भ्रासयत्यखिलाञजनान्‌ ।।२३८॥। 

अन्वयः यदद्वैतं प्राक्‌ सृष्टेः श्रुतं तदेवाद्य च उपरि मुक्तावपि वृथा माया अखिलान्‌ जनान्‌ 
भ्रामयति । 

'यदद्वैतमिति' । 'सदेव सोम्येदमग्र आसीदेकमेवा द्वितीयम्‌’ ( छा० ६।२।१ ) इति श्रुतौ यदद्वितीयं 
ब्रह्म प्रतिपादितं, तदेव कालत्रयेऽप्यबाध्यत्तेन वास्तवं न भेद इति भावः। कुतस्तहि सर्वेभेदाभिनिवेशः 
क्रियत इत्यत आह “'वृथा मायेति तत्त्वज्ञान रहितत्वादभितिवेशं कुर्वन्तीति भावः ॥२३८॥ 


यदि कहो कि जीव और ईश्वर तो मायिक है उनका भेद मिथ्या रहे परन्तु कूटस्थ और ब्रह्म तो 
पारमार्थिक है उनका भेद भी पारमाथिक होना चाहिए इस शंका का उत्तर 


कटस्थ और ब्रह्म का भेद तो नाममात्र के बिना नहीं है। इनका भेद तो कहने मात्र को ही 
है । जैसे घटाकाश और महाकाश दोनों एक दूसरे से कभी पृथक्‌ नहीं होते इनमें जैसे नाममात्र का 
ही भेद है॥२३७॥ 


अब पूर्वोक्त प्रकार से भेद को मिथ्या सिद्ध करने का फल कहते हैं - 


हे सोम्य आरम्भ से वह एक मात्र अद्वितीय सत्‌ ही था इस श्रुति से पूर्व विद्यमान जिस अद्वितीय 
ब्रह्म का प्रतिपादन किया है, अत्र सृष्टिकाल में भी ओर पीछे प्रलयकाल में भी तथा मूक्ति में भी रहेगा । 
इस प्रकार त्रिकाल बाधित होने से वह वास्तविक है ब्रह्म में कोई भेद नहीं है । फिर सब हठात्‌ भेद को 
क्यों मानते हैं । माया ने सत्र को व्यर्थ ही भ्रम में डाल रखा है, तत्त्व ज्ञान से रहित होने के कारण लोग - 
हृठातु भेद ही मानते रहते हें. ॥॥२३८॥ 


श्री पन्चदशी मीमांसा 
( ३५२ ) 


ननु प्रपञ्चस्य मायामयत्वं तत्त्वस्याद्वितीयत्वं च ये वर्णयन्ति तेऽपि संसारवन्तो द्‌ श्यन्ते, 
अतस्तत्त्वज्ञानेन कि प्रयोजनमिति शङ्कृते-- 
ये वदन्तीत्थमेतेऽपि भ्राम्यन्तेऽविद्ययाऽत्र किम्‌ । 


न यथापूर्वमेतेषामत्र श्रान्तेरदशंनात्‌ ।।२३८॥। 


अन्वय :- पै इत्यं वदन्ति एतेऽपि अविद्यया अत्र कि न ्राम्यन्ते एतेषां यथापूर्वं अत्र भ्रान्तेः 


अदशेनात्‌ । 
ध्ये वदन्तीति’ । कर्मवशात्केषांचिद्व्यवहारे सत्यपि पूर्ववदभिनिवेशाभावान्मैवमिति परिहरति - 


“न यथेति’ ॥२३६॥ 
ज्ञानिनां भ्रान्त्यभावं दर्शयितुं अज्ञानिनां निश्चयं तावदाह 
ऐहिकामुष्मिकः सवः संसारो वास्तवस्ततः । 
न भाति नास्ति चाद्वेतमित्यज्ञानिविनिश्चयः ॥२४०॥ 
अन्वय : -ऐहिकामुस्मिकः सर्व: संसारः वास्तव ततः न.भाति अद्वैतं च नास्ति इति अज्ञान 


विनिश्चयः । 
“ऐहिकेति' । इह ,लोके भव ऐहिक: पुत्रकलत्रादिपोषणरूपः अमुष्मिन्परलोके भव आमुष्मिक; 
स्वर्गसुखाद्यनुभवरूपः ।॥२४०॥ 


जो लोग प्रपञ्च को मायामय और तत्त्व की अद्वैउता को मानते हैं वे भी संसारी बने दीखते 
हैं । फिर तत्त्व ज्ञान का लाभ ही क्या हुआ इन प्रश्नों का उत्तर देते हैं-- 

जो लोग ऐसे कहते हैं उनको अविद्या क्या नहीं भ्रमाती--उत्तर पहले के समान अज्ञान अवस्था 
की तरह उनमें व्यवहार में उतना आग्रह नहीं दिखायी पड़ता, प्रारब्ध कमेवश कितने ही ज्ञानी व्यवहार में 
फॅसे रहें पूर्वे के समान नहीं, इससे तत्त्व का ज्ञान सफल है ॥२३५॥ 


ज्ञानियों को भ्रान्ति का अभाव दिखाने के लिए प्रथम अज्ञानियों के निश्चय को कहते हैं-- 
इस लोक का ्त्रीपुत्रादिपोषणरूप परलोक का स्वर्गसुख आदि रूप, सम्पूर्णं संसार 
वास्तविक है अद्वैत नाम की वस्तुन तो प्रतीत होती है ओर न अद्वैत है यही अज्ञानियों का 
विश्चय है ॥२४०॥ 


चित्रदीपप्रकरणम्‌ 


{ ३५३ ) 


तत्त्वविनिश्चयस्य ततो वेलक्षण्यं दर्शयति-- 
ज्ञानिनो विपरीतोऽस्माक्निश्चयः सम्यगीक्ष्यते । 
स्वस्वनिश्चयतो बद्धो मुक्तोऽहं चेति मन्यते ।।२४१॥। 
अन्वय : -ज्ञानिनः अस्माद्‌ विपरीतः निश्चय: सम्यक्‌ ईक्ष्यते, स्व-स्वनिश्चयतः बद्धः मक्त: अहं 
च इति मन्यते । 
'ज्ञानिनामिति' । अद्वेतं पारमाथिकं भाति च संसारस्त्वपारमाथिक इति निश्चय इत्यर्थः । ततः 
किमित्याश कय, स्त्रस्वनिश्चयातुसारणेन फलं भवतीत्याह-'स्वस्वेति’ ॥२४१॥ 
अद्वैतं भातीत्युक्तिः शास्त्रत एव नानुभवतः, अतो न तन्निश्चय इति शङ्कते-- 
नाद्वेतमपरोक्षं चेन्न चिद्रपेण भासनात्‌ । 
अशेषेण न भातं चेद्द्वैत कि भासतेऽखिलम्‌ ।। २४२॥ 
अन्वय : - अद्टेतं अपरोक्षं न चेत्‌ न चिदृरूपेण भासनात्‌ अशेषेण न भातं चेत्‌ कि अखिलं 
द्वैतं भासते । 
'नाढ्वैतमिति' । अनुभवागोचरत्वमसिद्धमिति परिह्रति--'न चिद्रूपेणेति’ । 'घटः स्फुरति, पटः 
स्फुरति’ इति घटादिष्वनुस्यूतस्फु रणरूपेण भानादित्यर्थ: । ननु चिद्रू पत्त्रस्य भानेऽपि तत्कात्स्न्येन न प्रतीयत 
इति शङ्कते 'अशेषेणति' | साकल्येन भानाभावो द्वैतेऽपि समान इत्याह - द्वैतं किमिति’ ॥२४२॥ 


अब तत्त्व के निश्चय की उससे विलक्षणता को दिखाते हैं-- 

ज्ञानियों का निश्चय इससे विपरीत है जो अच्छी प्रकार से दिखायी देता है । उन्हें अद्वैत के 
पारमार्थिक और संसार के अपारमार्थिक होने का निश्चय होता है। उसका फल यह है कि मनुष्य अपने- 
अपने निश्चय के अनुसार अपने को बद्ध (मैं बद्ध हूँ) मैं मुक्त हूँ अर्थात्‌ अज्ञानी बद्ध, ज्ञानी मुक्त 
मानता है ।।२४१॥। 

अद्वेत प्रतीत होता है यह कथन तो शास्त्र के आधार पर ही तो है अनुभव के आधार पर नहीं 
अतएव इसको निश्चय क्योंकर कह सकते हैं 

अद्वैत अपरोक्ष (अनुभव का विषय) नहीं है एसा मत कहो, घट भासता है, पटभासता है । 
इत्यादि में घटादियों मैं अनुस्यूत स्फुरण द्वारा चित्‌ रूप पे अद्वैत चेतन तत्त्व की प्रतीति सबको सब पदार्थों 
में हो रही है। 

शंका-चिद्रूप से प्रतीत होने पर भी सम्पूर्णं रूप से प्रतीत नहीं होता, सम्पूर्ण रूप से नहीं 
भासता तो भी नहीं कह सकते, द्वैत भी क्या सम्पूर्ण रूप से भासता है । यहाँ घट आदि में व्यापक स्फुरण 
रूप से अद्वैत भासत! है, इससे अद्वैत अपरोक्ष है ॥२४२॥ 


फा० ७४ 


श्री पञ्बदशी मीमाँसा 
{ ३५४ ) 


एवं दोषसाम्यमभिधाय परिहारसाम्यमाह-- 
दिङ्मात्रेण विभानं तु इयोरपि समं खलु । 
द्वेतसिद्धिवदद्वैतसिद्धिस्ते तावता न किम्‌ ।।२४३॥ 
अन्वयः-दिङ मात्रेण विभानं तु द्रयोरपि खलु समं द्रैतसिद्धिवत्‌ःते अद्वैतसिद्धिः तावता कि न। 
“दिड मात्रेणेति? । दिड मात्रेणेकदेशेन, द्योद्वेताह्तयोरित्यर्थ: । एतावता कथं परिहारसाम्य- 
मित्याशङ्क्चाह -'द्वेतसिद्धिवदिति । ते तव पक्षे तावता एकदेशप्रतीतिसद्भावेन द्वैतसिद्विवत्‌ दैतनिश्चय 
इव अद्वँतसिद्धिरट्वैतनिश्चयोऽपि कि न भवति ? कितु भवत्येवेत्यर्थः ॥२४३॥ 
द पूर्ववादी प्रकारान्तरेणाद्वैतासिद्धि शङ्कते - 
द्वेतेन हीनमद्वैतं द्वैतज्ञाने कथं त्विदम्‌ । 
चिद्भानं त्वविरोध्यस्य द्वेतस्यातोऽसमे उभे ।॥॥२४४॥। 
अन्वय :-हेतेन हीनं अद्वैतं वैतज्ञाने तु इदं कथं चिद्भानं तु अस्य द्वैतस्य अविरोधी अतःउभे असमे । 
द्वेतेनेति' । अद्रेतं द्वैतरहितं तयोः परस्परविरोधात्तथा सति द्वैतप्रतीतावद्वँतं न संभवतीत्यर्थः । 
नसु तहि ट्रैतस्याप्यद्वैतविरोचित्वादद्वैते प्रतिभासमाने द्वेतस्यासिद्धिरिति चोद्यं समानमित्याशङ्कयाह पूववादी 
“चिद्भानं त्विति’ । भवन्मते चिद्र पप्रतीतेरेवाद्वेतप्रतीतित्वात्तस्याश्च द्वेतविरोधित्वाभावान्नोभयोः साम्य- 
मिति भावः ॥२४४॥ 


इस प्रकार दोनों पक्ष में दोष की तुल्यता दिखाकर अब परिहार की साम्यता दिखाते हैं- 

एक, देश का भान हो जाना तो द्वेत-अद्वेत दोनों पक्षों में समान है शंका करे कि इतने से 
साम्यता जौसे तुम देत के किसी एक देश को देखकर सम्पूर्ण द्वैत को सिद्ध मान लेते हो, वैसे ही अद्वैत के 
एक देश को जानकर सम्पूर्ण अद्वैत का निश्चय क्यों नहीं होगा, होगा ही ॥२४३॥ 

अब पूर्ववादी अन्य प्रकार से अद्वैत सिद्धि की शंका करता है-- 

द्वैत से रहित को अद्वैत कहते हैं । वह अद्वैत द्वैत ज्ञान के रहते कंसे हो सकता है और चित्‌ 
का भान तो उस द्रत का अविरोधी है । इससे दोनों की तुल्यता नहीं है ।'२४४॥ 

द्वैत से रहित को अद्वैत कहते हैं । द्वैत और अद्वैत का परस्पर विरोध है । इससे द्वैत की प्रतीति 
होते रहते यह अद्वैत नहीं हो सकता । यदि कहो कि द्वैत भी ऐसे ही अद्वैत का विरोधी है, इससे अद्वैत के 


विशेष-(१) स्थालीपुलाकन्याय जैसे -पकते चावलों में से एक को पका देखकर सबके पक जाने का 
निश्चय होता है -एक गृहगत आकाश के अमंगता के निश्चय करने से सारे ब्रह्माण्डादि- 
गत आकाश के असंगतादिक का निश्चय होता है। इसी तरह शरीर के भीतर स्थित 
अर्न्मख रूप वृत्ति से चेतनता, आनन्दता, अद्वयता, पूर्णता, नित्यमक्तता, असंगता, आदिक 
ब्रह्म के विशेषणों से युक्त प्रत्यगात्मा के ग्रहण से और प्रत्यगात्म निष्ठ अविद्या अंश की 
निव॒त्ति करके प्रत्यक्‌ अभिन्न ब्रह्म का स्वयं प्रकाशता का भान सम्भब हू-एऐसे एक देश 
की प्रतीति से अद्वैत का निश्चय होता हे । 


चित्रदीपप्रकरंणभ्‌ 


( ३५५ ) 


प्रतीयमानस्यापि द्वेतस्य वास्तवत्वाभावान्न वास्तवाद्वैतविघातित्वमिति परिहरति सिद्धान्ती । 
एवं तहि श्रृणु द्वेतमसन्मायामयत्वतः । 
तेन वास्तवमद्वैतं परिशेषाद्विभासते ।। २४५।। 
भन्वय :-एव तहि श्रृणृ देतं असन्मायामयत्वतः तेन वास्तवं अद्वेतं परिशेषात्‌ विभासते । 
'एबमिति' । प्रसक्तप्रतिषेधेऽन्यत्राप्रस ्गाच्छिप्यमाणे संप्रत्ययः परिशेषः ॥२४५॥ 
परिशेषप्रकारमेव दर्शयति 
अचिन्त्यरचनारूपं मायेव सकलं जगत्‌ । 
इति निश्चित्य वस्तुत्वमद्वेते परिशेष्यताम्‌ ।।२४६।। 
अन्वयः -अचिन्त्यरचनारूपं सकलं जगत्‌ मायेव इति निश्चित्य अद्वैते वस्तुत्वं परिशेष्यतां । 
'अचिन्त्येति’ । न चिन्त्या अचिन्त्या, अचिन्त्या रचना रूपं यस्य .तत्तथात्रिधं सकलं जगत्‌ मायेव 
मिथ्येवेत्यनेन प्रकारेणानिर्वचनीयत्वान्मिथ्यात्वं द्वैतस्य निश्चित्य वास्तवमद्वैतं परिशेष्यतामित्यर्थः ॥२४६॥ 


भान ज्ञान रहते दैत का ज्ञान भी सिद्ध न होगा । अतएव तुम्हारी, हमारी शंकरा तुल्य है। इस शंका 
का उत्तर पूर्ववादी कहता है आप के चिद्रूप की प्रतीति ही अद्वेत की प्रतीति है वह चिद्रूप प्रतीत द्वैत का 
विरोधी नहीं हो सकती, इसलिए हम दोनों की शंका एक समान नहीं है ॥२४४॥ 

अब सिद्धान्ती पूर्वं शंका का इस आशय से समाधान करता है कि प्रतीत होता भी द्वैत मिथ्या 
रूप है इससे वास्तव अद्वैत का नाश नहीं कर सकता-- 

पूर्वोक्त शंका का उत्तर सुनो-द्वैत असत्‌ है क्योंकि वह मायामय है अतएव परिशेष से वास्तविक 
अद्वैत ही भासित होता है-- 

प्राप्त हुई वस्तु के निषेध होने पर और अन्य में प्रसंग के अभाव से शेष रहे वस्तु में जो सत्य का 
निश्चय उसे परिशेष कहते हैं ॥२४५॥ 

अब परिशेष के प्रकार को कहते हैं-- 

चिन्ता करने के अयोग्य है रचना जिसकी ऐसा जगत्‌ माया ( मिथ्या ही है ) इस प्रकार 
अनिर्वचनीय होने से दवत को मिथ्या निश्चय करके वास्तव (सत्य) अद्वेत का यह परिशेष से समझ लेना 
चाहिए ॥२४६॥ 


श्री पञ्चदशी मीमांसां 


{ ३५६ } 


नन्वेवमद्वैतनिश्चये कृतेऽपि पुनःपुनद्वेतसत्यत्वं पूर्वबासनया भातीत्याशङ्कध, तन्निवृत्तये पुनः 
पुनमिथ्यात्वं विचारयेदित्याह्‌ - 


पुनद्वतस्य वस्तुत्वं भाति चेत्त्वं तथा पुनः । 
परिशीलय को वात्र प्रयासस्तेन ते वद ।।२४७।। 


ड अन्वयः--पुनः द्वेतस्य वस्तुत्वं भाति चेत्‌ त्त्वं पुनः तथा परिशीलय अत्र को वा प्रयासः 
न वद्‌ । 


'पुनद्वेतस्येति' । 'आवृत्तिरसकृदुपदेशात्‌' ( ब्र» सू> ४।१।१ ) इति चतुर्थाध्याये आत्मनः श्रवणा- 
द्यावतेनस्य विहितत्वाद्व्यासेनेति भावः ॥९४७॥ 
कियन्तं कालमित्थं विचारणीयमित्याशङ्कथ, 'तत्रापरोक्षविद्याप्तौ विचारोऽयं समाप्यते' 
( प्र० ६।१५ ) इति विचारकालावधेरुक्तत्वान्नाद्वैतविचारेऽयं खेदो युक्तः, किन्तु द्वैतप्रतिभास एव युक्त 
इत्याह 
कियन्तं कालमिति चेत्खेदोऽयं द्वेत इष्यताम्‌ । 
अद्वैते तु न युवतोऽयं सर्वानर्थनिवारणात्‌ ।॥।२४८॥ 
अन्वयः-- कियन्तं कालं इति चेतु खेदोऽयं दैत इष्यतां अद्वैते तु सर्वानर्थनिवारणात्‌ अयं 
न युबतः । 
*कियन्तमिति’ ॥२४८॥ 


यदि कहो किअद्वेत का निश्चय हो जाने पर भी पूर्व वासना से पुनः सच्चा द्वैत प्रतीत होता 
है । इस शंका का उत्तर द्वैत की निवृत्ति के लिए बार-बार मिथ्या का विचार - 
फिर भौ द्वैत सत्य दिखायी देता है तो तुम फिर भी उसके मिथ्यात्व का बारम्बार विचार 
करो, क्योंकि बारम्बार उपदेश को देखते हैं-इससे श्रवण मनन आदि की आवृत्ति करे इस सूत्र से चौथे 
अध्याय में व्यास ने आवृत्ति कही है इस प्रकार विचार करने में तुम्हारा कोन प्रयास है यह कहो ॥२४७॥ 
कितने काल तक विचार करना चाहिए ऐसी शंका कर कहते हैं कि 'तत्रापरोक्षविद्याप्राप्तौ 
_ विचारोऽयं समाप्यते’ अर्थात्‌ अपरोक्ष आत्मज्ञान के प्राप्त हो जाने पर यह विचार अपने आप समाप्त 
हो जायेगा इसलिए यह विचार द्वैत में ही दुःखदायी है अद्वैत में तो दु. खदायी नहीं हे-- 
यह विचार कब तक करें उत्तर -यह कष्ट द्वत में ही इष्ट है । अद्वंत में तो यह्‌ कप्ट करना 
उचित नहीं है । अद्वैत में सब अनथों की निवृत्ति हो जाती है। इसी प्रकरण के १५वें श्लोक में बता आये 
हुँ कि प्रत्यक्ष ज्ञान प्राप्त हो जाने पर विचार स्वयं समाप्त हो जाता है॥२४८॥। 


चित्रदोपप्रकरणम्‌ 


{ ३५७ ) 


नन्वेत्रमद्वैतात्मतत्त्वापरोक्षज्ञानवत्यपि मयि क्षुत्पिपासानर्थस्य परिदृश्यमानत्वादनथंनिवारकत्व- 
मात्मज्ञानस्यासिद्धमिति शङ्कते -- 
क्षुत्पिपासादयो दृष्टा यथापूर्वं मयीति चेत्‌ । 
मच्छब्दवाच्येऽहंकारे दृश्यन्तां नेति को वदेत्‌ ॥ २४८४।। 
अन्वयः --क्षुत्पिपासादयः यथा पूर्वं मयि दृष्टा इति चेत्‌ मच्छब्दवाच्येऽहंकारे न दृश्यन्तां इति को वदेत्‌ । 
'क्षुत्पिपासादय इति' । मच्छब्दवाच्येऽह्कारे दृश्यन्ते, उत मच्छन्दोपलक्षिते चिदात्मनि ? इति 
विकल्प्य, आदम ङ्गीकरोति --'मच्छव्दवाच्य इति' । न द्वितौयः; तस्य असङ्गत्वादविषयत्वाच्चेति बहिरेव 
द्रष्टव्यम्‌ ॥२४४॥ 
वस्तुतस्तत्प्रतीत्यभावेऽपि श्रान्त्या तत्त्रस क्तिः स्यादिति शङ्कते ~ 
चिद्रूपेऽपि प्रसज्येरस्तादात्म्याध्यासतो यदि । 
साऽव्यासं कुरु किलु त्वं विवेक कुरु सव॑दा ॥२५०॥ 
अन्वयः -चिद्रूपेषपि तादात्म्याध्यासतः यदि प्रसज्येरन्‌ अध्यासं मा कुरु किन्तु त्वं सर्वदा 
विवेक कुर्‌ । 
'चिद्रूपेऽपीति' । एवं तह्य॑नर्थहेतोरध्यासस्य निवृत्तये सदा विवेकः क्रियतामित्याह - माऽध्या- 
समिति' ॥२५०॥ 


यदि कहो कि अद्वैत ; आत्मा के अपरोक्ष ज्ञाता भी मुझमें भुख, प्यास आदि दीखते हैं इससे 
दीखते हुए अनथ का निवर्तक आत्म ज्ञान नहीं हो सकता इस शंका को करते हैं-- 

मुझ ज्ञानी में भी क्षुधा, तृषा आदि पूवं के समान दीखते हैं तो मत्‌ (मुझमें) शब्द के वाच्य 
अहंकार में ही है ऐसा मानते हैं ॥२४४॥ 

वे भूख, प्यास मत्‌ शब्द के अथं अहंकार में दिखायी देते हैं या मत्‌ शब्द से उपलक्षित चिदात्मा 
में इस विकस में प्रथम पक्ष को स्वीकार करते हैं । मत्‌ शब्द से वाच्य अहंकार में दीखता है उसमें भी नहीं 
दिखायी दें यह कोन कहता है, भावार्थं यह है कि 'मै' के दो अर्थ हैं एक अहंकार दूसरा चिदात्मा । 
चिदात्मा तो, असंग क्षुधा आदि का अविषय है इससे दूसरा पक्ष श्रेष्ठ नहीं है- प्रथम अहंकार में ही भूख 
प्यास मानते हैं ॥२४६।। 

यह शंका करते हैं कि वस्तुतः भूख, प्यास की प्रतीति न होने पर भी भ्रान्ति से भूख, प्यास 
की प्रतीति हो जायगी -- 

यदि तादात्म्य के अध्यास से चितु रूप में भौ क्षुधा आदि प्रसंग हो जायेगा तो तुम अध्यास) 
मत करो किन्तु अनं की निवृत्ति के लिए सदैव विवेक को करो ॥२५०।। 
विशेष १--मूल अज्ञाननाशेऽपि विपरीतभावतासंस्काररूपेणबाधितानुवृत्तिरूपअद्वैतआत्मनि द्रैतात्मबुद्धि- 

लक्षण अध्यास । 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( ६५५ ) 


अनादिवासनावशात्पुनरध्यासांगमने तन्निवृत्तये विवेक एवावतेनीय: नोपायान्तरमित्याह-- 
झटित्यघ्यास आयाति हृढवासनयेति चेत्‌ । 
आवर्तयेद्विविकं च हढंवासयितूं सदा ॥२५१॥ 
अन्वयः -दृढवासतया झटिति अध्यासः आयाति इति चेत्‌ आवतैयेत्‌ विवेकं च दृढं 
वासयितुं सदा । 
'झटितीति' ॥ ₹५१॥ 


ननु विचारेण द्वैतस्य मायामयत्वं युक्त्येव सिध्यति, नानुभवत इत्याशङ्कच, अचिन्त्य रचनात्ब- 
लक्षणमिथ्यात्वानुभवस्य स्वसाक्षिकत्वान्मेवमिति परिहरति-- 


विवेके द्रेतमिथ्यात्वं युक्त्येवेति न भण्यताम्‌ । 
अचिन्त्यरचनात्वस्यानुभूतिहि स्वसाक्षिको ॥२५२॥। 
अन्वय:--विवेके द्वैतमिथ्यात्वं युवत्यैव इति न भण्यतां अचिन्त्यरचनात्वस्य स्वसाक्षिकी 
हि अनुभूतिः । 
“विवेक इति? ॥२५२॥ 


अनादि वासना बशात्‌ बारम्बार अध्यास होने पर उसके निवारण के लिए विवेक की आवृत्ति 
करना ही एकमात्र उपाय है इसके लिए उपापान्तर नहीं है । इस विषय में कहते हैं-- 
यदि अनादिकाल की दृढ़ वासनाओ के कारण गया हुआ अध्यास बार-बार लौटकर आता हो तो 
विवेक वासनाओं को दृढ़ करने के लिए सदा विवेक की आवृत्ति करनी चाहिए । अध्यास की निवृत्ति के 
लिए दूसरा कोई उपाय नहीं है ॥२५१॥ 
यदि कहो कि विचार से द्वैत की माया रूपता युक्ति से ही सिद्ध हो जायेगी, अनुभव का क्या 
काम यह ठीक नहीं ? अचिन्त्य रचना लक्षण मिथ्यात्व का अनुभव सर्वसाक्षिक होने के कारण यह प्रश्न 
नहीं हो सकता है -- 
क्योंकि अचिन्त्य रचना रूप मिथ्यात्व का अनुभव स्व साक्षिक है उसका साक्षी अपना आत्मा 
ही है अन्य नहीं हो सकता द्रत की रचना का चिन्तन भी नहीं हो सकता, .यह प्रत्येक का अपना ही 
अनुभव दै ॥२५२॥ 


चित्रदीपप्रकरणप्‌ 


( ३५६ ) 


नन्वचिन्त्यरचनात्वं मिथ्यात्वपदार्थलक्षण पुक्तं चिदात्मन्यतिव्याप्तमिति शङ्कते । 
चिदप्यचिन्त्यरचना यदि तह्य स्तु नो वयम्‌ । 
चिति सुचिन्त्यरचनां ब्र मो नित्यत्वकारणात्‌ ।।२५३॥। 
अन्वय : -चिदपि अचिन्त्यरचना यदि तहि अस्तु वयं सुचिन्त्यरचनां चिति नियत्वकारणात्‌ न क्रूमः । 
'चिदपीति' । प्रागभावयुक्तत्वे सति अचिन्त्यरचनात्वं मिथ्यात्वलक्षणमिति विवक्षुरचिन्त्यरच- 
नात्वमात्मनोऽङ्गीकरोति-'त ह; स्त्विति’ । एवम द्गीकारेऽपसिद्धान्त इत्याशङ्कध, परिहरति-'नो वयमिति’ । 
तत्र हेतुमाह नित्यत्वेति' । वयं चिति सुचिन्त्यरचनां नो ब्रम इति योजना ॥२५३॥ 
चितेनित्यत्वं कुत इत्याशद्कच, प्रागभावानुभवाभावादित्याह्‌- 
प्रागभावो नानुभूतश्चितेनित्या ततश्चितिः । 
द्वेतस्य प्रागभावस्तु चेतन्येनानुभ्षयते ।।२५४।१ 
अन्वय :_चितेः प्रागभावः नानुभूतः ततः चितिः नित्या द्व तस्य प्रागभावस्तु चैतन्येन अनुभूयते । 
"प्रागभाव इति' । यतश्चितेः प्रागभावो नानुभूतस्ततो नित्येति योजना । इदमत्राकतम्‌ । चितेः 
प्रागभावोऽस्तीति वदन्‌ प्रष्टव्यः - चित्प्रागभावः कि चिताऽनुभूयते, उतान्येन ? नान्येन, तदन्यस्य जडत्वे- 
नानुभवितृत्वानुपपत्तेः । चिताऽनुभूयत इत्यपि पक्षे, कि चिदन्तरेण, उत स्वेनैव? नाद्यः अद्वैतवादे 
चिदन्तरस्येवाभावात्‌, तत्स्वीकारेऽपि चित्प्रतियोगिकस्य अभावस्य चिद्ग्रहणमन्तरेण ग्रहीतुमशक्यत्वात, 
तस्या अपि गृह्यमाणत्वे घटादिवदचित्त्वापत्त: । नापि द्वितीयः, स्वाभावस्य स्वेन ग्रहीतुमशक्यत्वादिति । 
ननु द्वैतस्य प्रमात्रादिभेदछूपत्वात्‌ तदभावस्य च तेनेवानुभवितुम शक्यत्वात्‌ तदनुभवित्रन्तराभावाच्च 
चेतन्यवदेव द्वैतस्यापि नित्यत्वापत्ति रित्याश द्वुच्य, अनुभवित्रन्तराभावोऽसिद्ध इति परिहरति - 'द्वैतस्येति’ । 
जाग्रदादिद्वैताभावस्य सुषुप्तौ साक्षिणानुभूयमानत्वात्‌ 'तमसः साक्षी सर्वस्य साक्षी’ (नृ उ २) इति 
श्रुतेश्चेति भावः ।।२५४॥। 


यदि कहो अचिन्त्य रचना रूप जो मिथ्या का लक्षण कहा है, वह चिदात्म में भी अतिव्याप्त 
है । इस शंका को करके समाधान करते हैं - 

चित्‌ भी अचिन्त्य रचना रूप हो जायेगा तो हो, जिससे हम चित्‌ को नित्य होने से सुचिन्त्य 
रचना भी नहीं कहते ॥२५३॥ 

आत्मा चेतन भी अचिन्त्य रचना रूप है तो हो कारण प्राग अभाव से युक्त होने पर जो अचिन्त्य 
रचना रूप हो वह मिथ्या होता है, ऐसे लक्षण का कहने वाला आचार्यं आत्मा को भी अचिन्त्य रचना 
रूपस्वीकार करता है । यदि कहो कि ऐसा कहने पर अपसिद्धान्त होगा यह भी नहीं इस चिति को नित्य 
होने से प्राग्‌ अभाव से युक्त नहीं चिन्ता करने के योग्य है रचना जिस फी ऐसा नहीं मानते ॥ ५३॥ 


चिति का तित्यत्व कैसे है, अब प्रागृअभाव के अनुभव के अभाव से चिति की नित्यता कहते हैं -- 


चिति का प्राग्‌ अभाव किसी के अनुभव में नहीं आया, इससे चिति नित्य है और ईत का प्राग्‌ 
अभाव को तो चैतन्य जान सकता है ।।२५४॥ 


+ जत 76 ० जा काश काम 


श्री पञ्चदशी मोमांसा' 


( ३६० ) 


एवं च प्रागभावयुतत्वे सति अचिन्त्यरचनात्वस्य मिथ्यात्वज्ञ न्नगस्प सद्भात्रात्‌ द्वैतमिथ्यात्वं सिद्धमित्याह -- 
प्रागभावयुतं देतं रच्यते हि घटादिवत्‌ । 
तथापि रचनाऽचिन्त्या मिथ्या तेनेन्द्रजालवत्‌ ॥२५।। 
अन्वय : - प्रागभावयृतं द्वैतं घटादिवत्‌ हि रच्यते तथापि अचिन्त्या रचना इन्द्रजालवत्‌ तेन मित्थ्या । 
'प्रागभावेति' । प्रागभावयुतमिति हेतुगभितं विशेषणम्‌ । द्वैतं घ्रागावयुतत्वात्‌ घटादिवद्रच्यते 
हि तथापि रच्यमानत्वेऽपि तस्य द्वेतस्य रचनाऽचिन्त्या । तेन रच्यमानत्वे सति अचिन्त्यरचनात्वेन ऐन्द्र- 
जालिकप्रासादवन्मिथ्येत्यरथेः ॥ २५५ 


चिति (चेतन) का प्राग्‌ अभाव नहीं देख (अनुभव नहीं किया) इससे चिति नित्य है। यहाँ यह 
आक्‌तम आङृत) गुप्त है । जो चेतन (चिति) का प्राग अभाव मानता है उससे यह पूंछो कि चेतन का 
प्राग्‌ अभाव को कोन अनुभव करता है । चेतन या अन्य (जड) । अन्य तो जड़ होने से अनुभव नहीं कर 
सकता और चेतन जानता (अनुभव) करता है इस पक्ष में भी दूसरे अपने से भिन्न चेतन से, या वह चेतन 
स्वयं ही चित्‌ प्राग्‌ अभाव जानता है। दूसरे से नहीं कह सकते {अपने से भिन्न चेतन) अद्वैत मत में 
दूसरे चित्‌ (चेतन) का अभाव है । यदि दूसरा चिति (चेतन) मान भी लें तो भी चेतन के प्रतियोगि ऐसे 
अभाव का चित्‌ के ज्ञान के विना (चेतन के अनुभव किये बिना) अनुभव नहीं किया जा सकता उस चित्‌ 
को भी ग्राह्य (ज्ञात का विषय) घट आदि की तरह चित्‌ भी अनित्य हो जायेगा । द्वितीय भी नहीं चित्‌ 
का अपने प्राग्‌ अभाव चित्‌ से अर्थात्‌ अपने अभाव को अपने आप कोई अनुभव नहीं कर सकता, यदि 
शंका करो कि द्वैत प्रमाता-प्रमाण-प्रमेय आदि रूप होने से उसके अभाव को वही नहीं जान सकता और 
और उससे अन्य अनुभव का कर्ता है नहीं, इससे चैतन्य के समान द्वैत भी नित्य हो जायेगा वह भी ठीक 
नहीं दूसरा अनुभव करने वाला है । (द्वैत के प्राग्‌ अभाव को तो चैतन्य अनुभव करता ही है) जाग्रत 
आदि द्वत का अभाव साक्षी से जाना जाता है श्रुति में भी कहा है तम (अज्ञान) का साक्षी सब का 


साक्षी वह है ॥२५४।। 
इस प्रकार प्राग्‌ अभाव से युक्त होकर अचिन्त्यरचनारूप मिथ्यात्व का लक्षण घटने से द्वैत की 


मिथ्यात्व सिद्धि को कहते हैं- 

प्राग अभाव से युक्त होने के कारण द्वैत घट आदि के समान “रचा तो जाता ही है, तथापि 
इसकी रचना अचिन्त्य है किसी की समझ में नहीं आती इसलिए वह इन्द्रजाल के फेलाव के समान 
मिथ्या है । जो वस्तु रची जाय और उसकी रचना अचिन्त्य हो उसे मिथ्या कहते हैं ॥२५५॥) 


विशेष - (१) प्रतियोगि---अभाव को चेतन के ग्रहण बिता जानने को आशय है--जिसका अभाव होता 
है । वह अभाव का प्रतियोगी होता है । प्रतियोगी के साथ-साथ अभाव का ज्ञान होता है 
यह नियम है । इसलिए चेतन रूप प्रतियोगी को प्रतीति के बिनाचेतन के अभाव कीप्रतीति 
सम्भव नहीं है ओर चेतन की प्रतीति का अर्थहै, प्रतीयमान घटादि को तरहृउसका जड़ होना 
(२, अपने अभाव के समय अपने आपकी अविद्यमानता होने से अपने अभाव का अपने आपसे 
ग्रहण चहीं होता । 


Fes is’ RRS NN #& ३ त 


चित्रदीपप्रकरणम्‌ 


( १३६१ ) 


चितिस्तावत्स्वप्रकाशत्वेन नित्याउपरोक्षा च भासते, चिद्व्यतिरिक्तस्प च मिथ्यात्वं तयेव 
चितानुभूयत इति दशितं, एवं च सति अद्वैतस्यापरोक्षत्वं नास्तीति वदतो व्याघातश्च स्यादित्याह - 
चित्प्रत्यक्षा ततोऽन्यस्य मिथ्यात्वं चानुभूयते ।। 
नाट्वेतमपरोक्षं चेत्येतन्न व्याहतं कथम्‌ ॥२५६॥। 
अन्वय : ` चित्प्रत्यक्षा ततः अन्यस्य मिथ्यात्वं च अनुभूयते अपरोक्षं अद्वैतं च न इति एतत्‌ कथं 
न व्याहतं । 
'चित्प्रत्यक्षेति' । चिद्र्पेण भासनादित्यभिहितयुक्तिसमुच्चयार्थश्चशब्दः । अद्वैतमपरोक्षं 
नेत्येतत्कथं न व्याहतं ? कि तु व्याहतमेव चेति योजना ॥२५६॥ 
एवं वेदान्तार्थं जानतामपि पुरुषाणां केषांचिदत्र विश्वासः कुतो न जायत इति पृच्छति 
इत्थं ज्ञात्वाऽप्यसंतुष्टाः केचित्कुत इतीयंताम्‌ । 
चार्वाकादेः प्रबुद्धस्याप्यात्मा देहः कुतो वद ॥२५७॥। 
अन्वय :-इत्थं ज्ञात्वाऽपि असंतुष्टाः केचित्‌ इति ईयेतां प्रबुद्धस्य अपि चार्वाकादेः आत्मा देहः 
कुतः वद । 
'इत्थमिति’ । सम्यग्विचारशून्यत्वादिति विवक्षः प्रतिवन्दीं गृह्वाति- चार्वाकादेरिति’ । आदि' 
शब्देन पामरा गृह्यन्ते । प्रबुद्धस्य ऊहापोहकुशलस्य ।। २५७॥। 


चिति स्व प्रकाश होने से नित्य और अपरोक्ष होकर भासती है और चित्‌ से "भिन्न मिथ्यात्व को 
भी वहीं चिति जानती है । यह दिखाया इससे जो अद्वैत नहीं मानता उसके मत में व्याघात दोष को 
कहते हैं-- 

चेतन प्रत्यक्ष है और उससे अन्य के मिथ्यात्व का सबको अनुभव है इससे जो अद्वेत अपरोक्ष 
नहीं यह कहते हैं । उनके वचन में व्याघात दोष केसे नहीं है व्याघात दोष आता है ॥२५६॥ 


अब यह पूछते हैं कि इस प्रकार वेदान्त के अथ को जानते हुए किन्हीं-किन्हीं पुरुषों को विश्वास 
क्यों नहीं होता - 


इस प्रकार ज'नकर भी कुछ मनुष्य क्यों असन्तुष्ट रहते हैं । सम्यग्‌ विचार नहीं करते यह कहो 
इसका प्रतिबन्दि उत्तर देते हैं-ऊहापोह में कुशल भी चार्वाक तथा अन्य पामर देह को आत्मा मानते ही 
चले जाते हैं यह क्यों और सन्तोष भी नहीं है ॥२५७॥ 


फा० ४६ 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 
( ३६२ ) 


प्रतिवन्दीमोचनं शङ्कते -- 

सम्यग्विचारो नास्त्यस्य घीदोषादिति चेत्तथा । 

असंतुष्टास्तु शास्त्रार्थ न त्वैक्षन्त विशेषतः ॥२५८॥ 

__ अन्वय :< धीदोषात्‌ अस्य सम्यग्‌ विचारः नास्ति इति चेत्‌ तथा असंष्टास्तु शस्त्रा्थ विशेषतः 
तु न एक्षन्त । 

'सम्यगिति’ । साम्येन समाधत्ते--'तथेति’ । धीदोषादित्यनुषज्यते । 'तु' शब्द एव 
शब्दार्थः २५८१ 

इत्थं तत्त्वं) विचार्य, तञ्जन्यतत्त्वज्ञानफलं विचारयितुं तत्प्रतिपादिकां श्रति “(मुण्ड०<।२)पठति-- 
यदा सर्वे प्रमुच्यन्ते कामा येऽस्य हृदि श्रिताः । 
इति श्रौतं फलं हृष्टं नेति चेद्‌ हष्टमेव तत्‌ ॥२५८॥ 

अन्वय : -यदा ये अस्य हृदि श्रिताः कामाः सर्वे प्रयुच्यन्ते इति श्रौतं फलं दृष्ठं नेति चेत्‌ ततु 
दृष्टमेव ॥ २५४॥। 

'यदेति’ । 'अथ मर्त्योऽमृतो भवत्यत्र ब्रह्म समश्नुते' (वृ० ४।४।७) इति अस्य मन्त्रस्योत्तराधँम्‌ । 
अस्य मुमुझोह दि श्रिता ये कामास्तादात्म्याध्यासमूला इच्छादयः सन्ति, ते सर्वे यदा यस्मिन्काले प्रमुच्यन्ते 
तद्टवज्ञानेनाध्यासदिवृत्तौ निवतेन्ते, अथ तदानीमेव मत्यँ पूवदेहतादात्म्याध्यासेन मरणशीलः पुरुषः अमृतः 
अध्यासाभावेन तद्रहितो भवति । तत्र हेतुमाह अत्र ब्रह्म समश्नुते इति । अत्रास्मिन्नेव देहे ब्रह्म सत्यादि- 
लक्षणं समश्नुते सम्यगाप्नोतीत्यस्याः श्रृतेरर्थः । ननु श्रृत्या प्रतिपादितं फलं कामनिवृत्यादिलक्षणं नानुभव 
सिद्ध, कितु शाब्दमेवेति शङ्कते-'इति श्रौतमिति’ । समनन्तरश्रुतिवाक्यतात्पर्यालोचनया तस्य दृष्टत्वं 
सिध्यतीत्यभिप्रायेण परिहरति--'दुष्टमेव तदिति’ ॥२५४॥ 


अब प्रतिवन्दी (वादी) मोचन (छुटना) की शंका करते हैं-- 

यदि कहो कि चार्वाक्‌ आदि को तो वृद्धि दोष के कारण सम्यग्‌ विवार होता ही नहीं दोनों में 
समान - तो यहाँ भी बुद्धि दोष के कारण असंतुष्ट मनुष्य शास्त्रार्थं को विशेष रूप से नहीं देखते इसलिए 
उनको सन्तोष नहीं होता ॥२५८॥। 

इस प्रकार तत्त्व का विचार करने के पश्चात्‌ विचार से उत्पन्न जो तत्त्वज्ञान उसका फल विचार 
करने के लिए उसकी बोधक श्रुति को कहते हैं -- 

जब इस मुमुक्षु के हृदय में स्थित सम्पूर्ण इच्छा रूप वासना निवृत्त हो जाती है यह फल केवल 
श्रुतियों में सुना ही है देखा नहीं है ऐसा मत कहो क्योंकि विद्वान्‌ उस फल को निश्चय से अनुभव 
करते ही हैं ॥२५४।। 


विशेष - (१) ब्रह्मस्वरूपं विचायं विचारजन्यतत्वज्ञातफलं विचारयितुमित्यर्थंः । 
(२) भिद्यते हृदयग्रन्थिश्छिद्यन्ते सवंसंशयाः। क्षीयन्ते चास्य कर्माणि तस्मिन्दृष्टे परावरे (मु० २२1५) 


चित्रदीपप्रक रण॑म्‌ 
( १६६ ) 


तस्य दुष्टत्वस्पष्टीकरणाय तद्वाक्यशेषमुदाहृत्य तस्यार्थमाह 
यदा सर्वे प्रभिद्यन्ते हृदयग्रन्थय स्त्विति । 
कामा ग्रन्थिस्वरूपेण व्याख्याता वाक्यशेषतः ॥२६०॥| 


अन्वय : --यदा सर्वे हृदयग्रन्थयः तु प्रभिद्यन्ते इति (तदा) ग्रन्थे स्वरूपेण वाक्यशेषतः कामाः 
व्याख्याताः । 


'यदा सर्व इति’ । अनेन वात््यशेषेण कामप्रमोकस्य ग्रन्थिभेदत्वेन व्याख्यातत्वात्‌ ग्रन्थिभेदस्य 
अहंकारचिदात्मनोस्तादात्म्याध्यासनिवृत्तिलक्षणस्यानुभवसिद्धत्वान्नाप्रत्यक्षतेति भावः । 


'वाकयशेषतः? 
इत्यनेन वाक्येनेत्यर्थः । 


पूर्वोक्त पूरा वाक्य इस प्रकार है-जब मुमुक्ष के हृदय में स्थित तादात्म्याध्यास के कारण 
उत्पन्न हुए इच्छादि काम वासना तत्त्व ज्ञान के द्वारा अध्यास हट जाने पर उसके अनन्तर यह मर्त्य (देह) 
के साथ तादात्म्याध्यास के कारण मरण स्वभाव, पुरुष अध्यास के अभाव के कारण मरण रहित हो जाता 
है-उसमें हेतु कहते हैं । वह इस देह में ही सत्य आदि लक्षण वाला ब्रह्म के साथ एक हो जाता है। इस 
श्रुति में कहा जो फल काम निवृत्ति खूप है वह अनुभव सिद्ध नहीं, किन्तु शब्द से ही सिद्ध है । यह शंका 
करते हैं-यह श्रुति से सिद्ध फल नहीं देखा ऐसा कहोगे तो यह दृष्ट ही है - क्योंकि इसके अग्निम श्रुति के 
तात्पर्य के देखने से वह दुष्ट हो सकता है ॥२५5॥ 


पूर्वोक्त श्रुति के क।मनिवृत्ति रूप तत्त्वज्ञान का फल को स्पष्ट करने के लिए उस वाक्य शे 
को कहकर उसके अर्थ को कहते हैं - 


जब सब हृदय में स्थित सम्पूर्ण कामना भेदन नाश को प्राप्त होती है तब ब्रह्म रूप हो जाता 
है, इस वाकय शेष से कामनाओं को ग्रन्थि स्वरूप कहा गया है अहंकार एवं चिदात्मा के तादात्म्य अध्यास 
की निवृत्ति रूप ग्रन्थिभेद यह अनुभव से सिद्ध है -इसलिए श्रुति में तत्त्व ज्ञान का जो फल काम निवृत्ति 
बताया है, वह प्रत्यक्ष ही है ॥२६०॥ 


श्री पञ्चदशी मीमांसां 


( ३६४ ) 


ननु लोके 'काम' शब्देनेच्छाभेद एवोच्यते । अतः कथं तस्य ग्रन्थित्वेन व्याख्यानमित्याशङ्कुच,: 
अध्यासमूलस्येव इच्छाविशेषस्य 'काम' शब्दवाच्यत्वं, नेच्छामात्रस्येत्याह - 
अहंकारचिदात्मानावेकी कृत्याविवेकतः । 
इदं मे स्यादिदं मे स्यादितीच्छाः कामशब्दिताः ॥२६१॥। 
अन्वयः-अहंकारचिदात्मानौ अविवेकितः एकीकृत्य इदं मे स्यात्‌ इदं मे स्यात्‌ इति इच्छा 
कामशब्दिताः । 
'अहुंकारेति' ॥२६१॥ 
नन्वध्यासमूलस्येव कामस्य त्याज्यत्वे सति इतरोऽभ्युपेत्यः स्यादित्याशङ्खच, बाधकत्वाभावा- 
दभ्युपेयत एवेत्याह 
अप्रवेश्य चिदात्मानं पृथक्पश्यन्नहंकृ।तम्‌ । 
इच्छंस्लु कोटिवस्तूनि न बाधो ग्रन्थिभेदतः ।।२६२॥। 
अन्वयः चिदात्मानं अप्रवेश्य पृथक्‌ अहंकृति पश्यन्‌ इच्छन्‌ तु कोटिवस्तूनि ग्रन्थिभेदतः 
बाधो न। 
'अप्रवेश्येति' । अहंकारे चिदात्मानमप्रवेश्य, तादात्म्याध्यासेनानन्तर्भाव्येत्यर्थः ॥२६२॥ 


लोक में तो काम इच्छा का एक भेद ही है, फिर उसे श्रति में ग्रन्थि क्यों कहा गया है ? ऐसा 
प्रश्न उठने पर अध्यासभूलक इच्छा विशेष ही काम शब्द का वाच्यत्व है, केवल इच्छा नहीं है। इस 
प्रकार समाधान करते हैं -- 


अहंकार और चिदात्मा को अविवेक ( अध्यास के कारण ) एक मानकर “यह भी मुझे मिले” 
“यह भी मझे मिले” इत्यादि इच्छाएँ करना ही वही काम शब्द से कहीं जातीं हैं। सब इच्छाओं का नाम 
काम नहीं । अर्थात्‌ अध्यास के मूल काम को इच्छा कहते हैं ॥२६१॥ 


यदि कहो कि अध्यास से उत्पन्न काम ही त्यागने योग्य है तो उससे भिन्न काम स्वीकार करने 
योग्य है इस शंकरा का उत्तर कहते हैं बाधक के अभाव से वेसा काम तो स्वीकार करने योग्य है -- 

चिदात्मा को अहुंकार में प्रविष्ट न कर । तादात्म्याध्यास से चिदात्मा का अहंकार में 
अन्तर्भाव न करके ) कोई चाहे करोड़ों वस्तुओं की इच्छा करता रहे ग्रन्थि भेद हो जाने के कारण उसके 


चित्रदीपप्रकरणम्‌ 


नन्वध्यासाभावे कामानामनुदय एव स्यादित्याशङ्कय, आरब्धकमंवशात्तेषामुत्पत्ति: संभ- 
विष्यती त्याह -- 


ग्रन्थिभेदेऽपि संभाव्या इच्छा: प्रारब्धदोषत: । 
बुद्ध्वापि पापबाहुल्यादसंतोषो यथा तव ॥२६३॥ 


अन्वयः ग्रन्थिभेदेऽपि प्रारब्ध दोषतः इच्छाः संभाव्याः बुद्धध्वापि पापबाहिल्यात्‌ तथा तव 
असंतोषः । 


'ग्रन्थिभेदेऽपीति' । अत्र दृष्टान्तमाह ~ बुद्धध्वापीति ॥२६३॥ 


साक्षी आत्मा का मोक्ष का बाध नहीं होता । तात्पर्य यह है कि अध्यास मूलक कामनाएँ ही त्याज्य हैं 
सब नहीं, जो साधक इतने चतुर हो जाते है कि चिदात्मा और अहंकार को कभी मिलने नहीं देते, वे 
चाहे करोड़ों वस्तुओं की चाह करते रहें । फिर भी उनके साक्षी आत्मा के प्रत्यक्ष होने अथवा बन्ध ओर 
मोक्ष में कोई बाधा नहीं पड़ेती" ॥२६ 

यदि अध्यास के अभाव में कामनाओं की उत्पत्ति ही होगी, यह शंका है । प्रारब्ध कमं के 
वश उत्पत्ति हो जाती है उसको कहते हैं-- 

ग्रन्थि भेद हो जाने पर भी प्रारब्ध दोष के कारण इच्छाओं का होना सम्भव है जेसे आत्म 
तत्त्व को समझ लेने पर भी पापों की अधिकता से अभी तक तुम्हारा असंतोष बना ही हुआ है प्रारब्ध 
कर्मे की प्रबलता से अघ्यासहीन ज्ञाती की भी कामनाएँ बनी है परन्तु निर्वीर्य रहती है ॥२६४॥ 


विशेष १ -अहंकारस्य तादात्म्यं चिच्छायादेहसाक्षिभिः सहजं कर्मजं श्रान्तिजन्यं च त्रिविधं क्रमात्‌ 
( वाक्य सुघा० ८ ) चिदाभास देह और साक्षी के साथ अहंकार का सहज ( स्वाभाविक ) 
कर्मजव्य और भ्रान्ति जन्य क्रम से तीन प्रकार का तादात्म्य अध्यास है । (१) चिदाभास 
और अहंकार का तादात्म्य अध्यास सहज है सामान्य अहकार और चिदाभास साथ साथ 
उत्पन्न और विनष्ट होते हैं (२) वर्तमान देह के साथ अहंकार का तादात्म्य को कर्मज तादा- 
त्म्याध्यास कहते हैं । सब मतुष्य जीते जी मैं मनुष्य हूँ यह अनुभव करते हैं । प्रारब्ध कर्म 
प उपाधि के नष्ट होने पर देह के साथ-साथ तादात्म्य भी नष्ट हो जाता है इसलिए देहपात 
के पश्चात्‌ देह में अहं भाव की प्रतीति नहीं होती । (३) असंग साक्षी चेतन ओर अहंकार का 
तादात्म्य भ्रमज तादात्म्याध्यास हैं अज्ञानङ्केत पूर्व भ्रान्ति से सिद्ध तत्वज्ञान के द्वारा जब 
थ्रान्ति हट जाती है । तब तादात्म्य नहीं रहता और तब ज्ञानी को साक्षी में “मैं कर्ता हें मैं 
भोक्ता हूँ” इत्यादि भ्रम भी नष्ट हो जाता है । इन तीनों में से सहज और कमंज की ज्ञानी में 
भी कभी ही प्रतीति होती है । फिर अज्ञान और भ्रान्ति की निवृत्ति के भ्रमज तादात्म्य तो 


नी में होता ही नहीं, इसलिए अहंकार के धर्म आभास रूप इच्छादि के कारण पूर्व की 
भ्रान्ति ज्ञानी के साक्षि स्वरूप का बाध नहीं होता । 


श्री पछ्वदशी मीमाँसा 


( ३६६ ) 


अध्यासाभावेऽहंकारगतेच्छादेरबाधकत्वं दृष्टान्तद्वयप्रदर्शनेन विशदयति-- 
अहंकारगतेच्छाद्ये्देहव्याध्यादिभिस्तथा । 
वृक्षादिजन्मनाशेर्वा चिद्र पात्मनि कि भवेत्‌ ॥२६४॥। 
अन्त्रयः--अहंकारगतेच्छाद्यः तथा देहव्याध्यादिभिः वृक्षादिजन्मनाशैः वा चिद्रूपात्मनि 
कि भवेत्‌ । 


'अहुंकारेति' । यथा देहगत व्याध्यादिभिः अहंकारसाक्षिणो बाधो नास्ति, देहसम्बन्धरहि- 
तत्वात्‌, यथा वृक्षादिगतजन्मादिभिः एवमध्यासनिवृत्तावहंकरगतेच्छादिभिरपीति भावः ॥२६४॥ 


चिदात्मनोऽस ङ्गत्वस्येकरूपत्वातु पूर्वमपि कामादिबाधो नास्तीति शङ्कृते-- 
ग्रन्थिभेदात्पुराप्येवमिति चेत्तन्न विस्मर । 
अयमेव ग्रन्थिभेदस्तव तेन कृती भवान्‌ ॥२६५॥ 

अन्वयः -ग्रन्थिभेदात्‌ पुरापि एवमिति चेत्तन्न विस्मर अयमेव ग्रन्थिभेदः तव तेन भवान्‌ कृती । 


'ग्रन्थिभेदादति' । एवंविधबोधस्येव ग्रन्थिभेदत्वेन अस्माभिरभिधीयमानत्वादिदं चोद्यमस्मद- 
नुकूजमित्याह-'तन्न विस्मरेति' ॥२६५॥ 


अध्यास के अभाव में अहंकार गत इच्छादि में से कोई बाधक नहीं होता इस बात को दो 
दुष्टान्तों से समझाते हैं-- 


जैसे देह आदि में हुए रोग आदि से अहंकार के साक्षी आत्मा का बाध नहीं होता, क्योंकि 
आत्मा का देह से कोई सम्बन्ध ही नहीं है । अथवा वृक्ष के जन्म आदि के (द्वारा देह और अहंकार के 
साक्षी का वाध नहीं होता । इसी प्रकार अध्यास की निवृत्ति हो जाने पर अहंकार गत इच्छा आदि धर्मो 
से भी साक्षी आत्मा का बाध नहीं होता ॥२६४।। 


चिदात्मा एक रूप होते से असंग है ग्रन्थि भेद से पहले भी तो कामादि से उसका बाध नहीं 
होगा, इस शंका का वर्णन करते हैं-- 


ग्रन्थि भेद से पहले भी कामादि से आत्मा का वाध नहीं होता तो ऐसे बोध को हम ग्रन्थि भेद 
कहते हैं । इससे यह तुम्हारी शंका हमारे अनुकूल इस अभिप्राय से उत्तर देते हें-यदि यह बोध तुमको हो 
गया है तो इससे तुम सफल ( कृतार्थ ) हो जाओगे ।।२६५॥ 


1 | || | ||| 


चित्रदी पप्मक रणस्‌ 


( ३१७ ) 


एवंविधज्ञानाभाव एव ग्रन्थिरित्याह -- 
नेवं जानन्ति मूढाश्चेत्सोऽयं ग्रन्थिने चापरः । 
ग्रन्थितद्भेदमात्रेण वैषम्यं मूढबुद्धयोः 11२६६॥ 
अन्वय :--मूढा: एव न जानन्ति चत्‌ सोऽयं ग्रन्थिःअपरः न, ग्रन्थितद्भेद मात्रेण मूढबुद्धयोः 
वेषम्यं । 
'नैवमिति' । ननु ज्ञानिनोऽपीच्छाभ्युपगमे ज्ञान्यज्ञानिनोः कुतो वेलक्षण्यमित्याशङ्कुय, ग्रन्थिभेदा- 
भेदातिरेकेण न कुतोऽपीत्याह -ग्रन्थितद्भ देति ॥ २ ६६॥। 
कारणान्तराभावमेव विशदयति 
प्रवृत्तौ वा निवृत्तौ वा देहेन्द्रियमनोधियाम्‌ । 
न किंचिदपि वैषम्यमस्त्यज्ञानिविबुद्धयोः ॥२६७॥। 


अन्वय :-प्रवृत्तौ वा निवृत्तौ वा देहेन्द्रियमनोधियां न किचिदपि वेषम्यं अज्ञानिविबुद्धयोः 
अस्ति । 


'प्रवृत्ताविति' ॥ ९६७॥ 


ऐसे ज्ञान के अभाव को ही ग्रन्थि (गांठ) कहते हैं--यह दिखाते हैं-- 


मूर्खो को ऐसा ज्ञान नहीं है सो यह न जानना ही तो ग्रन्थि है, इससे अतिरिक्त ग्रन्थि किसी 
दूसरे पदार्थ का नाम नहीं है --शंका ज्ञानी की इच्छा आदि मानो (तो ज्ञानी और अज्ञानी में विलक्षणता 
क्या ? उत्तर -ग्रन्थि के भेद मात्र से ही मूढ और ज्ञानी की विषमता (फरक) ग्रन्थिमान्‌ मूढ़ ओर ग्रन्थि 
भेदवान्‌ ज्ञानी होता है, यही दोनों की विलक्षणता है । इससे ज्ञानी को इच्छा आदि के होने में कोई भी 
बाधक नहीं होता ॥२६६।। 


अब अन्य कारण के अभाव को प्रकट करते हैं - 


देह, इन्द्रिय, मन, बुद्धि, इनकी विषयों में प्रवृत्ति या निवृत्ति होने में ज्ञानी ओर अज्ञानी में कोई 
अन्तर वहीं है । किन्तु यही ग्रन्थि भेद को विषमता ॥२६७॥ 


श्री पञ्चचदशी मीमांसा 


६ ३६५ } 


उक्तार्थे दुष्टान्तमाह्‌-- 
ब्रात्य श्रोत्रिययोर्वेदपाठापाठकृता भिदा । 
नाहारादावस्ति भेदः सोऽयं न्यायोऽत्र योज्यताम्‌ ॥॥ २६८] 
अन्वय :- ब्रात्यश्रोत्रियोः वेद पाठापाठक्कता भिदा आहारादौ भेदः न अस्ति अत्र स अयं न्यायः 


योज्यतां । 
*ब्रात्येति' ॥ २६८॥ 
ज्ञानिनो ग्रन्थिशुन्यत्वे गीतावाक्यं (अ० १८1१०) प्रमाणयति 
न द्वेष्टि संप्रवृत्तानि न निवृत्तानि काङ्क्षति । 
उदासीनवदासीन इति ग्रन्थिभिदोच्यते ॥२६८॥। 
अन्वय :-संवृत्तानि न द्वेष्टि निवृत्तानि न काङ्क्षति उदासीनवदासीनः इति ग्रन्थिभिदा 
उच्यते । 


“न द्वेष्टीति' संप्रवृत्तानि प्राप्तानि दुःग्टनि न द्वेष्टि । निवृत्तानि सुखानि न काङ्क्षति, उदासीन 


वद्वतेत इत्यर्थः । ग्र न्थिभिदा ग्रन्थिभेदः ॥ (६८॥ 


अब पूर्वोक्त अर्थ में दृष्टान्त को कहते हैं-- 


ब्रात्य^ और श्रोत्रिय में वेद पाठ करने न करने का ही भेद है खान, पान आदि का कोई भेद नहीं 
है, इमी न्याय को यहाँ भी लगा लेना चाहिए ॥ : ६८॥। 


अब ज्ञानी को ग्रन्थि शून्य होने में गीता का प्रमाण देते हैं-ज्ञानी प्राप्त हुए दुःखो से तो द्वेष 
नहीं करता और आते हए सुखों को चाहता नहीं, वह केवल उदासीन की तरह रहने लगता है । इसी को 
ग्रन्थि भेद कहते हैं ॥ २६४॥ 


बिशेष (१) ब्रात्य जिसका समय पर संस्कार यज्ञोपवीत वेद पाठ न हुआ हो। 


चित्रदीपप्रकरणम्‌ 


( ३६४८ ) 


इदं वाक्यमौदासीन्यविधिपरं. नतु ग्रन्थिभेदे प्रमाणमितिशङ्कृते - 
औदासीन्यं विधेये चेद्द च्छब्दव्यर्थंता तदा । 
न शक्ता भस्य देहाद्या इति चेद्रोग एव सः ।।२७०॥।। 
अन्वय :-विधेयेत्‌ औदासीन्यं चेत्‌ तदा वत्शब्दव्यर्थंता अस्य देहाद्या न शक्ता इति चेत्‌ सः 
रोग एव । 
'औदामीत्यमिति' । विधिपरत्वे वच्छव्दो व्यर्थ: स्यादिति परिहरति -:वच्छब्देति’ । ज्ञानिदेहादेर 
कार्थेक्षमत्वादप्रवृत्तिः न तु ग्रन्थिभेदादित्या शङ क्योपदसति--'नशक्ता इति’ ॥ ७०॥ 
भवतु, को दोषस्तत्राह-- 
तत्त्वत्रोध क्षयं व्याधि मन्यन्ते ये महाधियः । 
तेषां प्रजाऽतिविशदा कि तेषां दुःशकं वद ।।२७१।। 
अन्वयः-तत्त्वबोधं क्षयं व्याधि ये महाधियः मन्यन्ते तेषां प्रजा अतिंवशदा तेषां कि दुःशकं 
इति वद । 
'तत्त्वबोधमिति' । दुःशकमसाध्यमित्यर्थः ॥२७१॥ 


यह वाक्य ज्ञानी की उदासीनता का विधायक है, कुछ ग्रन्थि भेद में प्रमाण नहीं है । ऐसी 
शंका करो तो - 


उदासीनवत्‌ इस पाद में 'वत्‌ शब्द व्यर्थं हो जायेगा। यदि कहो कि ज्ञानी के देह आदि 
कार्ये करने में असमर्थ हैं । इससे प्रवृत्ति नहीं होती कुछ भेद से नहीं यह शंका करके, हँसते हैं कि यदि 
ज्ञानी के देह आदि असमर्थ हो जाते हैं, वह कार्यं नहीं कर सकते, तब तो वह ज्ञान क्या हुआ एक 
रोग ही है ॥२७०॥ 

तत्त्व बोध को रोग मानने में क्या हानि है-- 

जो बुद्धिमान्‌ मनुष्य तत्त्वबोध को क्षय की व्याधि रोग ही मानते हैं । उनकी बुद्धि अत्यन्त 
निर्मल है । ऐसे पुरुषों को क्या असाध्य है । तत्त्वबोध को रोग मानना अत्यन्त हास्यास्पद है ॥२७१॥ 


फा० ४७ 


श्री पन्चदशी मीमांसा 


( ३७७ ) 


नस्वस्थाने परिहासोऽयं, ज्ञानिनां प्रवृत्यभावस्य पुराणसिद्धत्वादिति शद्धुते-- 

भरता देरप्रवृत्तिः पुराणोक्तेति चेत्तदा । 
जक्षन्क्रीडन्‌रतिं विन्दन्नित्यश्चौषीर्नं किंश्र तिम्‌ ॥२७२॥ 

अस्वयः-भरतादेः अप्रवृत्तिः पुराणोक्ता इति चेत्‌ तदा यच्छन्‌ क्रीडन्‌ रति विन्दन्‌ इति श्रुति 
न अश्रौषीः कि । 

'भरतादेरिति' । श्रतिमजानानश्चोदयसीति परिहरति -'जक्षन्निति' । 'जक्षन्‌ क्रीडन्‌ रममाणः 
स्त्रीभिर्वा यानैर्वा ज्ञातिभिर्वा वयस्यैर्वा नोपजनं स्मरन्निदं शरीरम्‌ ( छा० ८।१:।३ ) इति श्रौतं वाक्यं 
नाश्रौषी रित्यर्थः । जक्षन्‌ भक्षत्‌ 'जक्ष भक्ष हसनयोः' इति घातुः। क्रीडन्‌ स्वेच्छया विहरन्‌, रममाणः 
स्त्र्यादिभिर्तोप जनं स्मरत्निदं शरीरमित्युपजनं जनानां समीपे वर्त॑मानमिदं स्वशरीरं न स्मरन्तानुसंदधान 
हत्यर्थः । श्लोके रति विन्दन्निति श्रौतस्य रममाण’ इति पदश्य व्याख्यानम्‌ ॥२७२॥ 

ननु तहि पुराणस्य का गतिरित्याशङ्कय, पुराणमप्यौदासीन्यवोधनपरं न प्रकृत्त्यभावपर- 
मित्यभिप्रेत्याह्‌ - 

नद्याहारादि संत्यज्य भरताद्याः स्थिताः क्वचित्‌ । 
काष्ठपाषाणवत्कितु सङ्गभीता उदासते ।।२७३॥ 


अन्वयः ~भरताद्याः न हि आहारादि संत्यज्य क्वचित्‌ स्थिताः कितु सङ्गभीता काष्ठपाषाणवत्‌ उदासते । 
'नह्याहारादीति' ॥२७३॥ 


यदि कहो कि यह परिहास अयोग्य है ज्ञानियों की अप्रवृत्ति पुराणों में कही है, यह शंका करते हैं-- 
इस शंका को इस श्रृति को न जानकर करते हो समाधान-भक्षण करता हुआ अपनी इच्छा से 
क्रीड़ा करता हुआ और स्त्रियों के संग और यान ज्ञाति और वयस्कों के संग रमता हुआ जनों के संग वर्तमान 
भी इस शरीर को ज्ञानी स्मरण नहीं करता ज्ञानी को अपनी देह का अनुसन्धान नहीं रहता यह श्रुति क्या 
आपने नहीं सुती । रममाण की व्याख्या रति विन्दन से की गयी है ॥२७२॥ 
फिर पुराण की कथा का क्या अर्थ करोगे? पुराण तो उदासीनता का ज्ञापन करता हैन कि 
प्रवृत्ति के अमात्र का ज्ञापन करता है । इस अभिप्राय को लेकर कहते हैं =¬ 
र पुराणों का भी ज्ञानी की उदासीनता के बोधन में तात्पर्यं है । उनकी कुछ प्रवृत्ति के अभाव 
में नहीं है भोजन आदि को त्यागक्रर भरत आदि काष्ठ और पाषाण के समान कभी भी नहीं रहे, किन्तु 
संग के भय से उदासीन रहे ॥२७३॥ 
विशेष--त्रह्म अनेका कारता निषेध क्रिया गया है। निषेध होने से हंसता खेलता आदि धर्मो 
का संकीतंन भी दुःख के अभाव कहने के अभिप्राय से हे और वह आत्मा में रतिआदि के समान ज्ञानी 
की स्तुति के लिए है आत्म में रति, क्रीड़ा, मिथुत आदि मुख्य अर्थ में नहीं है, इनका विषय अन्य है 
चितितन्मात्रेण तदात्मकत्वात्‌ इति ओडलोभि ( ब्र०सू ० ४।४।६ ) ॥२७२॥ | 
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चित्रदीपप्रकरणम क 


( ३७१ ) 


संङ्गोऽपि कुतस्त्यज्यत इत्यत आह-- 
सङ्गी हि बाध्यते लोकरे निःसङ्गः सुखमश्नुते । 
तेन सङ्ग: परित्याज्यः संदा सुखमिच्छता ।।२७४।! 


अन्वयः-लोके सङ्गी बाध्यते निःसङ्गः सुखं अश्नुते तेन सङ्ग: सवेदा सुखमिच्छता 
परित्याज्यः । 


'सङ्गी हीति’ ॥२७४॥ 
ननु तहि मानससङ्गस्यैव त्याज्यत्वेऽन्तःसङ्गशून्यानां बहिव्यंवहरतामज्चत्वादिकं जनैः कथमृच्यत 
इत्याशङ्कय, शास्त्रतात्पर्यंज्ञान शुन्यत्वादित्याह -- 
अज्ञात्वा शास्त्रहृदयं मूढो त्रक्त्यन्यथाऽन्यथा । 
मूर्खाणां निणयस्त्वास्तामस्मत्सिद्धान्त उच्यते ॥२७५।॥। 


अन्वयः--शास्त्रहृदयं अज्ञात्वा मूढः अन्यथा वक्ति मूर्खाणां निर्णयस्तु आस्तां अस्मतूसिद्धान्तः 
उच्यते । 


'अज्ञात्वेति' । अतो मूढव्यवहारो नात्र विचारणीय इत्याह मूर्खाणामिति'। तहि किमनुसंधे- 
यमित्याकाङ क्षायां शास्त्रहृदयमित्याह्‌-'अस्मात्सिद्धान्त इति' ॥२७५॥ 


सङ्गै त्याग का कारणे बताते हैं-- 


लोक में सङ्ग करने वाले बन्धन में फंसे दिखायी देते हैं और निःसङ्गं आनन्द करता देखा गया 
है । इसलिए जो सदा सुख चाहता है उसे सङ्ग का परित्याग कर देना चाहिए ॥७४॥ 


६.५: यदि यह कहो कि केवल मानस सङ्ग को ही त्याज्य मानोगे तो अन्तःसङ्ग से शून्य और बाहर 
से व्यवहार में आसक्त मनुष्यों को लोग मुखें आदि क्यों «कहते हैं? इसका उत्तर देते हें - शास्त्र के 

«अभिप्राय को भलाभांति न जानने के कारण अज्ञत्वादिक शब्दों से बोला जाता है। इस प्रकार उत्तर 
देते हैं-- 


फ कळ मुखे लोग शास्त्र तात्पर्ये के ज्ञान से शून्य हैं। कुछ का कुछ कहते रहते हैं ज्ञानी को मूढ बताते 
हैं । मूर्खों के निर्णय को रहने दो, मूर्खो के व्यवहार का विचार मत करो, अब हम अपने सिद्धान्त को 
कहते हैं ।। २७५॥ 


श्री पञ्चदशी मीमांसां 


५ ROR ) 


कोऽसावित्यत आह -- 


वैराग्यबोधोपरमा: सहायास्ते परस्परम्‌ । 
प्रायेण सह वर्तन्ते वियुज्यन्ते क्वचित्क्वाचत्‌।।२७६।। 
अन्वय:--वैराग्यबोधोपरमा: ते परस्परं सहायाः प्रायेण सह वर्तन्ते क्वचित्‌ क्वचितु वियुज्यन्ते । 
वेराग्येति' ॥२७६॥ 
वैराग्यादीनामन्योन्यपरिहारेण अवस्थानदर्शंनादभेदश ङ्कायास्तद्धेत्वादीनां भेदाद्ध दोऽवगन्तव्य 
इत्याह 
हेतुस्वरूपकार्याणि भिन्नान्येषामसंकरः । 
यथावदवगन्तव्यः शास्त्रार्थं प्रविविच्यता ।।२७७।। 
अन्वयः-हेतुस्वरूपकार्याणि एषां भिन्नानि (अतः) असंकरः शास्त्रार्थं प्रविविच्यता यथावत्‌ 
अवगन्तव्यः । 
'हेतुस्वरूपेति' ॥ २७७॥। 


शास्त्र का सिद्धान्त क्या है बताते हैं-- 


वैराग्य, बोध और उपरति (शान्ति) ये तीनों परस्पर सहायक होते हैं । ये तीनों प्रायः एक 
साथ रहते हैं । कहीं-कहीं अलग” भी हो जाते हैं ॥२७६॥ 


यह तीनों यदि साथ ही रहते हैं तो भी कहीं परस्पर अभिन्न तो नहीं है इसको अवस्था हेतु 
स्वरूप कार्य भेद अभेद को कहते हैं - 


इन वैराग्य, बोध उपरम के हेतु, स्वरूप फल (कार्य) भिन्न-भिन्न हैं। ( इसलिए ये तीनों एक 
नहीं है ) शास्त्रार्थं का विवेक करने वालों को चाहिए कि यह इनके भेद ( असंकर ) को भलीभाँति 
समझ ले ।॥।२७७॥। 


विशेष १-(१) शुक और वामदेव की तरह प्रतिबन्ध कर्म से रहित अनुकूल देश कालादियुक्त निवृत्ति 
वाले पुरुषों में तो ये तीनों प्रायः साथ-साथ ही रहते हैं । (२) ओर प्रतिबन्ध कर्म सहित 
और प्रतिकूल देश कालादियुक्त शास्त्रीय एवं लौकिक व्यवहार में प्रवृत्ति रखने वाले 
पुरुषों में कहीं-कहीं परस्पर वियुक्त अलग भी रहते हैं । 
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चित्रदीपप्रकरणम 


( ३७३ ) 


तत्र वैराग्यस्य हेत्वादित्रयं दशयति 
दोषदृष्टिजिहासा च पुनभोगेष्वदीनता । 
असाधारणहेत्वाद्या वैराग्यस्य त्रयोऽप्यमी ।।२७८॥। 
अन्वयः--दोषद्ष्टिः जिहासा च पुनः भोगेषु अदीनता त्रयः अपि अमी वेराग्यस्य असाधारण 
हेत्वाद्याः । 
'दोषदृष्टिरिति ॥२७५॥ 
इदानीं तत्त्वबोधस्य कारणादीनि दर्शयति -- 
श्रवणा दित्रयंतद्वत्तत््वमिथ्याविवेचनम्‌ । 
पुनर्ग्रन्थेरनुदयो बोघस्येते त्रो मताः ॥॥२७८॥ 
अन्वय : श्रवणादित्रयं तद्वत्‌ तत्त्वमिथ्याविवेचनं पुनः ग्रन्थेः अनुदथः, एते त्रयः बोधस्य 
(हेतवः) मताः । 
श्रवणादीति' ! 'आदि' शब्देन मनननिदिध्यासने गृह्येते । “आत्मा वारे द्रष्टव्यः श्रोतव्यो 
मन्तव्यो निदिध्यासितव्यः' वृ० `।४।) इत्यात्मदशनयसाधनत्वेन श्रवणादिविधानाच्छ्वणा दर्ज्ञानहेतुत्वं 
तत्त्वमिथ्याविवेचनं कूटस्थाहंका रादेश्च भेदज्ञानं ग्रन्थेरनुदयोऽन्योच्याध्यासानुत्पत्तिः ॥२७६॥ 


अब वैराग्य के हेतु स्वरूप और फल का वर्णन करते हैं - 

विषयों में दोष" दृष्टि, उनके त्यागने की इच्छा और भोगों के प्रति दीनता का न रखना, ये 
तीनों वैराग्य के क्रमशः असाधारण कारण स्वरूप ओर फल हैं ॥२७८॥ 

अत्र तत्त्व बोध के हेतु आदि का वर्णन करते हैं - 

श्रवण आदि तीन तत्त्व ज्ञान के हेतु. तत्त्व और मिथ्याज्ञान का विवेक तत्त्व ज्ञान का स्वरूप है । 
ग्रन्थि का पुनः उदय न होना तत्त्व ज्ञान का फल है । 


विशेष -(१) जन्ममरण बुढ़ापा और व्याधि इनके कारण विषयों में दुःख और दोष का बार-बार दर्शन 
(शास्त्र और अपने अनुभव के आधार पर विचार) करना दोषदृष्टि है। दोषदृष्टि 
से विवेकी पुण्यशील पुरुष तीव्र वेराग्य मोक्ष की इच्छा और उनको सिद्धि की ओर प्रवृत्त 
होता है इस प्रकार दोषदृष्टि वैराग्य का हेतु है । जन्ममृत्युज राव्याधिदु:खदोषानुदर्शनम्‌-- 
(गी० १३।६) 

(२) त्याग की इच्छा या इच्छारहित होना बेराग्य का स्वरूप है यह्‌ अनेक प्रकार का बताया 
गया है। 

(३) अपने प्रयत्न के बिना प्रारब्धवश प्राप्तधनादि विषयों को पुनः इष्ट बुद्धि से ग्रहण न 
करना ही अदीनता है यही वैराग्य का फल है। 


श्री पक््चदशी मीमौसा 


( ३७४ ) 


यहाँ श्रवण मनन, निदिध्यासन ये तीन (आत्मा वारे०) इसश्रृति में आत्मा को देखने, सुनने, 

मनने और निदिध्यासन करने योग्य कहा इनको आत्म दर्शन का साधन बताया ये ज्ञान के हेतु हैं । तत्त्व 

और मिथ्या के विवेचन का अर्थ कूटस्थ और अहंडारादियों का भेद ज्ञान है । यही तत्त्व ज्ञान है । 
अन्योन्याध्यास की अनुत्पत्ति ही ग्रन्थि का अनुदय है, यह तत्त्व ज्ञान का फल है? ॥२७दे॥ 


विशेष १--(१) जेसे सूर्यदर्शन का साक्षात्‌ हेतु आँख है, ऐसे ही श्रोत्रिय ब्रह्मनिष्ठ गुरू के मुख से सुने 
“तत्त्वमसि'' आदि महावावय ही साक्षात्‌ ज्ञान के हेतु हें । परन्तु असंभावना विपरीत 
भावना प्रतिबन्ध को हटाने वाले होने से श्रवण आदि भी ज्ञान के हेतु है। (२) यद्यपि 
ब्रह्म आत्मा के अभेद के निश्चय को तत्त्वबोध का स्वरूप कहा है। फिर भी कूटस्थ 
और अहंकारादि का भेद ज्ञान रूप ग्रन्थिभेद भी उससे भिन्त नहीं है । क्योंकि 
देहेन्द्रिय आदि से पृथक्‌ में स्वप्रकाश असङ्ग साक्षी चिद्रूप ब्रह्मा हूँ । और प्रतीयमान 
भी यह प्रपञ्चमिथ्या है इस प्रकार की संशय और विपरीत भावना से रहित जो 
दृढ़ निश्चय रूप चित्तवृत्ति है, वह तत्त्व और मिथ्या का विवेचन रूप परिपक्व निष्ठा 
है -यही ब्रह्म और आत्मा का अभेद निश्चय रूप तत्त्ववोध का स्वरूप है। (३) यों 
तो तत्त्व बोध का फल मोक्ष अर्थात्‌ जन्मादि कार्य सहित अविद्या की निवृत्ति और 
परमानन्द स्वरूप ब्रह्म की प्राप्ति है । ग्रन्थि का पुनः अनुदय तत्त्व वोध का फल है-- 
तथापि अविद्या अन्योन्याध्यास की हेतु हैं और अन्योन्याध्यास जन्मादि अनर्थो का हेतु 
है । अन्योच्याध्यास को निवृत्ति अविद्या की निवृत्ति से ही होती है तथा अविद्या को 
निवृत्ति कूटस्थ और अहंकारादि के भेद ज्ञान बिना नहीं होतीं, अतएव अविद्या को 
निवृत्ति का हेतु ग्रन्थि भेद अर्थात्‌ तत्त्व और मिथ्या का विवेचन ही है। वह अविद्या 
की निवृत्ति जब तक दढ नहीं होती, तब तक अन्योन्याध्यास रूप ग्रन्थि बार-बार 
उदय होती रहती है । ग्रन्थि के अनुदय से जन्म आदि अनर्थो की निवृत्ति होती है। 
बोध रूप राजा, अविद्या उसके कार्य अध्यास और अध्यास का कार्य जन्मादि को एक 
साथ ही निकालता है । यह कार्य सहित अविद्या की निवृत्ति अधिष्ठान आनन्द रू 
ब्रह्म से भिन्न नहीं है । किन्तु अधिष्ठान रूप ही है । इसलिए ग्रन्थि का पुनः अनुदय हँ 
मोक्ष है । वही तत्त्व बोध का फल है। 


Mee TS र TT |) |. । 


चित्रदीपप्रकरणम्‌ 


( ३७४ ) 


उपरतेस्तानि दर्शयति -- 
यमादिर्धीनिरोधश्च व्यवहारस्य संक्षयः । 
स्युर्हेत्वाद्या उपरतेरित्यसंकर ईरितः ॥२८०॥ 
अन्वयः ~यमादिःधीनि रोधश्च व्यवहारस्य संक्षयः स्युः हेत्वाद्याः उपरतेः इति असंकर ईरितः । 
'यमादिरिति' । आदि' पदेन नियमादयो गृह्यन्ते । धीनिरोधश्चित्तवृत्तनिरोधलक्षणो योगः ॥२८०; 
किमेतेषां समं प्राधान्यमुत नेत्याशङ्कचाह 
तत्त्वबोधः प्रधान स्यात्साक्षान्मोक्षप्रदत्वतः । 
वोधोपकारिणावेतौ वैराग्योपरमावुभौ ॥३८१॥ 
अन्वयः -तत्त्ववोधः प्रधानं स्यात्‌ साक्षात्‌ मोक्षप्रदत्वतः एतौ वेराग्योपरमौ उभौ बोधोषकारिणौ । 
'तत्त्ववोध इति' । 'तमेव त्रिदित्गाऽतिमृत्युसेति नाच्यः पन्था विद्यतेऽयनाय' (श्वे० ६।१५, २1८) 
इति श्रुतेरित्यर्थः । इत रयोस्तूपक्रारित्वं ब्राह्मणों निर्वे दमायान्तास्त्थकृतः कृतेन । तद्विज्ञानार्थं स गुरुमेवा- 
भिगच्छेत्‌' ( मु १।२।१२ ) शान्तो दान्त उपरतस्तितिक्षुः समाहितो भूत्वात्मन्येवात्मानं पश्येत्‌’ 
( वृ० ४।४।२३ ) इति श्रु तिभ्यामवगम्यते ॥२८१॥ 


अब उपराम के हेतु स्वरूप फल का वर्णन करते हैं -- 

यमा दि अष्टाङ्गयोग उपरति का हेतु है । बुद्धि अर्थात्‌ चित्तवृत्ति का निरोध रूप योग उपरति 
का स्वरूप है और लौकिक, वैदिक व्यवहारों का सम्यक्‌ रूप से क्षय या विस्मरण उपरति का फल है-- 

(१) यहाँ यम, नियम, आसन, प्राणायाम, प्रत्याहार, धारणा ध्यान और सविकल्प समाधि ये 
अष्टाङ्ग योग हैं ये कारण ; र)और सविकल्प निविकल्प समाधि के फलस्वरूप जो प्रमाण विपर्यय, विकल्प, 
निद्रा और स्मृति इन पाँच वृत्तियों का निरोध हो जाना है वही उपरति का स्वरूप है। (२) इस प्रकार 
एक साथ रहने वाले वैराग्य तत्त्वबोध और उपरति इन तीनों का भेद यहाँ दर्शा दियाईुगया है ॥२८०॥ 

इन तीनों में से कौन मुख्य है यह बताते हैं-- 


साक्षातु मोक्ष का दाता तत्त्वबोध प्रधान है और ये वैराग्य और उपरम दोनों तत्त्वबोध के 

उपकारी हैं ॥२८१॥ 

उस प्रत्यक्‌ अभिन्न ब्रह्म को ही जानकर मृत्यु को पार करता है ओर मोक्ष का कारण अन्य 
नहीं है । इस श्रुति से साक्षात्‌ मोक्ष का दाता होने से तत्त्वबोध इन तीनों में प्रधान है और ये दोनों 
वेराग्य और उपरम तत्त्वबोध के उपकारी है । ब्रामण वेराग्य को प्राप्त हो कमं द्वारा प्राप्त हुए लोकों 
की परीक्षा कर अकृत (मोक्ष) है । कृत (कर्म) से हमें क्या प्रयोजन । अतः उस नित्य वस्तु ब्रह्म का साक्षात्‌- 
कर प्राप्त करने के लिए हाथ में समिधा लेकर श्रोत्रिय ब्रह्मनिष्ठ गुरु के ही पास जाना चाहिए । अतः 
इस प्रकार जानने वाला शास्त्र, दान्त उपरत तितिक्षु और समाहित आत्मा में हो आत्मा को देखता है । 
श्रृतियों से वैराग्य और उपरति दोनों तत्वबोध के साधन (उपकारी) प्रतीत होते हँ ॥२८१॥ 


श्री पञ्चदशी मोमांसा 


( २७६ ) 


'प्रायेण सह वतन्ते वियुज्यन्ते क्तचित्कवचित्‌' ( प्र ६७६ ) इत्युक्तं; तत्र कारणमाह-- 
त्रयोऽप्यत्यन्तपक्वाश्चेन्महतस्तपसः फलम्‌ । 
दुरितेन क्वचित्किंचित्कदाचित्प्रतिबध्यते ॥ २८२॥ 

अन्वयः ` त्रयः अपि अत्यन्तपक्वाः चेत्‌ महतः तपसः फलं क्वचित्‌ किञ्चित्‌ कदाचित्‌ दुरितेन 


प्रतिबध्यते । 
त्रयोऽपीति’ । अनेकजन्माजितपुण्यपुञजपरिपाके त्रयाणां सहभावो भवति अन्यथा तु प्रतिबन्ध- 


कपापानुसारेण पुरुषविशेषे कालविशेषेण कस्यचित्प्रतिबन्धो भवतीति भावः ॥२८२॥ 
तत्रापि तत्त्वज्ञानप्रतिबन्धे मोक्षो नास्तीत्याह 
वैराग्योपरती पूर्णे बोधस्तु प्रतिबध्यते । 
यस्य तस्य न मोक्षोऽ स्त पुण्यलोक्स्तपोबलात्‌ ॥२८३॥ 
अन्वयः वैराग्योपरती पूर्ण वोधस्तु प्रतिबध्यते यस्य तस्य न मोक्षः अस्ति ( केवलं ) तपोबलात्‌ 


पुण्यलोकः । 
“वेराग्येति' । तहि वैराग्यादिसंपादनं निष्फलमित्याशङ्कय, 'प्राप्य पुण्यक्ृताँल्लोकानुषित्वा 


शाश्वतीः समाः । शुचीनां श्रीमतां गेहे योगश्रष्टोऽभिजायते ( गी० ६।४१ ) इति भगवद्रचनात्पुण्यलोक- 
प्राप्तिभवतीत्याह - “पुण्यलोकस्तपोबलादिति’ ।।२८३॥ 


वैराग्यादि के एक साथ रहने का यान रहने का २७६वें कहा उस कारण का वर्णन 
करते हैं 

यदि ये तीनों अत्यन्त पक्व हो तो महान्‌ तप का फल है अनेक जन्मों में संचित पुण्य समूह के 
प्रताप से ये तीनों इकट हो पाते हैं । अन्यथा तो प्रतिबन्धक पाप के अनुसार किसी पुरुष में तथा काल 
बिशेष में इन तीनों में किसी एक या दो का तिरोधान रहता है ॥२८२॥ 


इनमें भी तत्त्वज्ञान के प्रतिबन्ध में मोक्ष नहीं होता है-- 

जिसको वैराग्य और उपरति तो पूर्णं हों और पापवश बोध का प्रतिबन्ध हो जाय तो उसका 
मोक्ष नहीं होता, किन्तु तप के बल से पुण्य लोक होता है । वैराग्यादि का सम्पादन व्यर्थे नहीं होता । 
भिस ब्यक्ति को बोध के साधन वैराग्य और उपरति तो प्राप्त है पर तत्त्वबोध नहीं हुआ है । उसे योग 
भ्रष्ट कहते हैं । योग भ्रष्ट पुरुष पुण्य लोकों में बहुत वर्षों तक निवास कर लोटकर श्री मानों के घर में 


जन्म लेता है । यह भगवत्‌ वचन है ॥२८२३॥ 


चित्रदीपप्रकरणम्‌ 


( ३७७ ) 


वै राग्योपरत्योस्तु प्रतिबन्धे जीवन्मुक्तिसुखं न सिध्यतीत्याह 
पूर्णे बोधे तदन्यौ दौ प्रतिबद्धो यदा तदा । 
मोक्षो विनिश्चितः किंतु हष्टदुःखं न नश्यति ।।२८४॥ 
न्वयः --यदा बोधे पूर्ण तदन्यौ द्वौ प्रतिबद्धौ तदा मोक्षः विनिश्चितः कितु दृष्टदुःखं न नश्यति । 
पूर्णेबोध इति’ ॥२८४॥ पो दप 
इदानीं वैराग्यादीनामवधि दर्शयति - 
ब्रह्मलोकतृणीकारो वेराग्यस्यावधिमंत: । 
देहात्मवत्‌ परात्मत्वदाढ्य बोधः समाप्यते ॥२८५९॥| 
अन्वय:--ब्रह्मलोकतृणीकार: वेराग्यस्य अवधिः मतः देहात्मबत्‌ परात्मत्वदाढर्ये बोधःसमाप्यते । 
'ब्रह्मलोकेति' ॥२५५॥ हे 


जब तक वैराग्य उपरति न हो तब तक जीवन्मुक्ति का सुख नही मिलता-- 
बोध पूर्ण हो जाने पर यदि अन्य दोनों वैराग्य ओर उपरति रुक जावे “तो मोक्ष तो निश्चित” है । 


परन्तु विक्षेप रूप दीखते हुए दुःख का नाश नहीं होता अर्थात्‌ जीवन्मुक्ति सुखसिद्ध नहीं होता ॥२८४॥ 


अब वैराग्य आदिको की अवधि का वर्णन करते हैं-- 


ब्रह्मलोक को भी तृण के समान तुच्छ समझ लेना यह वैराग्य की अवधि कही है । अज्ञानी 


लोग देह को" आत्मा जितनी दृढ्ता से समझते हैं उतनी दृढ़ता से परब्रह्म को अपनी आत्मा समझने पर 
बोध की समाप्ति होती है ॥२८५॥ 


विशेष १- ज्ञान से बन्ध की कारणभूत अविद्या के निवृत्त हो जाने पर फिर अविद्या की उत्पत्ति होना 


असंभव होने के कारण मोक्ष ता अवश्य होता है। 


२- किन्तु दृष्ट दुःख क्रम से वासना क्षय मनोनाश के कारण वैराग्य और उपरम के न होने से 


फा७ झन 


रज और तमोगुण की अधिकता रहती है और शुद्ध सत्त्व गुण के तिरोहित से इसलिए इस 
लोक में होने वाले अनुकूल-प्रतिकूल पदार्थों से जन्य विक्षेप रूप दृष्ट दु:ख की निवृत्ति नहीं 
होती । किन्तु तत्त्वबोध हो जाने के कारण जन्मान्तर के असंभव हो जाता है । इसलिए 
परलोक सम्बन्धी आगामी दुःख का तो अभाव ही रहता है 

जैसे अज्ञानियो को 'मैं ब्राह्मण, “में क्षत्रिय' “मैं मनुष्य' “मैं देवदत्त' नामा हूँ ऐसे देहादि में 
संशय विपरीत भावना के बिना दृढ़ (आत्मा) अहं बुद्धि होती है। वेसे ही श्रवण मनन रूप 
ब्रह्म अभ्यास के बल से ब्राह्मणत्वादि विशिष्टदेहादिक में आत्माबुद्धि का बाध करके ब्रह्म से 
अभिन्न आत्मा में संशय विपरीत भावना रहित स्वभाव सिद्ध जो दृढ़ आत्म बुद्धि होती है 


यह्‌ बोध की अवधि द्वै। 


श्री पळ्चदशी मीमांसा 
( ३७८ ) 


सुप्तिवद्विस्मृति: सीमा भवेदुपरमस्य हि । 
दिशानया विनिश्चेयं तारतम्यमवान्तरम्‌ ॥२८६॥ 


अन्वयः-सुप्तिवत्‌ । विस्मृतिः उपरमस्य सीमा हि भवेत्‌ अनया दिशा अवान्तरं तारतम्य 
विनिश्चेयं । 
'सुप्तिवदिति’ । अवान्तरतारतम्यं स्वस्वबुद्धया निश्चेयमित्याह-'दिशेति’ ॥ २८६॥ 
ननु तत्त्वबोधवतामपि रागादिमत्त्वेन वैषम्योपलम्भात्‌ ज्ञानस्यापि मुक्ति हेतुत्वं निश्चेतुं न शवय- 
मित्याशङ्क्य, रागादेः व्याध्यादिवदारव्धकर्मफलत्वात्‌ मृक्तिप्रतिबन्धकत्वमसिद्ध, अतो न शास्त्रार्थे 
विप्रतिपत्तव्यमित्याह— 
आरबड्धकर्मनानात्वा दुबुद्धानामन्यथाऽन्यथा । 
वर्त॑नं तेन शास्त्रार्थे भ्रमितव्यं न पण्डितैः ।। २८७॥ 
अन्वय : -आरयव्धकर्मनानात्वात्‌ बुद्धानां अन्यथावर्तंनं तेन पण्डितैः शास्त्रार्थे न भ्रमितब्यं । 
'आरब्धकर्मनानात्वादिति । २८७॥ 


इनका मध्य का तारतम्य) न्यूनाधिक भाव अपनी-अपनी बुद्धि से निश्चय कर लेना चाहिए 
सुषुप्ति में जैसे विस्मृति हो जाती है यह उपराम की सीमा है-सोने में जैसे विषयों का अभाव रहता है, 
वसा ही जाग्रत में समझना चाहिए ॥२८५६॥ 

यदि कहो कि तत्त्व ज्ञानियों को भी राग द्वेष के कारण विषम (उच्च और नीच) होते हैं इससे 
ज्ञान मक्ति का निश्चय साधन नहीं हो सकता इस शंका का उत्तर देते हैं कि रागादि भी ब्याधि आदि के 
समान प्रारब्ध कमै का फल होने से मुक्ति का प्रतिबन्धक है, यह सिद्ध नहीं होता है । अतः शास्त्र के विषय 
में संशय-विपर्यंय नहीं करना चाहिए -- 


वैसे तत्त्व ज्ञानियों के राग आदि प्रारब्ध कर्म के फल हैं-जैसे आधि व्याधि प्रारब्ध 
कर्म के फल होते हैं वे मुक्ति के प्रतिबन्धक नहीं हो सकते इससे शास्त्र के अर्थ में पण्डितजनों 
को भ्रम में न पड़े । प्रारब्ध कर्म नाना प्रकार के हैं ज्ञानी लोगों के आचरण भी विविध 
होते हैं ॥२८७॥ 
विशेष (१) तारतम्येन सर्वेषा चतुर्णा सुखमुत्तमम । तुल्या चतुर्णा मृक्तिः स्यात्‌ दुष्ट सोस्यं विशिष्यते । 
ब्रह्मविद्‌ आदि चारों को तारताम्यता करके सुख होता है और मूक्ति तो चारों 
को समान है । मुक्ति में किञ्चित्‌ मात्र भी विशेषता नहीं किन्तु दृष्ट सुख में 
विशेषता है । 


चित्र दीपप्रकरणम्‌ 
( ३७६ ) 


कि तर्हि प्रतिपत्तव्यमित्यत आह-- 


तंन 


स्वस्वकर्मानुसारेण वतन्तां ते यथा तथा । 
अवशिष्टः सर्वबोधः समा मुक्तिरिति स्थितिः ॥२८८॥ 


अन्वय :-स्वस्वकर्मानुसारेण ते यथा तथा वर्तन्तां अवशिष्टः सर्वबोधः मुक्तिः समा 
इति स्थितिः । 


'स्वस्वेति' सबेषां ब्रह्माहमस्मि’ इति ज्ञानमेकाकारं निरवदब्रह्मरूपेणावस्थानं च समानमिति 
भावः ।२८८॥। 


प्रकरणस्यास्य तात्पर्य संक्षिप्य दर्शयति -- 
जगच्चित्रं स्वचेतन्ये पटे चित्रमिवार्पितम्‌ । 
मायया तदुपेक्ष्येव चेतन्यं परिशेष्यताम्‌ ॥ २८८ 


अन्वय :-स्वचेतन्ये पटे अपितं चित्रं इब जगत्‌ चित्रं मायया तदुपेक्ष्यैव चँतन्यं परिशेष्यतां । 
‘जगदिति’ ॥२८८॥ 


तब क्या निश्चय करना चाहिए यह बताते हें -- 


वे ज्ञानी अपने-अपने कर्मो के अनुसार जैसा व्यवहार करते हैं करें, उन सबको “मैं ब्रह्म 
हुँ” इस रूप से जो ज्ञान होता है वह सबको एकाकार है । एक जैसा वह निरवद्य ( निष्पाप ) 
ब्रह्मरूप से जो मुक्ति है। वह भी सब ज्ञानियों की एक समान है। यही शास्त्र की मर्यादा है । जानने 
योग्य है ॥२८३॥ 

अब चित्रदीप प्रकरण के तात्पर्यं को संक्षेप से दिखाते हैं - 


जगत्‌ रूपी चित्र अपने आत्म स्वरूप चैतन्य में इस प्रकार माया से अपित हैं जैसे बस्त्र में 
खिचे चित्र को तरह है इससे मायोपाधिक आत्मचैतन्य को उसके शुद्ध रूप से समझ लो । २८६ 


श्री पर्चदशी मीमाँसा 


(७४५००7) 


ग्रन्थाभ्यासफलमाह-- 
चित्रदीपमिमं नित्यं येऽनुसंदधते बुधाः । 
पश्यन्तोऽपि जगच्चित्रं ते मुह्यन्ति न पूर्ववत्‌ ।।२६०॥ 
इति श्रीमत्परमहंसप रिश्राजकाचा यंश्री भा रती थे विद्या रण्यम्‌ निवयंक्कतपञचदश्यां 
चित्रदीपः समाप्तः ॥६॥। 
अन्वय :-इमं चित्रदीपं ये बुधाः नित्यं अनुसंदधते जगत्चित्रं पश्यन्तोऽपि ते पूर्ववत्‌ न 
मुह्यन्ति । 
'चित्रदीपमिति’ २६०॥ 
इति श्रीमत्परमहंसपरिब्राजकाचार्य श्री भारतीर्थ विद्यारण्यम्‌ निवर्य कि द्कूरेण 
श्रीरामक्ृष्णाख्यविदुषा विरचिता चित्रदीपपदयोजना समाप्ता ॥।६॥ 


इस ग्रन्थाभ्यास के फल को दिखाते हैं-- 
जो शुद्धबुद्धि मुमुक्षु इस चित्रदीप प्रकरण का नित्य निरन्तर विचार करते रहते हैं । वे जगतु 
रूप चित्र को देखते हुए भी वे इस प्रकार मोह को प्राप्त नहीं होते, जैसे कि पहले होते रहे॥२४०॥ 
इति श्रीमत्परमहंसपरिब्राजकाचार्यवर्यस्वा मिश्रीकरपात्रशिष्य 
श्रीडॉ ० लक्ष्मणचैतन्यब्रह्मचा रिविरचितलक्ष्मणचन्द्रिकाख्ये पञ्चदशी हिन्दीव्याख्याने 
चित्र दीपप्रक रणविवेकाख्यं षष्ठं प्रकरणं समाप्तम्‌ । 


तुप्तिदीपप्रकरणम्‌ 


अनुकूल वस्तु के अनुभवरूपभोग की आवृत्ति के लिए जो सुख का उदय होता है, उसी को 
दीपक की तरह प्रकाश करने वाला आत्म तृप्ति करने वाला है उसी को तृप्तिदीप कहते हैं । 
अखण्डानन्दरूपाय शिवाय गुरवे नम: । 
शिष्याज्ञानतमोध्वंसपट्वकेन्द्वग्निमूतये ॥१।। 
वेदार्थस्य प्रकाशेन तमो हार्द निवारयन्‌ । 
तुमर्थाश्चतुरो देयाद्विद्यातीथंमहेश्वरः ॥२॥ 
नत्वा . श्रीभारतीतीर्थं विद्यारण्यमुनीश्वरौ । 
क्रियते तुप्तिदीपस्य व्याख्यानं गुर्वनुग्रहात्‌ ॥३॥ 
तृप्तिदीपाख्यं प्रकरणमारभमाणः श्रीभारतीतीथंगुरुस्तस्य श्रुतिव्यास्यानरूपत्वात्‌ तदुव्याख्येयां 
श्रुतिमादौ पठति ॥ 2 छ 
आत्मानं चेद्विजानीयादयमस्मीति पूरुषः । 
किमिच्छन्‌ कस्य कामाय शरीरमनुसंज्वरेत्‌ ।।१॥ 
अन्वय :--पूरुष: अयं अस्मि इति आत्मानं विजानीयान्‌ चेत्‌ कि इच्छन्‌ कस्य कामाय शरीरं 
अनुसंज्व रेत्‌ । 
“आत्मानं चेति’ ॥१॥ 


अखण्ड आनन्दमय शिव स्वरूप सद्गुरू को नमस्कार करते हैं, जो शिष्य के अज्ञान रूपी 
अन्धकार को दूर करने में समर्थ सूर्य, चन्द्रमा और अग्निरूप हैं ॥१॥ 

महेश्वर रूप श्री भारतीतीर्थं एवं श्री विद्यारण्य, वेदार्थं के प्रकाश से हृदयगत तम की निवत्ति 
करते हुए धमे, अर्थ, काम और मोक्ष रूप चारों पुरुषों को देते हैं ॥२॥ 


श्री भारतीतीर्थं और विद्यारण्यमुनि को नमस्कार करके मैं सद्गुरु के अनुग्रह से तृप्तिदीप-प्रकरण 
की व्याख्या करता हूँ ॥३॥ 


तृष्तिदीप नामक प्रकरण का आरम्भ करते हुए श्री भारतीतीर्थं उस तृप्ति दीप को श्रुति का 
व्याख्यान रूप होने से व्याख्यान के योग्य श्रुति को आदि में पढ़ते हैं -- 


यदि जीव आत्मा को जान ले यह आत्मा में हूँ तो किस भोग्य विषय को चाहता हुआ और 
भोक्ता के किस भोग के लिए शरीर के पीछे दुःख उठाता फिरे ? आत्मज्ञान से सब कामना शान्त हो 
जाती हैं ॥१॥ 


श्री पश्वदशी मीमांसा 


( ३८२ ) 


इदानीं चिकीषितविचारं तत्फलं च दर्शयति 

अस्याः श्रृतेरभिप्रायः सम्यगत्र विचायते । 

जीवन्मुक्तस्य या तृप्तिः सा तेन विशदायते ॥२॥ 
अन्वयः - अस्याः श्रृतेः अभिप्रायः अत्र सम्यग्‌ विचायते जीवन्मुक्तस्य या तृप्तिः सा तेन विशदायते । 
“अस्या इति’ । अत्र तृप्तिदीपाख्ये ग्रन्थेऽस्या 'आत्मानं चेत्‌’ (वु० ४४१२) इत्यादिकायाः 


श्रतेरभिप्रायः तात्पर्य सम्यक्‌ विचार्यते । तेनाभिप्रायविचारेण जीवन्मुक्तस्य श्रुतिप्रसिद्धा या तृप्ति सा 
विशदायते रपष्टीभवति ॥२॥ 


'पदच्छेद: पदार्थोक्तिविग्रहो वाक्ययोजना । आक्षेपस्य समाधानं व्याख्यानं पञ्चलक्षणम्‌ ।' 
(पराशर पु अ० १८) इति व्याख्यानलक्षणस्यो क्तत्वात्‌ 'पुरुष' इति पदस्यार्थमभिधातुं तदुपोद्घातत्वेन 
सृष्टि संक्षिप्य दशयति 
मायाभासेन जीवेशो करोतीति श्रुतत्वतः । 
कल्पितावेव जीवेशौ ताभ्यां सर्व प्रकल्पितम्‌ ॥।६॥ 
अन्वयः- माया आभासेन जीवेशौ करोति इति श्रतत्वतः जीवेशी कल्पितौ एव सर्व ताभ्यां प्रकल्पितं । 
'मायाभासेने^' । प्रतिपाद्यमर्थ बुद्धौ संगृह्य तदर्थमर्थान्तरवर्णनमृपोद्‌घातः। अत्र 'माया’ शब्देन 
चिदानन्दमयब्रह्माप्रतिविम्वसमन्विता सत्त्वरजस्तमोगुणात्मिका जगदुपादानभुता प्रकृतिरुच्यते । सा चो 
सत्त्वगुणस्य शुद्धघविणुद्धभ्यां द्विधा भिद्यमाना क्रमेण माया चाविद्या च भवति। तयोः मायाविद्ययोः 
प्रतिबिम्बितं ब्रह्मचैतन्यमेव ईश्वरो जीवश्चेत्युच्यते तदिदं तत्त्वविवेकास्ये ग्रन्थे श्रीम द्विद्या रण्यगुरु भिनिरूपितं 
(प्रर १।१५-१७) 'चिद!नन्दमयब्रह्म प्रतिबिम्वपमोन्वता । तमोरजः सत्त्वगुणा प्रकृतिद्रिविधा च सा। 
सत्त्वशुद्धयविशुद्धिभ्यां मायाविद्ये च ते मते । मायाविम्बो वशीक्षत्य तां स्यात्सर्वज्ञ ईश्वरः । अविद्यावश- 
शस्त्वन्यस्तद्वैचित्र्यादनेकध्षा । सा कारणशरीरं स्यात्प्राज्ञस्तत्राभिमानवान्‌ । इति । इममेवार्थं मनसि निधाय 
जीवेशावाभासेन करोति माया चाविद्या च स्वयमेव भवति' (नृ० उ० ता» &) इति श्रुतिरपि प्रवृत्ता। अत 
जीवेशवरयोर्माथाकल्पितत्वं अन्यत्कृत्स्नं जगत्ताभ्यामेव कल्पितम्‌ ।।३।। १५ | 


अब प्रस्तुत प्रकरण में चिकीषित विचार एवं उसके फल को दिखाते हैं-- 


इस तृप्तिदीपप्रकरण में अ चेत्‌” इस श्रुति के अभिप्राय को भली प्रकार विचारा जा 
रहा है, इस अभिप्राय के विचार से श्रुति में प्रसिद्ध जो जीवन्मुक्ति की तृप्ति है स्पष्ट की जारही है ॥२॥ 


व्याख्यान के पाँच लक्षण है पद का छेदन, पदार्थ का कथन, विग्रह, वाक्यों की योजना और 
शंका का समाधान । श्रुति में आये 'पुरुष' शब्द का अर्थ कहने के लिए उसकी उपोद्घातरूप सृष्टि को 
संक्षेप में दिखाते हैं- 
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तुप्तिदीपप्रक रणम्‌ 
( वेषे ) 


तत्र केन कियत्कल्पितमित्यत आह-- 
ईक्षणादिप्रवेशान्ता सृष्टिरीशेन कल्पिता । 
जाग्रद।दिविमोक्षान्तः संसारो जीवकल्पितः ।।४।। 
अन्वय : - ईक्षणादिप्रवेशान्ता सृष्टिः ईशेन कलिग्ता जाग्रदादिविमोक्षान्तः संसारः जीव 
कल्पितः ॥ ४॥ 
“ईक्षणादीति' । तदैक्षत बहु स्यां प्रजायेय' (छा० ६।२।३) श्रुतमीक्षणादि यश्याः सा ईक्षणादिः । 
“अनेन जीवेनात्मनाऽनुप्रविश्य छा० ६।३।२) इति श्रृतः प्रवेशोऽन्तो यस्याः सा प्रवेशान्ता । ईक्षणादिश्चासौ 
प्रवेशान्ता चेति पश्चात्कर्मंधारयः । सेयं सृष्टिरीशवरेण कल्पिता । जाग्रदादि: यस्य संसारस्य असौ 
जाग्रदादिः विमोक्षो मक्तिरन्तो यस्य सः विमोक्षान्तः संसारो जीवेन कल्पितः । तदभिमानित्वात्‌ 
जीवस्येत्यर्थः । ते जाग्रदादय इत्थं श्रयन्ते (कंवल्योप० १४) -'स एष मायापरिमोहितात्मा शरीरमास्थाय 
करोति सर्वम्‌ । स्त्रियन्नपानादिविचित्रभोगैः स एव जाग्रत्परितृप्तिमेति । स्वप्नेऽपि जीवः सुखदुःखभोक्ता 
स्वमायया कल्पितविश्वलो के । सुपुप्तिकाले सकले विलीने तमोऽभिभूतः सुखरूपमेति । पुनश्च जन्मान्तरकर्म 
योगात्स एव जीवः स्वपिति प्रबुद्धः । पुरत्रये क्रीडति यश्च जीवस्ततस्लु जातं सकलं विचित्रम्‌ । जाग्रत्स्वप्न- 
सुषुप्त्यादिप्रपञ्चं यत्प्रकाशते । तद्ब्रह्माहमिति ज्ञात्वा सववन्धैः प्रमुच्यते ॥ इति ॥४॥ 


माया आभार से जीव ईश्वर का निर्माण करती है। श्रुति में यह सुनने से जीव ईश्वर माया 
के कल्पित ही हैं । अन्य सब जगत्‌ इनका कल्पित है। प्रतिपादन करने योग्य अर्थ को बुद्धि में रखकर 
उसके लिए अर्थान्तर का जो वर्णन उसको उपोद्घात कहते हैं। जो चिदानन्दमय ब्रह्म के प्रतिबिम्ब से 
युक्त और सत्त्व रज, तमोगुणरूप जो जगत्‌ का उपादान ( प्रकृति ) उसे माया कहते हैं। वह प्रकृति 
सत्त्वगुण की शुद्धि और अशुद्धि से दो प्रकार की हुई माया और अविद्या रूप होती है। अर्थात्‌ विशुद्ध 
सत्त्व प्रधान को माया और मलिन सत्त्व प्रधान को अविद्या कहते हैं। माया में प्रतिबिम्बित ब्रह्म को 
ईश्वर और अविद्या में प्रतिबिम्बित को जीव कहते हैं यह सब तत्त्व विवेक प्रकरण में (१५।१६।१७) 
श्लोकों में कह चुके हैं। यही अभिप्राय इस श्रुति में कहा है कि माया और अविद्या आभास से 
जीव और ईश्वर को करती है । इससे जीव और ईश्वरमाया से कल्पित हैं और सम्पूर्ण जगत्‌ इन दोनों से 
कल्पित है ।। ३॥ 

जीव ईश्वर में किसने कितनी सृष्टि रचना की है, उसका वर्णेन करते हैं- 


ईक्षण आदि प्रवेश पर्यन्त सूष्टि ईश्वर की कल्पित है और जाग्रता आदि मुक्ति पर्यन्त सृष्टि जीव 
कल्पित हे ॥४॥ 


फु 
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श्री पच्चदशी मीमांसा 
( ३०४ ) 


एवं पुरुषशब्दार्यावबोधोपयोगिनीं सृष्टिमभिधायेदानीं 'पुरुष’ शब्दाथंमाह-- 
भ्रमाधिष्ठानभूतात्मा कूटस्थासङ्गचिद्वपु: 7 
अन्योन्याध्यासतोऽस द्गघीस्थ जीवोऽत्र पूरुषः ।।५।। 
अन्वयः-कूटस्थासङद्भ चिद्वपुः भ्रमाधिष्ठानभुतात्मा असङ्गरीस्थजीवः अत्र अन्योन्याध्यासतःपूरुषः । 
'भ्रमाधिष्ठानेति' । यः कूटस्थासङ्गचिद्वप्‌रविकार्यसङ्गचित्स्दरूपः भ्रमाधिष्ठानभ्तात्मा श्रमस्य 
देहेन्द्रियायध्यासस्य अधिष्ठानभूतो अधिष्ठानत्वेन वर्तमानः परमात्मास्ति सोऽसङ्ग एव अन्योन्याध्यासतः 
अन्योन्य स्मन्‌ अन्योन्यात्म #तामन्योन्यधर्माश्चाध्यस्य सरवंव्यवहारभाग्भवतीत्याचार्यनिरूपितेन तादात्म्या- 
घ्यासेन असङ्कधीस्थजीवः स्वेन पारमाथिकसंबन्धशुन्यायां बुद्धौ वतेमानो जीवः सन्‌ अत्रास्या श्रुतौ पुरुष 
इत्युच्यते 'स वा अयं पुरुषः सर्वासु पूर्षु पुरिशयः (वृ० २।५।१८) इति श्रृत्या 'पुरुष' शब्दस्य व्युत्पादितत्वा- 
त्पुरुषस्येव च पुरुष एव पुरुष: बुदृध्य।दिकल्पताधिष्ठानं कूटस्थ्चैतन्यमेव बुद्धौ प्रतिबिम्बितत्वेन प्राप्तजी- 
वभावं सत्पृरुषशब्देनोच्यत इत्यभिप्रायः ।।५। 


उस ब्रह्मा ने देखा कि मैं एक प्रजा रूप से बहुत होऊं इस श्रुति में वर्णन किया ईक्षणा (देखना) 


जिप्तके आदि में है और (इस जीव रूप आत्मा से नाम रूप प्रकट किए) इस श्रुति में कहा प्रवेश हे । अन्त 
में जिसके ऐसी सृष्टि ईश्वर की कल्पित है और जाग्रत है आदि जिसके और विमोक्ष (मुक्ति) है । अन्त में 
जिसके ऐसा संसार जीव कल्पित है क्योंक्रि जीव उसका सभिमानी है ये जाग्रत आदि इस प्रकार शास्त्र में 
सुने जाते हैं । यह जीव चारों ओर से माया से परिमोहित हुआ, शरीर को मैं .मानता हुआ! सब कर्मो 
को करता है जाग्रत अवस्था में वही जीव स्त्री अन्न पानादि विविध भोगों भ तृप्ति अनुभव करता हे । 
स्वप्न में भी यह जीव अपनी माया से कल्पित लोक में सुख-दुःख का भोक्ता बनता है और सुषुप्ति में 
सबके विलीन होने पर अज्ञान से आवृत हो सुख भोगता है। पुनः जन्मान्तर में किये कर्मो के योग से 
ही बही जीत स्वप्न या जाग्रत अवस्था में पहुँच जाता है । जो जीव जाग्रदादि तीन अवस्थाओं अथवा 
शरीर रूप पुरियों में क्रीडा करता है उसी से विचित्र मनोमय जगत्‌ बना है । जाग्रत स्वप्न और सुषुप्ति 
आदिप्रपञ्च को जो प्रकाश करता है । वह ब्रह्म मैं हूं ऐसा जानकर सब बन्धनो से मुक्त होता है ॥४.। 

इस प्रकार “पुरुष” शब्द के अर्थ के ज्ञान में उपयोगी सृष्टिको कहकर “पुरुष” शब्द का 
अथे कहते हैं-- 

भ्रम का अधिष्ठान, कूटस्थ, असंग, चिद्वपु जो ब्रह्म है वह अन्योन्याध्यास से असंग बुद्धि में 
स्थित होकर जीव भाव को प्राप्त होने से पुरुष कहलाता है ॥५।। 


जो तत्त्व कूटस्थ (अविकारी) असंग और चित्‌ स्वरूप है । तथा देह, इन्द्रिय आदि के अध्यासरूप 
भ्रम का अधिष्ठान रूप परमात्मा है वह यद्यपि असंग भी है तो भी एक दूसरे के स्वरूप को धर्मो को एक 
दूसरे में मानकर सब व्यवहारों का भागी होता हैं। इस प्रकार आचार्य निर्छा[प्र (कहे) तादात्म्याध्यास 


HOSS छन साल 


तुप्तिदीपप्रकरणम्‌ 
( १०६ ) 


नन्वत्र 'पष'णब्देन केवलचिदाभासरूपो जीव एव उच्यतां किमनेत कटस्थचैतन्येन अधिष्ठान- 
भूतेनेत्याशङ्कय, तस्य मोक्षाद्यन्वयितृत्वसिद्धये तदपि स्वीकतंव्यमित्याह-- 
साधिष्ठानो विमोक्षादौ जीवो$धिक्रियते न तु । 
केवलो निरधिष्ठानविभ्रान्ते: क्वाप्यसिद्धितः ॥६॥ 
अन्वयः -अघिष्ठानः जीवः विमोक्षादौ न तु अधिक्रियते केवल: निरधिष्ठानविभ्रान्ते क्वापि 
असिद्धितः । 
साधिष्ठान इति' । साधिष्ठानोऽधिष्डानेत कटस्थचैनन्येन सहितो जीवः विमोक्षादौ मोक्षमार्ग 
दिसाधनानुष्छाने अधिक्रिवते अधिकारी भवति न क्रेवलचिदाभास: । कुत इत्यत आह - 'निरधिष्ठानेति? । 
अधिष्ठान रहितस्या रोप्यस्य लोकेऽद्ष्टत्वादिति भाव: । ६॥ 
इदानी साधिष्ठानस्यैव तस्य संसाराद्यन्वयितृत्वं श्लोकद्वयेन विभज्य दर्शयति-- 
अधिष्ठानांशसंयुक्तं भ्रमांशमवलम्बते । 
यदा तदाहं संसारीत्येवं जोवोऽभिमन्यते ॥७॥ 
अन्वयः --अधिष्ठानांशसंयुक्तं यदा जीवः भ्रमांशमवलस्वते तदा अहं संसारी इति एवं अभिमन्यते । 
अछिष्ठानांगति' जीवो यदा अधिष्ठानांशसंयुक्तं कूटस्थप्तहितं भ्रमांशं चिदाभासोपेतं शरीर- 
द्यमवलम्बते स्वस्व रूपत्वेन स्वीकरोति तदाहं संसारीत्येवमभिमन्यते ॥७॥ 


से असंग बुद्धि में स्थित हो जो जीव पारमार्थिक (सच्चे। सम्बन्ध से शून्य बुद्धि में अपने रूप से रहता हुआ 
जीव होकर इस श्रुति में पुरुष कहा गया है। वह पुरुष सब पुरियों देहों में शयन करता है। इस श्रति 
में वणित है और पुरुष को ही पुरुष कहते हैं-बुद्धि आदि की कल्पना का अधिष्ठान कूटस्थ चैतन्य ही 
बुद्धि में प्रतिविम्बित होकर जीव बना हुआ पुरुष कहलाता है ॥५॥ 


यदि कहो कि प्रुष शब्द से केवल चिदाभास रूप जीव को ही क्यों लेते अधिष्ठानभूत कटस्थ 
चैतन्य के ग्रहण का क्या प्रयोजन इस शंका का उत्तर -चिदाभास रूप जीवको मोक्षादि के अन्वयी 
(सम्बन्धी) होने से कूटस्थ चैतन्य सहित ही होता है -- 

अधिष्ठान कूटस्थ चैतन्य सहित चिदाभास जीव को मोक्ष-स्वर्ग के साधनों के अनुष्ठान का 
अधिकारी होता है केवल चिदाभास को यह अधिकार नहीं होता है। अधिष्ठान के बिना भ्रान्ति 
( आरोप्यपदार्थं ) कहीं देखने में नहीं आता ॥६॥ 


अव दो श्लोकों से अधिष्ठान सहित जीव का ही संसार में अन्वय हैं यह दिखाते हैं 


जीव जब अधिष्ठान अंश सहित (कूटस्थ सहित) भ्रमांश का चिदाभास सहित दोनों शरीरों को 
अपने स्वरूप से स्वीकार करता है । तब मैं संसारी हूँ यह अभिमान करता है ॥७॥ 


फा० ४& 


श्री पब्म्वदशी मीमांसा 
( २०६ ) 


भ्रमांशस्य तिरस्कारादधिष्ठानप्रधानता । 
यदा तदा चिदात्माहमसङ्गोऽस्मीति बुध्यते ॥८॥। 
अन्वयः--यदा भ्रमांशस्य तिरस्कारात्‌ अधिष्ठानप्रधानता तदा चिदात्मा अहं असङ्गः अस्मि 
इति बुध्यते । 
यदा पृनभ्रं मांशस्य देहद्दयसहितस्य चिदाभासस्य तिरस्कारान्मिथ्यात्वज्ञाीनेन अनादरणात्‌ 


अधिष्ठानप्रधानता अधिण्ठानभूतस्येव ।कूटस्थस्य स्वरूपत्वं जीवेन स्वीक्रियते तदा अहं 'चिदात्माऽस्ग- 
शचास्मी' ति बुध्यते जानाति ॥८॥ 


नन्वघिष्ठानचेतन्यस्य जीवस्वरूपत्वस्वीकारे चिदात्माहमसङ्गोऽस्मीति बुध्यते इति यदुक्तं तदनु- 
पपन्नं स्यात्‌, असङ्ग चिद्रूपस्य कूटस्थस्य अहुप्रत्ययविषयत्वाभावादिति शद्धुते -- 


नासद्भ ऽहंकरातर्यक्ता कथमस्मीति चेच्छणु । 
एको मुख्यो द्वावमुख्यावित्यर्थस्त्रिविधोऽहमः ।। ८॥। 
अन्तरयः -असङ्गो अहंकृतिन युक्ता कथं अस्मि इति चेत्‌ शृणु एकः मुख्यः द्वौ अमुख्यौ इत्यर्थः 
अहमस्त्रिविधः । 
नासङ्ग इति । असङ्गो चिदात्मनि विषये अहुंप्रत्ययो न युज्यते यतः, अतः कथमहमस्मीति 


जानीयात्‌ ? न कथमपीत्यर्थः । मुख्यया वृत्था अहंत्रत्ययविषयत्वाभावेऽपि लक्षणया तदस्तीति विवक्षुः 'अहं 
शब्दार्थं तावद्विभजते --श्रृण्विति' अहमोऽहंशन्दस्येत्यर्थं: ॥&॥। 


जब फिर वह भ्रमांश दोनों देहों सहित चिदाभास का तिरस्कार कर देता है । मिथ्या समझकर 
आदर न करके, अधिष्ठान कूटस्थ की प्रधानता स्वस्वरूपता को ही स्वीकार कर लेता है तब, मैं चिदात्मा 
हँ अधंग हुं यह जानता है ॥5॥ 

शंकरा -अधिष्ठान चैतन्य को जीवछूप मानोगे तो में चिदात्मा असंग हूँ यह न बनेगा, असंग 
चिदात्मा में अहं प्रत्यय ( प्रतीति का ) विषय नहीं हो सकता इस शंका को करते हैं-- 

असङ्ग अत्रिषय चिदात्मा में अहंकार का होना ठीक नहीं, इसलिए वह यह क्योंकर जान सकता 


है कि मैं ह. क्रिपी प्रकार भी नहीं जान सक्ते इस प्रश्नका उत्तर सुनो -( एक मुख्य और दो अमुख्य 
इस प्रकार अहं के तीन अर्थ होते हैं ) अर्थात्‌ शब्द को मुख्य वृत्ति से ( शक्ति वृत्ति से ) चाहे आत्मा भद्द 


प्रत्यय का विषय नहीं है । परन्तु लक्षणावृत्ति से वह्‌ अहं प्रत्यय का विषय है ॥३॥ 


ब्ृप्तिदीपप्रकरणम्‌ 
( ३८७ ) 


की दृशो मुख्योऽथे इत्याकाङ क्षायां तं दशैयति-- 
अन्योन्याध्यासरूपेण कूटस्थाभासयोर्वपुः । 
एकीभूय भवेन्मुख्यस्तत्र मूढैः प्रयुज्यते ।।१०॥। 
अन्वयः-अन्योन्याध्यासरूपेण कूटस्थाध्यासयोःवपुः मुख्यः एकीभूय भवेत्‌ तत्र मूढैः (अहं शब्दः) 
प्रयुज्यते । 
'अन्योन्येति’ । कूटस्थचिदाभाक्षयोः स्वरूपमन्योन्याध्यासेनेक्यं प्राप्तं 'अहं' शब्दस्य वाच्यत्वेन 
मुख्योऽर्थो भवति । अस्य कुतो मुख्यत्वमित्यत आह-तत्र मूढैरिति' । यतः' इत्यध्याहारः । तत्र तस्मिन्न 
विविक्तकूटस्थचिदाभासयोः स्वरूपे यतो विवेकज्ञानशून्यंः सर्वेरप्यहंशब्दः प्रयुज्यते, अतोऽस्य मुख्यत्व- 
मित्यर्थः ।१०॥ 
इदानीममुख्यौ द्वो दर्शेयति-- 
पृथगाभासकूटस्थावमुख्यौ तत्र तत्त्ववित्‌ । 
पर्यायेण प्रयुङ्क्तेऽहं शब्दं लीके च वैदिके ॥११॥ 
अन्वयः - आभास कूटस्थौ अमुख्यौ पृथग्‌ (भवतः) तत्र तत्त्ववित्‌ अहंशब्दः लोके वैदिके च 
पर्यायेण प्रयुङ क्ते । 


“वृथगिति' । आभासकूटस्यौ प्रत्येकमहंशन्दार्थत्वेव यदा विवक्षितौ तदा अमुख्याथौं भवतः । 
अनयोरमुख्यत्वे कारणमाह -'तत्र तत्त्वविदिति’ । अत्रापि 'यतः' इत्यध्याहारः । तत्त्वविद्यतस्तत्र तयोः 
कूटस्थचिदाभासयोरहं२ब्दं लोके लौकिके वैदिके बैदिकब्यवहारे च पर्यायेण प्रयुङ क्ते इति योजना । 
अयं भावः-विदाभासकूटस्थयोरविविक्तरूपस्य सार्वजनीनव्यवहाविषयत्वात्‌ मुख्याथत्वं, बिवक्तरूपस्य तु 
कतिपयजनेः कदाचिदेव व्यवह्लियमाणत्वादमुख्यार्थत्वमिति ॥११॥ 


अब मुख्य अर्थ को दिखाते हैं-- 


कूटस्थ और चिदामास का स्वरूप अन्योन्याऽध्यास से एक हो जाता है। जत्र वही एक हुआ 
स्वरूप अहं शब्द का वाच्य अर्ये हे । अब इसकी मुख्यता में कारण कहते हैं। जिससे पृथक्‌ विवेक नहीं 
जिनको उसके मिले-जुले स्वरूप का ज्ञान नहीं, उस कूटस्थ और चिदाभाप्त के स्वरूप में विवेक ज्ञान शून्य 
संपूर्ण मूढ़ जत अहं शब्द के प्रयोग को करते हैं इससे वह मुख्य है ॥३० 

अब अमुख्य दोनों स्वरूपों को कहते हैं-- 


आभास और कूटस्थ 'अहं" शब्द के दो पृथक्‌-पृथक्‌ अमुख्य लक्ष्य अर्थे है । क्योंकि तत्त्वज्ञानी 
लोग इन दोनों अर्थों में लौकिक तथा वैदिक ब्यवहारों में पर्याय से अहं शब्द का प्रयोग करते हैं ॥११॥। 


श्री पञ्चदशी मीमांसां 


( ३८८ ) 


'पर्यायेण प्रयुड क्ते' इत्युक्तमेवार्थ प्रपञ्चयति प्रतिपत्तिसौकर्याय श्लोकद्वयेन-- 
लौकिकव्यवहारेऽहं गच्छामीत्यादिके बुधः । 
विविच्येव चिदाभासं कूटस्थात्त विवक्षति ॥१२॥ 
अन्वयः--लौकिकव्यवहारे अहं गच्छामि इत्यादिके बुधः चिद भासं विविच्यैव कूटस्थात्‌ तं विवक्षति । 
'लौकिकेति' । बुधो विद्वान्‌ अहं गच्छामो” त्यादिलौकिकव्यवहारे कूटस्थाच्चिदाभासं विविच्य, 
तमेवाहंशब्देन विवक्षति वक्तुमिच्छति । १२॥ 
असङ्गोऽहं चिदात्माऽहमिति शास्त्रीयहृष्टितः । 
अहंशब्दं प्रयुङ्क्तेयं कूटस्थे केवले बुधः ॥१३॥ 
अन्वयः-अहं असङ्गः अहं चिदात्मा इति शास्त्रीयदृष्टितः अयं बुधः केवले कूटस्थे अहंशब्दं प्रयुङ क्ते । 
'असङ्क इति’ अयमेव बुध: शास्त्रीयदृष्टितः बेदान्तश्रवणजनितज्ञानेत केवले चिदाभासाद्विविवते 
कूटस्थे 'असङ्गोऽहं चिदात्माहम्‌' इति लक्षणया अहं’ शब्दं प्रयुङवते। अतो लञ्जणया अहंशब्दार्थत्वेन 
अहुप्रत्ययविषयत्वसंभवातु 'अस ङ्गोऽहमस्मीति’ ज्ञानमृपपद्यत इत्यभिप्रायः ॥१३॥। 


चिदाभास और कूटस्थ चेतन्य ये दोनों पथक्‌-पृथक्‌ अहं शब्द के अर्थ रूप से कहे जाते हैं तब 
वे दोनों अहंशब्द के गोण अर्थ हो जाते हैं इन दोनों के अमुख्य होने में कारण कहते हैं-इनमें 'यतः 
शब्द का अध्याहार क्रिया जाता है क्योंकि तत्त्ववेता लोग लौकिक ब्ववहार और वेदिक ब्यवहार में 
क्रमशः अहंशब्द का प्रयोग करते हैं । आशय यह हे कक चिदाभास और कूटस्थ चैतन्य में अविविक्तरूप 
से सामान्य जन व्यवहार में प्रयोग करते हँ । सामान्य जन के चिदाभास और कूटस्थर्चेतन्य में अविविक्त 
रूप से व्यवहार का विषय होने से मुख्य अर्थ है, किन्तु कुछ तत्त्ववेत्ता लोगों द्वारा विवेचित रूप के कभी 
कदाचन ही व्यवहार का विषय होने से वे उसके अमुख्य अर्थ होते हैं ॥११॥ 


ज्ञान की सुगमता के लिए ये दो श्लोकों से पर्याय से प्रयोग का वर्णन करते हैं-- 


बुध शुद्ध बुद्धि ज्ञानवाव्‌, में जाता हूँ इत्यादि लौकिक व्यवहारों में चिदाभास को कटस्थ से पृथक्‌ 
जानकर ही उसके बल चिदाभास को ही अहं शब्द से कहना चाहता है ॥१२॥ छे F 


यही बिद्वान्‌ शास्त्र को ध्यान में रखकर वेदान्त के श्रवण से उत्पन्न हुआ ज्ञान से चिदाभास से 
पृथक्‌ जाने हुए केवल कूटस्थ में “में असंगत हूँ” “में चिदात्मा हु ' इस प्रकार लक्षणा से अहं शब्द का 
प्रयोग करता है ! इस प्रकार लक्षणा से त्रिदात्मा कटस्थ भी अहं शब्द का अर्थ होने से अहं प्रतीति का 


विषय हो जाने से मैं असङ्ग हूँ । यह ज्ञान उत्पन्न हो जाता है ॥१३। 


I हक के 


तृप्तिदीप प्रकरणम्‌ 


( ३०४ ) 


ननु पृथगाभासकूटस्थौ 'अहं' शब्दस्य अमख्यार्थावित्युक्तं तयोम॑ध्ये कूटस्थः किमज्ञाननिवृत्तयेऽस- 
ङ्गोस्मीति जानाति, कि वा चिदाभास ? न तावत्कूटस्थः, तस्यासङ्गचिद्र्पत्वेन ज्ञानित्वाज्ञानित्वयोरनुपषत्तेः, 
अतश्चिदाभासस्य ज्ञानित्वादिकं वक्तव्यम्‌ । तथा च सति कूटस्थादन्यश्चिदाभासोऽहं कूटस्थोऽस्मीति न 
ज्ञातुमहूतीति शङ्कुते-- 
ज्ञानिताज्ञानिते त्वात्माभासस्येव न चात्मनः । 
तथा च कथमाभासः कूटस्थोऽस्मीति बुध्यताम्‌ ॥॥१४॥ 
अन्वयः ज्ञानिता अज्चानिता तु आत्माभासस्यैव आत्मनः च न, तथा च कथं आभासः अहं 
कूटस्थः अस्मि इति बुघ्यतास्‌ । 
'ज्ञानितिज्ञानिते इति' ॥ १४॥ 
तस्य कूटस्थान्यत्वमेवासिद्धमिति परिहरति -- 
नायं दोषश्चिदाभासः कूटस्थेकस्वभाववान्‌ । 
आभासत्वस्य मिथ्यात्वात्कूटस्थत्वावशेषणात्‌ ॥१५॥ 
अत्ययः--अयं दोषः कूटस्थेकस्वथाववान्‌ न चिदाभासः आभासत्वस्य मिथ्यात्वात्‌ कूटस्थत्वाव 
शेषणात्‌ । "३ 
'नायमिति' । तत्रोपपत्तिमाह 'आभासत्वस्येति' । यथा दर्पणे प्रतीयमानस्य मखाभासस्य 
ग्रीवास्थं मुखमेव तत्त्वं तद्वदिति भाव: ॥१५। है 


यदि कहो कि चिदाभास और कूटस्थ. पृथक-प्रथ% अह शब्द के जो अमुख्यार्थ कहे उन दोनों 
( कूटस्थ चिदा भास के ) के मध्य में अज्ञान निवत्त के लिए “में असंग हूँ” यह कूटस्थ जानता हैया 
चिदाभास जानता है, कूटस्थ को तो नहीं कह 9कते वह असंग , चिद्रूप है वह ज्ञानी या अज्ञानी नहीं 
हो सकता इससे विदाभास को ही ज्ञानी-अज्ञा गी कहना पड़ेगा । कूटस्थ से अन्य चिदाभास को मैं कटस्थ 
हूँ. ऐसा ज्ञान होना अयोग्य है यह शका करते हूँ -- के 


ज्ञानी और अज्ञानी तो दोनों ही आत्मा का आभास (छाया) को ही होता है ! आत्मा को नहीं 


ऐसी स्थिति में चिदाभास को मैं कूटस्थ हूँ यह ज्ञान कंसे होगा अर्थात्‌ नहीं होगा । चिदाभास केसे जाने मैं 
कूटस्थ हूँ ॥१४।। 
उक्त शंझ्ा का समाधान वह चिदाभास कूटस्थ से अन्य भी नहीं हो सकता -- | 
चिदाभास को कूटस्थ के संग एक स्वमाव वाला है-वह कूटस्थ से भिन्न तत्व नहीं है आभास 
(छाया) तो मिथ्या है । जँसे दर्पण में ( यह आभासवाद की रीति है ) प्रतीत हुआ, जो मंख के आभास 


का वास्तविक रूप (तत्त्व) ग्रीवा पर लगा हुआ मुख ही है । इसी प्रकार आभास मिथ्या हे और कटस्थ 
ही शेष रहता है ॥॥१५॥ हे 


श्री पष्म्चदशी मीमाँसा 
(, ९३० --) 


ननु चिदाभासस्य मिथ्यात्वे तदाश्रितं कूटस्थो5स्मीति' ज्ञानमपि मिथ्या स्यादिति शङ्कूते- 
कूटस्थोऽस्मीति बोधोऽपि मिथ्या चेन्नेति को वदेत्‌ । 
नहि सत्यतयाभीष्टं रज्जुसपंविसपंणम्‌ ।॥।१६॥ 


अन्वयः कूटस्थो अस्मि बोधोऽपि मिथ्या चेत्‌ इति को वदेत्‌ न हि सत्यतयाभीष्टं रज्जुसर्प 
विसर्पणम्‌ । 


“कूटस्थ इति’ । कूटस्थस्वरूपातिरिक्तस्य कृत्स्नस्यापि मिथ्यात्वाभ्यूपगमात्‌ तन्मिथ्यामस्माक- 
मिष्टमेवेति परिहरति - नेति को वदेदिति’ ¦ उक्तमर्थ दृष्टान्तेन स्पष्टयति--'नहोति' । रज्ज्वां कल्पितस्य 
सपेस्य गत्यादिकमपि प्रतीयमानं वास्तवं ना ङ्गी क्रियते यथा तद्वदिति भाबः ॥१६॥ 


ज्ञानस्य-मिथ्यात्वे'तेन संसा रनिवृत्ति्नं स्या दित्याशङ्कच, निवत्येस्य संसारस्यापि तथात्वात्तन्निवृत्ति- 
रुपपद्यते स्वप्नव्या घ्रदर्शनेन निद्रानिवृत्तिवदित्यभिप्रायेणाह— 


ताहृशेनापि बोधेन संसारो हि निवर्तते । 
यक्षानुरूपो हि बलिरित्याहुलॉकिका जना: ॥१७॥। 
अन्वयः-तादृशेनापि बोधेन संसारो हि निवर्तते यक्षानुरूपो हि बलिः इति लौकिका जना आहुः । 
'तादृशेनेति' । तत्र {यादृशो यक्षस्तादृशो वलिः' इति लौकिकगाथां संवादयति-- 
“यक्षेति” ॥१७॥ 


शंका-चिदाभास को मिथ्या मातोगे तो उसको मैं कूटस्थ हूँ यह ज्ञान भी मिथ्या हो जायेगा -- 

समाधान-कूटस्थ के स्वरूप से भिन्न सबको मिथ्या होने से यह भी हमको मिथ्या इष्ट है । 
यह ज्ञान मिथ्या नहीं है यह कोन कहता है । जैसे रज्जू में कल्पित सपं की गति को भी हम सत्य नहीं 
मानते-इसी प्रकार मैं कूटस्थ हूँ, यह ज्ञान भी मिथ्या है ।।१६॥ 

ज्ञान को मिथ्यात्व मान लेने पर उससे संसार की निवृत्ति नहीं होगी, ऐसी आशंका कर संसार 
का ज्ञान भी तो मिथ्या है, इसलिए मिथ्या ज्ञान से उसकी निवृत्ति का होना घटता है । जैसे स्वप्न में देखे 
हुए सिंह से निद्रा कौ निवृत्ति होती है इस अभिप्राय को लेकर कहते हैं-- 

मिथ्या ज्ञान से भी संसार की निवृत्ति हो जाती है क्योंकि संसार मिथ्या है जैसे यक्ष का देव 
बंसी उसकी बलि । इस प्रकार सामान्यजन कहते हैं॥१७॥। 


विशेष --(१) प्रत्यक्‌ रूरो यः साक्षी अयं।अहमस्मि निरन्तरं भावयेत्‌ भासमानं अन्तःकरणस्फुरंण रूप 
अधिष्ठानस्वरूपं अध्यासनिवतिकामु । 


बुप्तिदीपप्रकरणम्‌ 


( ३४१ ) 


उपपादितमर्थ॑मुपसंहरति- 


तस्मादाभासपुरुषः स कटस्थो विविच्य तमु । 
कूटस्थोऽस्मीति विज्ञातुमहंतीत्यभ्यधाच्छ तिः ॥१८॥। 


अन्वय : तस्मात्‌ आभासपुरुषः स कूटस्थः तं विविच्य कूटस्थः अस्मि इति विज्ञातुं अहुँति इति 
श्रुतिः अभ्यधात्‌ । 


'तस्मादिति' । यस्मात्‌ कूटस्थ एव चिदाभासस्य निजं स्वरूपं तस्मात्‌ 'पुरुष’ शब्दवाच्यः क्टस्थेन 


सहितश्चिदाभासः तं कूटस्थं मिथ्याभ्ूतात्स्वस्मात्‌ विविच्य, लक्षणया 'कूटस्थोऽहमस्मी' त्यवगन्तृं शक्नो- 
तीत्यभिप्रायेण श्रुतिरस्मीत्युक्तवतीत्यथेः ॥१८॥। 


लौकिक जन ऐसा कहते हैं कि जैसा यक्ष वैसी उसकी बलि, जब संसार मिथ्या" है तो वह मिथ्या 
बोध से ही मर जायेगा ॥१७।। 


अब उपपादन (आरम्भ) किये अर्थ का उपसंहार करते हैं- 


जिससे कूटस्थ ही चिदाभास का अपना स्वरूप है । इसलिए पुरुष शब्द का वाच्य कूटस्थ सहित 
चिदाभास, उस कूटस्थ को मिथ्या स्वरूप अपने से पृथक्‌ जानकर लक्षणा से मैं कूटस्थ हूँ यह जान सकता 
है । इसी अभिप्राय से श्रुति में मैं कूटस्थ हँ (अस्मि) यह पद कहा है ॥१५॥ 


विशेष--(१) यहाँ यह अभिप्राय है समान सत्ता वाले पदार्थ परस्पर साधक वाधक होते हैं । विषम 
सत्ता वाले नहीं, जसे व्यावहारिक अन्न जल से व्यवहारिक क्षधा या प्यास की निबत्ति 
होती है । प्रातिभासिक अन्न, जल से नहीं । व्यावहारिक रजतादिकों से ही व्यावहारिक 
आभूषण कार्य सिद्ध होते हैं--प्रातिभासिकरजतादिकों से नहीं, वैसे दृष्टिसृष्टिवाद की 
रीति से प्रातिभासिक, और सृष्टिदृष्टिवाद की रीति से व्यावहारिक रूप मिथ्या 


संसार की स्वसमान सत्ता वाले मिथ्याज्ञान से ही निवृत्ति होती है । पारसाथिक 
से नहीं । 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( ३४२ } 


एवं 'पुरुषोऽस्मी' ति पदद्वयप्रयोगाभिप्रायमभिधाय, 'अयस्‌' इति पदप्रयोगाभिप्रायमाह -- 
असंदिग्धाविपर्यस्तबोधो देहात्मनीक्ष्यते । 
तद्वदत्रेति निर्णेतुमयसित्यभिधीयते ।।१६॥ 

अन्वय : - असंदिग्धाविपर्येस्तवोधः देहात्मनि ईक्ष्यते तद्वत्‌ अत्र इति निणेतं अयं इति 
अभिधीयते । 

'असंदिरधेति' । लौकिकानां प्रसिद्धे देहरूपे आत्मनि संशयविपर्ययरहितोऽयमस्मीति बोधो यद्गदुप- 
लभ्यते, अत्र प्रत्यगात्मनि विषये त्तद्वत्तथाविधं ज्ञानं मुक्तिसिद्धये संपाद्यमिति निर्णेतु 'अयम्‌' इत्यभिधीयते 
श्रृत्येति शेषः ।१६॥ 

ईद्‌ शस्येव बोधस्य मोक्षसाधनत्वे च आचायंवावयं संवादयति - 

देहात्मज्ञानवज्ज्ञानं देहात्मज्ञानबाघकम्‌ । 
आत्मन्येव भवेद्यस्य स नेच्छञ्चपि मुच्यते ।।२०॥। 

अन्वय :--देहात्मज्ञानवद ज्ञानं देहात्मज्ञानबाधकं यस्य आत्मनि एव भवेत्‌ स नेच्छन्‌ अपि 
“मुच्यते । 

'देहात्मेति’ । 'अहं मनुष्यः' इति देहात्मविषयो द्‌ ढुप्रत्ययो यथा, एवं प्रत्यगात्मन्येव 'देह एव 
आत्मा' इत्येवं देहात्मत्वज्ञानापबाधनेन 'ब्रह्माहमस्मी’ ति ज्ञानं यस्य जायते स विद्वान्नेच्छन्नपि मोक्षेच्छा- 
रहितोऽपि मुच्यते, संसारहेतो रञ्ञानस्य ज्ञानेनापबाधितत्वादिति भावः ॥२०॥ 


` इस प्रकार पुरुष “अस्मि” मैं पुरुष हूँ इन दोनों पदों के प्रयोग का अभिप्राय कहकर “अयघ्‌” इस 

पद के प्रयोग का अभिप्राय कहते हें -- 

जैसे लौकिक मनुष्य प्रसिद्ध देह रूप आत्मा में संशय और विपर्यय से रहित "अयम्‌ अस्मि” 
यह मैं हूँ यह बोध सबको होता है वैसा ही (संशय और विपयेय से रहित) दृढ ज्ञान मुक्ति के लिए 
प्रत्यगात्मा में भी यह ज्ञानकर लेता चाहिए, इस बात का निर्णय करने के लिए श्रुति में “अयं” पद 
कहा है ॥१४॥। 

इस प्रकार का दृढ ज्ञान मोक्ष का साधन है इसको शंकराचार्य के वाक्य का प्रमाण देते हैं-- 

मैं मनुष्य हँ यह दूढ़ ज्ञान जैसे देह रूप आत्मा में होता है उसी प्रकार दृढ़ प्रत्यगात्मा में 
“देह आत्मा है. इस ज्ञान का. बाधक” मैं ब्रह्म हूँ। यह ज्ञान जिसको हो जाय, वह्‌ मोक्ष की इच्छा से रहित 
भी वह विद्वान मुक्त हो जाता है, क्योंकि संसार का हेतुभुत अज्ञान तो उसका ज्ञान से निवृत्त ही 
हो चुका है ॥२०॥ । 


तृप्तिदीपप्रकरणथ्‌ 


“अयम्‌ इति पदप्रयोगस्याभिप्रायान्तरं शद्धुते-- 
अयमित्यपरोक्ष त्वमुच्यते चेत्तदुच्यताम्‌ । 


स्वयंप्रकाशचैतन्यमपरोक्षे सदा यत: ॥२१॥ 
अन्वय : -अयं इति अपरोक्षत्वं उच्यते चेत्‌ उच्यतां स्वयंप्रकाशचेतन्यं यतः सदा अपरोक्षं । 


'अग्रमिति’' । यथा अयं घटः’ इत्यादिप्रयोगेष्विदमा निदिष्टस्य वस्तुन आपरोक्ष्यं द ष्ट' 
तथाऽय्रमस्मीत्यत्रापीति भावः 1 तदप्यस्माकमिष्टमेवेत्याह--~'तदुच्यतामितिः । कुत इत्यत आह--'स्वय- 
मितिः । साधनान्तरनिरपेक्षतयाऽवभासमानं चैतन्यं व्यवधायकाभावात्‌ नित्यमपरोक्षमित्यस्माभिः अभ्युपेतः 
त्वादित्यर्थः ॥ २१॥ 


अब 'अथयम्‌' इस पद के प्रयोग में अन्य अभिप्राय से शंका करते हैं-- 


यह मैं हँ । इससे ब्रह्म को भी अपरोक्ष कहोगे तो कहो हम मानते हैं, क्योंकि स्वयं प्रकाशमान 
चैतन्य सदैव अपरोक्ष है ॥२१॥ 


जैसे यह घट है इत्यादि प्रयोगों में (पदों में) यह शब्द से दिखाई वस्तु प्रत्यक्ष दिखाई देती है । 
वैसे ही यह ब्रह्म में हूँ, यहाँ भी ब्रह्म प्रत्यक्ष हो जायेगा ऐसा कहोगे तो प्रत्यक्ष हो जाय, यह भी हमको 
इष्ट ही है । समाधान मान लो स्वयं प्रकाश रूप चैतन्य सदा ही अपरोक्ष (प्रत्यक्ष) है । उसको 
प्रकाशित करने के लिए दूसरे साधन को अपेक्षा नहीं है। आवरण कर्ता के अभाव के कारण नित्य 
अपरोक्ष? हैं ॥२१॥ 


विशेष - (१) यदि चैतन्य का आवरण मानोगे तो प्रकाशक के अभाव के कारण संसार की अप्रतीति ही 
हो जायेगी--यदि उसका आवरण नहीं है ऐसा मानो तो आचायों ने अज्ञानी को “मै” 
अज्ञानी हूँ और ब्रह्म को नहीं जानता, इस अनुभव के अनुसार ब्रह्म के आश्रित और ब्रह्म 
को आच्छादित करने वाला होने के कारणआश्रयत्वविषयत्वभागिनी निविभागचितिरेव- 
केववला० (संक्षे० श० १।३१४।) जो “स्वाश्रय स्वविषय” बताया है यह कथन सिद्ध नहीं 
होता इसलिए सामान्य अंश की प्रतीति और विशेष अंश की अप्रतीति स्वीकार करने पर 
किसी भी प्रकार विरोध नहीं होता । 

फा» ५० 


श्री पञ्चदश्षी माोमासा! 
( ३५४ ) 


नन्वात्मनः स्वप्रकाशचिट पत्वेन नित्यापरोक्षत्वास्युपगमे 'अयम्‌” इति पदभ्रयोगस्य अभिप्राय 
वर्णताङ्जीकारबलादागतं आत्मनः परोक्षविषयत्वं अपरोक्षविषयत्व पूर्वोक्तं ज्ञानाज्ञानाश्रयविषयत्वं वा 
अनुपपन्नं स्यादित्याशङ्कच, दशमे इव सवं मृपपत्स्यत इत्याह-- 
परोक्षमपरोक्षं च ज्ञानमज्ञार्नामत्यदः । 
नित्यापरोक्षरूपेऽपि द्वयं स्याहृशमे यथा ॥२२॥ 
अन्वय: परोक्षं अपरोक्षं च ज्ञानं अज्ञानं इति अदः नित्यापरोक्षरूपेऽपि दशमे यथा 
द्यं स्यात्‌ । 
“प्रोक्षमिति’ । परोक्षमपरोक्षं चेत्येकं युगलं, ज्ञानमज्ञानमित्यपरं, इद द्वय नित्यापरोक्षरूपे- 
ऽप्यात्मनि दशमे इव स्यादित्यर्थः ॥२२॥ 


दृष्टान्त व्युत्पादयति - 
नवसंख्याहतज्ञानो दशमो विभ्रमात्तदा । 
न वेत्ति दशमोऽस्मीति वीक्षमाणोऽपि तान्नव ॥२३॥ 
अन्वय :-नवसंख्याहृतज्ञानः दशमः तदा विभ्रमात्‌ तान्‌ नव वीक्षमाणः अपि दशमः अस्मि 


इति न वेत्ति । 

'नवसंख्येति' । परिगणनीयपुरुषनिष्ठया नवसंख्यया अपहूतविवेकज्ञानो दशमस्तदा तान्‌ परि: 
गणनीयान्नवसंख्याकान्वीक्षमाणोऽपि सम्यक्‌ पश्यन्नपि श्रान्त्या गणनाकर्हारं स्वात्मानं दशमोऽहमस्मी' ति 
न वेत्तीत्यर्थः ।। २३।। 


यदि कहो कि आत्मा को स्वप्रकाश चित्‌ रूप होने से नित्य अपरोक्ष मानोगे तो “अयम्‌' इस पद 
के प्रयोग का जो अभिप्राय वर्णन है, उसके बल से आत्मा की परोक्षता और पूर्वोक्त १४वें श्लोक में 
अपरोक्षता का ज्ञान और अज्ञानता की विषयता न बनेगी यह शंका करके, दशवें पुरुष के समान उपपत्ति 
(बनना) कहते हैं 

परोक्ष अपरोक्ष ये दोनों और ज्ञान और अज्ञान ये दोनों युगल, नित्य अपरोक्ष रूप आत्मा में भी 
दशवें पुरुष के समान सिद्ध हो सकते हैं ।।२२॥ 

अब दशमपुरुष की अज्ञान अवस्था के दृष्टान्त का वर्णन करते हैं-- 


गिनने योग्य पुरुषों की “नौ” ८ संख्या से जिसका विवेक लुप्त हो गया है, ऐसा वह दशवाँ पुरुष 
“नो? & पुछषों को प्रत्यक्ष देवता हुआ भी भ्रान्ति से गिनने वाला भी अपने आप को नहीं जानता कि मैं 
दशवाँ हूँ ॥२३॥ 


तृप्तिदीपप्रकरणम्‌ 


( ३४५ ) 


एवं दशमेऽज्ञानं प्रदश्यँ, तत्कायमावरणं दर्शयति-- 
न भाति नास्ति दशम इति स्वं दशमं तदा । 
मत्वा वक्ति तदज्ञानकृतमावरणं विदुः ॥२४॥ 
अन्वय :--त भाति नास्ति दशमः इति तदा स्वं दशमं मत्वा वक्ति यत्‌ अज्ञांनकृतं आवरणं 
बुधाः विदुः ! 
“न भातीति'। तदा दशमः स्वं दशमं सन्तं दशमो न भाति नास्ती’ ति मत्वा वक्ति । अस्य 
व्यवहारस्य यत्कारणं तदज्ञानङ्कतं अज्ञानकार्यंभावरणं विदुः, बुधा इति शेषः ॥२४॥ 
अज्ञानस्येव कायेविशेषविक्षेपं दर्शयति-- 
नद्यां ममार दशम इति शोचन्प्ररोदिति । 
अज्ञानक्रतविक्षेपं रोदनादि विदुर्बुधाः ॥२५॥ 
अन्वय :--दशमः नद्यां ममार इति शोचन्‌ प्ररोदिति अज्ञानकृतविक्षेपं रोदनादि बुधाः 
विदुः । 
'नद्यामिति’ ॥२५॥ 


इस प्रकार दशम में पुरुष अज्ञान को दिखाकर अज्ञान के काये आवरण को दिखाते हैं-- 


उस अज्ञान काल में वह दशवां स्वयं दशम होते हुए भी अपनी आत्मा को दशम मुझे प्रतीत 
नहीं होता दशम नहीं है यह मानकर कहता है । इस व्यवहार के कारण को अज्ञान का कार्य आवरण 
बद्धिमान्‌ मनुष्य मानते हैं -विद्यमान वस्तु को न जानना ॥२४॥ 

अब दशम के अज्ञान के ही कार्य विशेष विक्षेप को दिखाते हैं-- 


नदी में दशवाँ मर गया इस प्रकार शोक करके जो रोता है उस रोदन आदि को बुद्धिमान्‌ 
अज्ञान का किया हुआ “विक्षेप कहते हैं ॥२५॥ 


श्री पंच्चदणी मीमांसा 


( ३४६ ) 


देशमस्यासत्त्वांशनिवतँकं परोक्षज्ञानमाह-- 


न मृतो दशमोऽस्तीति श्रुत्वाऽऽप्तवचनं तदा । 
परोक्षत्वेन दशमं वेत्ति स्वर्गादिलोकवत्‌ ॥२६॥ 
अन्वय : तदा आप्तवचनं श्रुत्वा दशमः अस्ति न मृतः इति स्वर्गादिलोकवत्‌ परोक्षत्वेन 
दशमं वेत्ति । 
'न मृत इति’ ॥२६॥ 
तस्येवाभानांशनिवर्तेकमपरोक्षज्ञानं दशेयति-- 
त्वमेव दशमोऽसीति गणयित्वा प्रर्दाशतः । 
अपरोक्षतया ज्ञात्वा हुष्यत्मेव न रोदिति ॥२७।' 
अन्वय: त्वं एव दशमः असीति गणयित्वा प्रदर्शित: अपरोक्षतया ज्ञात्वा हृष्यति एव 
न रोदिति । 


“त्वमेवेति? । स्वेन परिगणितँर्नवभिः सह स्वात्मानं गणयित्वा 'त्वमेव दशमोऽसीति’ प्रर्दाशतः 
अहं दशमोऽस्मी' ति अपरोक्षतया ज्ञात्वा हर्ष प्राप्तोति रोदनं त्यजति ।.२७॥ 


अंब दशम मनुष्य के असत्व अंश का निवर्तक परोक्ष ज्ञान कहेते हैं-- 


उस समय "दशम मरा नहीं है” इस यथार्थवादी मनुष्य के वचन को सुनकर वह दशम पुरुष 
परोक्ष रूप (शास्त्र वचन से स्त्रीकार किए हुए) स्वर्ग आदि लोक के समान दशाँ होगा यह्‌ जानता है, यह 
परोक्ष ज्ञान है ॥२६॥ 


अब दशम के ही अभानांश के निवतेक अपरोक्ष ज्ञान को दिखाते हैं-- 


तू ही दशवाँ है इस प्रकार नौ पुरुषों को गिनक्रर उसे दिखाया ऐसे जब आप्त पुरुष 
दिखाता है। तब मैं दशवाँ हूँ वह अपरोक्ष रूप से जानकर वह हृषित हो उठता है--फिर रोना छोड़ 
देता है ॥२७॥ 


तृप्तिदीपप्रकरणम्‌ 


( ३६७ ) 


एवं दृष्टान्तभूते दशमे प्रर्दाशतमवस्थासप्तकमनूद्य, दार्ष्टान्तिके आत्मन्यपि तद्योजनीयमित्याह-- 
अज्ञाना वृत्तिविक्षेपद्विविधज्ञानतुप्तयः । 
शोकापगम इत्येते योजनीयाश्चिदात्मनि ॥२८॥। 
अन्वय :-~अज्ञानावृत्तिविक्षोपद्विविधञ्ञानतृप्तयः शोकापगमे इति एते चिदात्मनि योजनीयाः । 
'अज्ञानेति' । अज्ञानं चावृतिश्च विक्षपश्च द्विविधं ज्ञानं च तृप्तिश्चेति द्वन्द्वः समासः ॥२५॥। 
तत्रात्मन्यज्ञानादिकं क्रमेण दशेयति-- 
संसारासक्तचित्तः संश्चिदाभासः कदाचन । 
स्वयंप्रकाशकूटस्थं स्वतत्त्वं नेव वेत्त्ययम्‌ ॥२८॥ 


अन्वय :-संसारासक्तःचित्तः सन्‌ चिदाभासः कदाचन स्वयंप्रकाशकूटस्थं स्वतत्त्वं अयं 
नेव वेत्ति । 


'संसारासक्ते' त्यादिना चतुभि) | अयं चिदाभासो विषयसंपादनादिध्यानासक्तचित्तः सन्‌ कदाचन 
श्रुतिविचारात्पूर्वं कदापि स्वतत्त्वं स्वस्य निजं ख्पं स्वप्रकाशचिद्र्‌पं कूटस्थं प्रत्यगात्मानं नैव वेत्ति न 
जानाति यत्तदज्ञानम्‌ ॥२८॥ 


इस प्रकार दृष्टान्त रूप दशवे में {दिखायी सातो अवस्थाओं को दार्ष्टान्तिकरूप आत्मा में भी 
दशति हैं-- 


अज्ञान, आवरण, विक्षेप :(शोक या भ्रान्ति) परोक्षज्ञान, अपरोक्षज्ञान, तृप्ति, {शोकअपगम 
(दर होना) ये जो सात अवस्थाएँ दृष्टान्त भूत दशवें पुरुष में दिखाई है- वे सातों दार्ष्टान्तिक चिदात्मा 
में भी लगालो ॥२८॥ 


अब अज्ञान आदि को क्रम से चिदात्मा में दिखाते हैं-- 


यह चिदाभास, संसार, विषय संपादन आदि के ध्यान में मस्त होकर श्रति विचार सै 
पहले स्वरूप स्वप्रकाश चैतन्यरूप कटस्थ प्रत्यगात्मा को नहीं जानता उसका यह न जानना ही 
'अज्ञान' है ॥२४।। 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 
( पद ) 


न भाति नास्ति कूटस्थ इति वक्ति प्रसङ्गतः । 


कर्ता भोक्ताऽहमस्मीति विक्षेपं प्रतिपद्यते ।।३०॥ 

अन्वय :- कूटस्थः नास्ति न भाति इति प्रसङ्गतः वक्ति अहं कर्ता अहं भोक्ता अस्मि इति विक्षेपं 
प्रतिपद्यते । 

न भातीति’ । त्रिदात्मविषये प्रसङ्गो जाते 'कटस्थो नास्ति न भाती'ति मत्वा ब्रृते इदमञ्ञानकाय- 
मावरणं क्टस्थासत्त्वाभानाभिधानवत्कतृ त्वादिकमात्मन्यारोपयति । अस्यारोपस्य | हेतुर्देहद्वययुतश्चिदाभासो 
विक्षेपः ॥३०॥ 

अस्ति कूटस्थ इत्यादौ परोक्षं वेत्ति वार्तया 
पश्चात्‌ कूटस्थ एवास्मीत्ेवं वेत्ति विचारतः ॥३१॥ 

अन्वयः--अस्ति करस्थः इत्यादौ वार्तया परोक्ष वेत्ति पश्चात्‌ विचारतः कूटस्थः एव अस्मि 
इति एवं वेत्ति । 

अस्ति कूटस्थ इति' । परेण बोधितः ङूरस्योऽस्ती'ति जानाति इदं परोक्षज्ञानम्‌ । श्रबणा दि- 
परिपाकवशात्‌ 'कूटस्थो5हमेवास्मी” ति जानाति इदमपरोक्षज्ञानम्‌ ॥२१॥ 


चिदात्मा का प्रसंग चलने पर कटस्थ है ही नहीं और न प्रतीत होता है । यह कहना अज्ञान काँ 
किया आवरण है और कूटस्थ की असत्ता तथा अप्रतीति के कथन की तरह ही मैं कर्ता हूँ भोक्ता हूँ, इस 
प्रकार कतृ त्व आदि का जो अपने में आरोप करता है उस आरोप का हेतु जो स्थूल सूक्ष्म रूप दोनों देहों 
से युक्त चिदाभास हैं वही विक्षेप है ॥३०॥ 

बातचीत में दूसरे ब्रह्मनिष्ठ गुरु से रामझाया हुआ कूटस्थ है यह जानता है यही उसका परोक्ष 
ज्ञान है और फिर श्रवण मननादि के परिपाक के कारण ब्रह्म से अभिन्न प्रत्यगात्म रूप कूटस्थ' मैं ही हूँ 
ऐसा जान लेता है, यही उसका अपरोक्षज्ञान है ।३१॥ 


विशेष १--यह त्वं पदार्थं गोचर अपरोक्ष ज्ञान है, इतना ही ज्ञान सब अज्ञानादिक अनर्थे की निवृत्ति का 
हेतु नहीं है । किन्तु तवूपदार्थ अभिन्न त्वंपदार्थं गोचर मैं ब्रह्मा हुँ, यह अपरोक्ष ज्ञान सब 
अनर्थो की निवृत्ति का हेतु है । तथापि यहाँ हा ह, इस ज्ञान की अपरोक्षता को बताने 


वाला अर्थ कतृत्वादि कार्यरूप अनर्थ का निवारक मैं कूटस्थ हूँ यह अपरोक्ष ज्ञान 
उदाहरण है । 


तृप्तिदीषप्रकरणम्‌ 


(३४४ ) 


कर्ता भोक्तेत्येवमादि शोकजातं प्रमुञ्चति । 
कृतं कृत्यं प्रापणीयं प्राप्तमित्येव तुष्यति ॥३२॥ 
अन्वयः--कर्ता भोक्ता इति एबं आदि शोकजातं प्रमुञ्चति प्रापणीयं कृत्यं कृतं प्राप्तं इत्येव तुष्यति । 
'कर्तेति! । कटस्थासङ्गात्मज्ञानान्तरं कतृ त्वादिशोकजातं त्यजतीति यदयं शोकापगमः । कृत्यं 
कर्तेव्यजातं कृतं निष्पादितं, प्रापणीयं फलजातं प्राप्तं लब्त्रमिति तुष्यति, इयं तृप्तिरित्यर्थः ॥३२॥ 
दा्ष्टान्तिकेऽप्युक्तमवस्थासप्तकमनुवदति 
अज्ञानमावर्तिस्तद्व्वक्षेपश्च परोक्षधीः । 
अपरोक्षमतिः शोक्रमोक्षस्तृप्तिनिरङ्कुशा ॥३३॥ 
अन्वयः-अज्ञानं आवृतिः तद्‌वत्‌ विक्षेपश्च परोक्षधीः शोकमोक्षः तृप्ति: निरङ कुशा अपरोक्षमतिः । 
‘अज्ञानमिति’ ॥। ३३॥। 
ननूक्तावस्थासप्तकस्य आत्मधर्मंत्वा ङ्गीकारे तस्य कूटस्थत्वं व्याहन्येतेत्याशङ्कय एताः सप्तावस्थाः 
चिदाभासस्येव. न कटस्थस्येत्याह = 
सप्तावास्था इमा: सन्ति चिदाभासस्य तास्विमौ । 
बन्धमोक्षौ स्थितौ तत्र लिस्रो बन्धक्कतः स्मृताः ।।३४।। 
अन्वयः-इमाः सप्तावस्थाः चिदाभासस्य सन्ति इमौ बन्धमोक्षौ तासु स्थितौ तत्र तिस्रःबन्धक्ृतः स्मृताः । 
सप्तावस्था इति' । 'सर्व वाक्यं सावधारणप्‌' इति न्यायेन चिदासभास्येवेत्यवगम्यते, न कटस्थस्य, 
सप्तावस्थानामासामत्रोपऱ्यासो वृथेत्याशङ्कय, न वृथात्वं बन्धमोक्षकारित्वद्योतनकलत्वादुपन्यासस्येत्य- 


भिप्रायेणाह-'तास्विमाविति' । किमासां सप्तानमप्यविशेषेण बन्धमोनकारित्वं ? नेत्यह- 'तत्रेति’ 
अज्ञानावरणविक्षेपरूपास्तिस्र इत्यर्थः ।।३४॥। 


कूटस्थ ( नित्रिकार ) असंग आत्मा के ज्ञान . पश्चात्‌ मैं कर्ता भोक्ता हूँ इत्यादि यह शोक 
नाश है । मैंने करने योग्य को कर लिया है और प्राप्ति के योग्य फल मुझे प्राप्त हो गया है इस प्रकार 
सन्तोष (हर्ष) उसको हो जाता है यही तृप्ति है ॥३२॥ 

दार्ष्टान्तिक में भी उक्त सातो अवस्थाओं का अनुवाद करते हैं-- 

अज्ञान, आवरण विक्षेप, परोक्षज्ञान अपरोक्षज्ञान, शोकनिवत्ति और निरंकुश तृप्ति ॥३३॥ 

कोई कहे कि पूर्वोक्त सात अवस्था आत्मा में मानोगे तो कटस्थ न रहेगा यह शंका करके ये 
सात अवस्था चिदाभास की हो हुँ कूटस्थ की नहीं, यह वर्णन करते हैं 

ये सातो अवस्थाएँ चिदाभास की ही हैं कूटस्थ की नहीं हैं, इन सातों अवस्थाओं को यहाँ 
लिखना वृथा है वह ठीक नहीं, वृथा नहीं है, ये सातों अवस्थाएँ बन्धमोक्ष की कारण हैं इसलिए ऊहते हैं 
.इन सातों अवस्थाओं में ही बन्ध ओर मोक्ष समा जाते हैं पहली तीन अज्ञान, आवरण विक्षेप बन्धन करने 
वाली हूँ । शेष चार मोक्ष की अवस्थाएँ हैं ॥३४॥ 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( ४०० ) 


आसां बन्धकारित्वदर्शनाय तिसृणामपि स्वरूपं प्रत्येकं कार्यप्रदर्शनेत स्पष्टीचिकीर्षृः अज्ञानस्य 
स्वरूपं तावहॅणेयति -- 
न जानामौत्युदासीनव्यवहारस्य कारणम्‌ । 
विचारप्रागभावेन युक्तसज्ञानमी रितम्‌ ॥ ३५।। 
अन्वयः-उदासीनव्यवहारस्य न जानामि इति कारणं विचारप्रागभावेन युक्तं अज्ञानं ईरितं । 
“न जानामीति'। आत्मतत्त्वविचारप्रागभावसहितं उदासीनव्यवहारस्य कारणं “न जानामि’ 
इत्यनुभूयमानं अज्ञानमीरितमित्यर्थः ।। ३५॥ 
आवृतिस्वरूपं तत्कार्यं च दर्शयति-- 
अमार्गेण विचार्याथ नास्ति नो भाति चेत्यसौ । 
विपरीतव्यवहतिरा वृतेः कार्यमिष्यते ।॥।३६॥ 
अन्वयः-अथ अमार्गेण विचाये नास्ति नो धाति च इति असौ विपरीतव्यवहृतिः आवृतेः 
कार्य ईष्यते । 


'अमागेणति' । शास्त्रोक्तं प्रकारमतिलङ्धय, केवलं तर्केण विचार्य, अनन्तरं 'कूटस्थो नास्ति न 
भाती' त्येवंरूपो विपरीतव्यवहार आवरणकार्यमित्यथंः ॥३६॥ 


इनको बन्धकारिता दिखाने के लिए तीनों का स्वरूप प्रत्येक के कार्य को दिखाकर स्पष्ट करने 
की इच्छा से प्रथम अज्ञान का स्वरूप दिखाते हैं-- 

जिसके साथ आत्मा के विचार का प्रागभाव लगा हुआ है जो तूष्णीभावरूप उदासीन व्यवहार 
(कथन और प्रतीति) का कारण है और मैं नहीं जानता इस प्रकार अनुभूत होता है वह अज्ञान है ॥३५॥ 


अब आवरण के स्वरूप और कार्य को दिखाते हैं-- 


उसके पश्चात्‌ ( शास्त्रोक्त प्रकार को छोड़कर ) अमागं ( केवल तर्क ) से विचार करके 'कूटस्थ 
हैं ही नहीं और न प्रतीत होता है ऐसा जो विपरीत ब्यवहार करने लगता है, वह आवरण का कार्य 
माना जाता है ॥३६॥ 


: विशेष १-तं त्वौपनिषदं पुरुषं पृच्छामि वु० ३।5।२६। उस औपनिषद पुरुष को .मैं पूंछता हूँ । “नावेद- 
विन्मनुते तं वृहुन्तम्‌०” तै० ब्रा ३।१२।४। वेद को न जानने वाला पुरुष उस परिपूर्णं रूप 
परमात्मा को नहीं जान सकता । "वेदहेतुरपि ब्रह्म तद्वेदादेव मीयते,” लघु वातिक १।१। 


तृप्तिदीपप्रक रणम्‌ 


॥ ४०१ ) 


विक्षेपस्य स्वरूपं तत्कायं च दर्शेयति-- 
देहद्रयचिदाभासरूपो विक्षेप ईरितः । 
कतृत्वाद्यखिलः शोकः संसाराख्योऽस्य बन्धकः ।।३७॥। 
अन्वयः देहद्वयचिदाभासरूपः विक्षेपः बन्धकः ईरितः संसाराश्यः कतृत्वाद्यखिलः शोकः 
अस्य हेतुः । 
देहद्वयेति' । स्थूलसूक्ष्माख्यशरीरद्वयसहितश्चिदाभास एव विक्षेपः बन्धको बन्धहेतुः संसा- 
राख्यः कर्तृ त्वायखिलः शोकः अस्य चिराभासस्य कार्यमिति शेषः। कतृ त्वादीत्यत्र आदि' शब्देन 
प्रमातृत्वादयो गृह्यन्ते ॥ ३७॥ 
ननु सप्तावस्थाः चिदाभासस्य इत्युक्तमनुपपन्तम्‌, अज्ञानावरणयोविक्षेपोत्पत्तेः पुरा स्थितत्वात्‌ 
चिदाभामस्य च विक्षेपान्तःपातित्वात्तदवस्थात्वानुपपत्तेरित्याशङ्कयाह 
अज्ञानमावृतिश्चेते विक्षेपात्प्रावप्रसिद्ध्यतः । 
यद्यप्यथाप्यवस्थे ते विक्षेपस्यैव नात्मनः ।।३५॥। 
अन्वयः--अज्ञानं आवृतिश्च एते विक्षेपात्‌ प्राक्‌ प्रसिद्ध्यतः अथ यद्यपि ते विक्षेपस्यैव अवस्थे 
आत्मानः न । 
‘अज्ञानमिति । अनयोरज्ञानावरणयोविक्षेपात्पुरा स्थितत्वैऽपि नात्मावस्थत्वं तस्यासङ्गत्वेन 
अवस्थावत्त्वानुपरत्तेः । अतः परिशेषाच्चिदाभासावस्यात्वमेव तयोर्वक्तव्यमिति भावः ॥।३८॥ 


अब विक्षेप के स्वरूप ओर उसके कार्ये को दिखाते हैं - 

स्थूल सुक्ष्म दोनों देहों सहित चिदाभास का नाम ही विक्षेप है बन्ध का हेतु. संसार नाम का जो 
कतृ त्व भोक्तृत्व -प्रमातृत्व आदि रूप सम्पूर्णं शोक है, वह सब इस चिदाभास का कार्य अर्थात्‌ किया 
हुआ है ॥३७॥ 

शंका चिदाभास की जो सात अवस्था कही यह ठीक नहीं, क्योंकि अज्ञान आवरण ये दोनों 
विक्षेप की उत्पति से पूवं (पहले) ही स्थित है और चिदाभास विक्षेप के अन्तगेत है, इसलिए चिदाभास 
की ये अवस्थाएँ नहीं हो सकती, इसका उत्तर देते हैं- 

यद्यपि अज्ञान और आवरण ये दोनों अवस्थ।एँ विक्षेप से पूर्व स्थित हैं तो भी आत्मा को अवस्थ। 
नहीं हैं । आत्मा असंग हें आत्मा की कोई अवस्था नहीं होगी परिशेष से ये अज्ञान आवरण चिदाभास 
की ही हैं ऐसा मानना चाहिए ॥३८॥ 


विशेष- (१) अज्ञाव आवरणयोः । 
फा० ५१ 


श्री पख्रदशी मीमांसा 


{ ४०२ । 


ननु अवस्थावतो विक्षेपस्य तदानीम मात्रातदवस्वात्वाभिधानमनुपपन्तमित्याश ङ्घ, विक्षेपा- 
भावेऽपि तत्संस्कारस्य तदानीं सत््वाद्विक्षेपात्रस्थात्वाभिधानं न विरुध्यत इत्याह-- 
विक्षेपोत्पत्तितः पूर्वमपि विक्षेपसंस्कृतिः । 
अस्त्येव तदवस्थात्वमविरुद्ध' ततस्तयोः ॥ ३८॥ 
अन्वय :-विकोपोत्पत्तितः पूर्वं अपि विक्षेपसंस्कृतिः अस्ति एव ततः तयोः तदवस्थात्वं 
अविरुद्ध । 
'विशेपेति' । ततः कारणात्तयोस्तदवस्थात्ववर्णनमविरुद्धमिति योजना ॥ ३३ 
नन्वप्रसिद्वसंस्काराभ्युपगमद्वारा विक्षेपावस्थात्ववर्णनात्‌ वरमधिष्ठानतया प्रसिद्धब्रह्मा- 
वस्थात्ववणेन मित्याशङ्कुच, अतिप्रसङ्गान्मैवमिति परिहरति 
ब्रह्मण्यारोपितत्वेन ब्रह्मावस्थे इमे इति । 
न शङ्कनीयं सर्वासां ब्रह्मण्येवाधिरोपणात्‌ ॥४०॥ 
अन्वय : ब्रह्मणि आरोपितत्वेन इसे ब्रह्मावस्थे इति न शङ्कुनीयं सर्वासां ब्रह्मणि एव 
अधिरोपणात्‌ । 
'ब्ृह्मणीति' ।।४०॥। 


यदि कहो कि अवस्था वाले विक्षेप का विक्षेप से पूर्व अभाव है इससे उसकी अवस्था कहना ठीक 
नहीं इस शंका का उत्तर कहते हैं विक्षेप की उत्पत्ति से पूर्व भी विक्षेप का पूवं संस्कार है विक्षेप की 
अवस्था कहना विरुद्ध नहीं होता है - 


विक्षेपरूप चिदाभास की उत्पत्ति से पूर्व भी उसका संस्कार विद्यमान ही रहता है। अतः उन 
दोनों को चिदाभास की अवस्था रूप कहना विरोध नहीं है ॥। ३४ 


विक्षेप उत्त्पत्ति से पहले भी विक्षोपरूप चिदाभास में सूक्ष्म रूप से संस्कार तो रहता ही है, 
इसलिए अज्ञान और आवरण दोनों को विक्षेप की अवस्था बताने में कोई विरोध नहीं है ॥ ३८॥ 


यदि कहो कि अज्ञान और आवरण को जैसे अप्रसिद्ध संस्कारों को मानकर विक्षेप चिदाभास 
को अवस्था मानने की अपेक्षा अधिष्ठान रूप में प्रसिद्ध ब्रह्म की अवस्था मानना अधिक अच्छा है यह 
ठीक नहीं अति प्रसङ्ग से समाधान करते हैं-- 


ब्रह्म में आरोपित होने से ये अज्ञान और आवरण दोनों ब्रह्म की अवस्था है, ऐसी शंका नहों 
करनी चाहिए । क्योंकि यों तो सभी अवस्थाएं ब्रह्म में आरोपित हैं ॥४०॥ 


शुप्तिदीपप्रकरणम्‌ 


( ७०१ ) 


ननु ब्रह्मण्यारोपितत्वा विशेषे$पि विक्ष पोत्पत्त्युत्तरकालभाविनीनां संसारित्वाद्यवस्थानां जीवाशरि- 
तत्वेनानुभूयमानत्वान्न ब्र ह्यावस्थात्वमिति शद्धुते - 


संसार्यहं विबुद्धोऽहं निःशोकस्तुष्ट इत्यपि । 
जीवगा उत्तरावस्था भान्ति न ब्रह्मगा यदि ।।४१।। 
अन्वय :-अहं संसारी अहं विबुद्धः निःशोकः तुप्टः इत्यपि यदि उत्तरावस्था: जीवगाः भान्ति 
ब्रह्मगा न । 
संसारीति' | संसारी कतृ त्वादिधमंवात्‌ विबुद्धः तत्त्वसाक्षात्कारवान्‌ निःशोकः शोकरहितः । 
तुष्टो वक्ष्यमाणक्रतक्रत्यत्वादिजनितसंतोषवान्‌ अहमस्मी' त्युत्तरावस्था जीवगा जीवाश्रिता भान्ति, न 
ब्रह्माश्रिता इत्यर्थ: । 
एवं तह्यज्ञानावरणये।रपि जीवातितत्वेन अनुभूयमानत्वाज्जीवावस्थात्वमेवेति परिहरति-- 
तह्य ज्ञो$हं ब्रह्मसत्त्वभाने मद्हृष्टितो न हि । 
इति पूर्वे अवस्थे च भासेते जीवगे खलु ॥४२॥ 
अन्वय :-तहि अज्ञोऽहं ब्रह्मसत्त्वभाने मद्दृष्टितो न इति पूर्वे अवस्थे च जीवगे भासेते खलु । 
'तह्य॑ज्ञोऽहमिति’ । मद्दृष्टितो ममानुभवेनेत्यर्थः ॥४२॥ 


थदि कहो क्रि अविशेष रूप से सबका यद्यपि ब्रह्म में आरोप है तथापि विक्षेप से उत्तर होने 
वाली संसारी आदि जो अवस्थो हैं वे जीव को भी अवस्था जीव के आश्रित ही अनुभव होती हैं-- 
ब्रह्म की अवस्था नहीं हैं यह शंका है-- 


मैं कतृ त्व आदि धर्म वाला हूँ । तत्वसाक्षात्कारवान्‌ हूँ कतृ त्व आदि शोंकों से रहित हूँ । तुष्ट 
हूँ ये उत्तर अवस्था जीव में प्रतीत होती है ब्रह्म में नहीं ।।४१॥ 


ऐसा कहो तो अज्ञात और आवरण भी जीव में ही प्रतीत होते हैं वही अनुभव करते हैं। जीव 
की ही अवस्था है पूर्वोक्त शंका का समाधान करते हैं 


तब तो मैं अज हुँ, ब्रह्म की सत्ता और प्रतीति मेरे अनुभव से है ही नहीं. ये अज्ञान और 
आवरण की विक्षेप की पूर्ववर्ती अवस्थाएँ भी तो निश्‍चित रूप से जीव में ही भासती हैं - इन्हें चिक्षेप 
की ही अवस्थाएं मानना चाहिए ॥४२॥ 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( ४०४ ) 


ननु तह्य ज्ञानाश्रयत्वं ब्रह्मणः पूर्वाचार्ये: कथमुक्तमित्याशडूच, तद्विवक्षां दशेयति-- 
अज्ञानस्याश्रयो ब्रह्म त्यधिष्ठानतया जगु: । 
जीवावस्थात्वमज्ञान[भिमानित्वादवादिषम्‌ ॥४३॥। 
अन्वय'- अज्ञानस्याश्रयः ब्रह्म इति अधिष्ठानतया जगुः जीवावस्थात्वं अज्ञानाभिमानित्वात्‌ अवादिषम्‌ । 
'अज्ञानस्येति' । ब्रह्मणोऽज्ञानाधिष्ठानत्वविवक्षया तदात्रयत्वमुक्तमित्यथंः। भवद्धिर्स्ताह कि 
विवक्षया जीवावस्थात्वमुक्तमित्याश ङ्क्य, स्वविवक्षां दशयति 'जीवावस्थात्वमिति’१ ॥४३॥ 
एवं बन्धहेतुभूतमवस्थात्रयं प्रदश्यं, अवशिष्टास्ववस्थासु मध्ये पूर्वोक्ताज्ञाना3रणनिवृत्तिद्वारा 
मुक्तिहेतुमवस्थाद्ठयं दशेयति-- 
ज्ञानह्येन नष्टेऽस्मिन्नज्ञाने तत्कृतावृतिः । 


न भाति नास्ति चेत्येषा द्विविधापि विनश्यति ॥।४४।। 
अन्वय : ज्ञानद्वयेन अस्मिन्‌ अज्ञाने नष्टे तत्कृतावृतिः न भाति नास्ति च इति एषा द्विवि- 
धापि (कारणाभावाप्‌) नश्यति । 
'ज्ञानद्वयेनेति' । परोक्षत्वापरोक्षत्वलक्षणेन ज्ञानद्वयेन आवरणकारणे अज्ञाने नष्टे सति तत्कृतावृतिः 
तेनाज्ञानेनोत्पादितं न भाति नास्ति’ इति व्यवहारकारणं द्विविधमप्यावरणं कारणा-भावान्नश्यतीति ॥४४॥। 


यदि कहो कि पूर्वं आचार्यो ने अज्ञान का आश्रय ब्रह्म केसे कहा-यह शंका करके उसकी 
विवक्षा को दिखाते हैं - 


अज्ञान का अधिष्ठान मानकर ही पूर्वाचार्यों ने ब्रह्म अज्ञान का आश्रय है ऐसा कहा । आपने 
सात अवस्था जीव के आश्रित है क्यों कहा ? इस शंका का उत्तर हमने अज्ञान का अभिमानी होने से उस 
अज्ञान को जीव की अवस्था कहा है ' अहं अज्ञोऽस्मि' ॥४३॥ 

इस प्रकार बन्ध को हेतु अज्ञान, आवरण, विक्षेप तीन अवस्थाओं को दिखाकर शेष अवस्थाओं 
के मध्य में पूर्वोक्त अज्ञान और आवरण की निवृत्ति के द्वारा मुक्ति की हेतु परोक्षज्ञान और अपरोक्ष ज्ञान 
दो अवस्थाओं को दिखाते हैं - 

परोक्ष एव अररोक्ष दोनों ज्ञानों से आवरण के कारण भूत अज्ञान के नष्ट हो जाने पर उस 
अज्ञान से पदा हुआ कूटस्थ न प्रतीत होता हैन है। इस ब्यवहार के कारण उन दोनों प्रकार का भी 
आवरण नष्ट हो जाता है । इस प्रकार परोक्ष ज्ञान और अपरोक्ष ज्ञान नाम की दोनों अवस्थाएँ मुक्ति की 
कारण बन जाती हैं ॥४४॥ 
विशेष--(१) तहि - अवस्थानां जीवाश्रितत्वे सति । 

(२) आश्चयत्वविषयत्वभागिनी निविभागचितिरेव, संक्ष पशारीरका प्रोचुः ।१।३१४। 


तृप्तिदीपप्रकरणम्‌ 


( ४०५ ) 


कस्यांशस्य केन निवत्तिरित्यपेक्षायां उभयं विभज्य दशयति-- 
परोक्षज्ञानतो नश्येदसत्त्वावृतिहेतुता । 
अपरोक्षज्ञाननाश्या ह्यभानावृतिहेतुता ॥४५॥ 


अन्वय :-परोक्षज्ञानतः असत्त्वावृत्तिहेतुता नश्येत्‌ अपरोक्षज्ञाननाश्या हि अभानावृति 


हेतुता । 
'वरोक्षज्ञानत इति 


॥ 


। 'तूटव्योऽस्ति' इत्येवंछपात्परोक्षज्ञावात्‌ अज्ञानस्यासत्त्वावरण 


कारणत्वं निवर्तंते । 'कूटस्थोइस्मि इत्यपरोक्षज्ञानेन तु 'कूटस्थो न भाति’ इत्येवंरूपावरणकारणत्वं 


निवतंते ॥४५॥ 
इदानीं ज्ञानस्य फलरूपावस्थाद्वये प्रथमावस्थामाह-- 
अभानावरणे नष्टे जीवत्वारोपसंक्षयात्‌ । 
कतृ त्वाद्यखलः शोक: संसारख्यो निवर्तते ।। ४६॥ 


अन्वय:--आभानावरणे नष्टे जीवत्वारोपसंक्षयात्‌ कतृत्वाद्यखिलः शोकः ससाराख्थः निवर्तंते । 


'अभानावरण इति’ । अभानावरणे निवृत्ते भ्रान्त्या प्रतीयमानस्य जीवत्वस्यापि निवृत्तत्वात्तन्नि- 


मित्तकः कतृ त्वादिलक्षण: संसाराख्यः शोकः सर्वोऽपि निवर्तत इत्यर्थः ॥ ४६॥ 


अब जितने अंश की जिससे निवृत्ति होती है उसको पृथक्‌-पृथक्‌ दिखाते हैं-- 


कूटस्थ है इस रूप वाले परोक्ष ज्ञान से असत्वापादक ( कूटस्थ नहीं है इस रूप वाले ) आवरण 
का कारणपना नष्ट हो जाता है में कूटस्थ हूँ इस अपरोक्ष ज्ञान से कूटस्थ नहीं भासता इस अभानापादक 


रूप आवरण का कारणपना नष्ट हो जाता है ॥४५९॥ 


अब ज्ञान की फल रूप दोनों अवस्थाओं में से प्रथम अवस्था को कहते हैं-- 


अभानरूप आवरण की निवृत्ति होने पर भ्रान्ति से प्रसीयमान जो जीवभाव आरोप उसकी 
भी निवृत्ति हो जाती है। उस आरोप के निवृत्त हो जाने पर जीव भाव के कारण बना हुआ, कर्ता 


भोक्ता प्रमाता रूपी संसार नाम का सब शोक भी नष्ट होता है ॥ 


श्री पञ्चवशी मीमांसा 


( ४०६ ) 


एवं शोकापगमरूपामवस्थां प्रदश्यै निरङ कुशतृप्तिलक्षणां द्वितीयां दर्शयति-- 
निवृत्तो सर्वंसंसारे नित्यमुक्तत्वभासनात्‌ । 
निरङ्कुशा भवेत्त प्तिः पुनः शोक'समुद्भवात्‌ ॥४७॥ 
अन्वयः -स्वंसंसारे निवृत्ते नित्यमुक्तत्वभासनातु पुनः शोकासमृद्‌भवात्‌ निरङ कुशा तृप्तिः भवेत्‌ । 
“निवृत्ते सर्वसंसार इति’ ॥४७॥ 
नन 'आत्मानं चेद्विजानीयात्‌' ( वृ० ४।४।१२ ) इति मन्त्रव्याख्याने प्रवृत्तत्वात्तद्विहाय मध्येऽज्ञा- 
नाद्यत्रस्थासप्तकनिरूपणं प्रकृतासङ्गतमित्याश ङ्क्य, “आत्मानं चेद्विजानीयात्‌' ( वृ० ४।४।१२ ) इत्यस्याः 
श्रुतेस्तात्यय निरूपणशेषत्वेव अभिहितत्वान्न प्रकृतास द्गतमित्यभिप्रेत्य, श्रुतितात्पयंमाह-- 
अपरोक्षज्ञानशोकनिवृत्त्याख् उभे इमे । 
अवस्थे जीवगे ब्रूत आत्मानं चेदिति श्रुति: ॥४८॥ 
अन्वयः-इमे उभे अपरोक्षज्ञानशोकनि ृतत्याव्ये अवस्थे जीवगे ब्रूत आत्मानं चेत्‌ इति श्रुतिः । 
'अपरोक्षज्ञानेति । चिदाभासनिष्ठं यदत्रस्वासप्तकमस्ति तत्रापरोक्षज्ञानशोकनिवृत्तिलक्षणम- 
वस्थाद्वयं प्रतिपादयिलुमयं मन्त्रः प्रवृत्त इत्यभिप्रायः ॥४८॥ 


इस प्रकार शोकापगम रूप अवस्था को दिखा करके निरङ्कुश तृप्ति रूप दूसरी अवस्था को 
दिखाते हैं-- 

समस्त संसार के निवृत्त हो जाने पर आत्मा के नित्यं मुक्त होने की प्रतीति होने लगती है 
अतएव पुनः शोक उत्पन्न नहीं होता और निर्मयादित तृप्ति हो जाती है ॥४७॥ 

यदि कहो कि आत्मा को मनुष्य जाने-इस मन्त्र के व्याख्यान में प्रवृत्त होकर फिर उसको छोड़- 
कर मध्प में अज्ञान आदि सात अवस्थाओं का वर्णन प्रकरण विरुद्ध है! इस शंका को करके पूर्वोक्त श्रुति 
के तात्पर्य का जो निरूपण उसके शेष रूप से अवस्थाओं का वर्णन किया है इससे प्रकरण त्रिरुद्ध नहीं, इस 
अभिप्राय से पूर्वोक्त श्रुति के तात्पर्य ( अभिप्राय ) को कहते हैँ- 

अपरोक्ष ज्ञान, शोक निवृत्ति ये दो अवस्था जीव की हैं, यह बात आत्मानं चेत्‌ यह श्रुति 
कहती है ।।४८॥ 


अपरोक्ष ज्ञान और शोक निवृत्ति रूप जो अवस्था पूर्वोक्त चिदाभास की सातो अवस्था के मध्य 
में हैं उनमें से ये दोनों जीव की अवस्था हैं यह वात कहने के लिए ( आत्मानं चेत्‌ विजानीयत्‌ ) यदि 
आत्मा को जाने यह मन्त्र प्रबृत्त हुआ है अर्थात्‌ आत्म ज्ञानोपयोगी होने से पूर्व अवस्थाओं का वर्णन प्रकरण 
विरुद्ध नहीं है ॥४८॥ 
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हृप्तिदीपप्रकरणम्‌ 


( ४०७ ) 


अयमित्यपरोक्षत्वम्‌' इत्यत्र 'अयम्‌' इति पदेनात्मनोऽपरोक्षत्वमुच्यत इत्युक्तं, तथा सति अपरोक्ष 
ज्ञानविषयत्वमेव स्यान्न परोक्षज्ञानविषयत्वमित्याशङ क्य तदुपपादनाय अपरोक्षज्ञानं विभजते-- 


अयमित्यपरोक्षत्वमुक्तं तदृद्विविध भवेत्‌ । 
विषयस्वप्रकाशत्वाद्धियाप्येवं तदीक्षणात्‌ ॥४८॥| 
अन्वयः-अयं इति अपरोक्षत्वं उक्तं तदद्विविधं भवेत्‌ विषयस्वप्रकाशत्वात्‌ धियापि एवं 
तदीक्षणात्‌ । 
अयमितीति' । द्वैविध्ये कारणमाह --'विषयेति' । विषयस्य चिद्रूपस्यात्मनः स्वप्रकाशत्वात्स्वव्य- 
वहारसाधनान्तरनिरपेक्षत्वात्‌, धिया बुद्धया एवं स्वप्रकाशत्वेन तदीक्षणात्तस्य विषयस्य आत्मनोऽवलोक- 
नाच्चेत्यर्थः ॥४४॥ 
भवतु द्वैविध्यं, एतावता परोक्षज्ञानविषयत्वे किमायातमित्याशङ्कध, विषयस्वप्रकाशत्वं परोक्ष- 
ज्ञानविषयत्वविरोधि न भवतीत्याह 
परोक्षज्ञान कालेऽपि विषयस्वप्रकाशता । 


समा ब्रह्म स्वप्रकाशमस्तीत्येवं विबोषनात्‌ ।।५०॥ 
अन्वयः परोक्षज्ञानकालेऽपि विषयस्वप्रकाज्ञता समा स्वप्रकाशं ब्रह्म अस्ति इति विबोधनात्‌ । 


'परोक्षज्ञानेति’ । अपरोक्षज्ञानकाल इत्र परोक्षज्ञानकालेऽपि विषयस्य ब्रह्मणः स्वप्रकाशताऽस्त्येव । 
तत्रोपपत्तिमाह --ब्रह्म स्वप्रकाशमिति' ॥५०! 


अयम्‌ (यह आत्मा मैं हॅ ) इस पद से आत्मा को अपरोक्ष २१वें श्लोक में कहा था, इसलिए 
अपरोक्ष ज्ञान का विषय आत्मा होगा. परोक्ष का नहीं, इस शंका का उत्तर--यह बताने के लिए अपरोक्ष 
ज्ञान के भेद बताते हैं-- 


“अयं” इस पद से जो आत्मा को अपरोक्ष ज्ञान कहा वह दो प्रकार -का होता है । एक तो विष्य 
चिद्रूप जो आत्मा स्वप्रकाश होने से अपनी प्रतीति के लिए किसी दूसरे साधन की अपेक्षा नहीं रखता, 
द्वितीय यह कि बुद्धि से भी उसका वह रूप स्वप्रकाशत्व देख लिया गया है । अर्थात्‌ विषय 'यहाँ आत्मा) 
विषयी “यहाँ बुद्धि वृत्ति) के भेद से अपरोक्ष दो प्रकार का है ॥४६॥ 


कहो कि अपरोक्ष ज्ञान दो प्रकार का हो तो हो, इससे वह्‌ परोक्ष ज्ञान का विषय केसे हो गया। 
इस शंका का उत्तर-विषय स्वप्रकाशत्व है परोक्ष ज्ञान का विरोधी नहीं है-- 


परोक्ष ज्ञान के काल में भी ब्रह्म नामक विषयत्वप्रकाश ही रहता है अर्थात्‌ परोक्षज्ञान विषबता 
का विरोधी स्त्रप्रकाशत्व नहीं होगा, क्योंकि अपरोक्ष ज्ञान क समान परोक्ष ज्ञान में भी ब्रह्म स्वप्रकाश 
है यह्‌ ज्ञाव होता है ॥४०॥ 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( ४०८ ) 


प्रत्यगभिन्नब्रह्मगोच रस्य ज्ञानस्य कुतः परोक्षत्तत्मित्याश ङ्कय, प्रत्यगंशाग्रहणादित्याह-- 

अहं ब्रह्मेत्यनुल्लिख्य ब्रह्मास्तीत्येवमुल्लिखेत्‌ । 
परोक्षज्ञानमेतन्न भ्रान्तं वाधानिरूपणात्‌ ॥।५१॥ 

अन्वय:--अहं ब्रह्म इत्यनुल्लिख्य ब्रह्म अस्तीति एवं उल्लिखेत्‌ एतत्‌ परोक्षज्ञानं बाधा 
निरूपणात्‌ भ्रान्तं न । 

“अहं ब्रह्मोति’ । नन्विदं श्रान्तमित्याश ङ्कु, अस्य श्रान्तत्वं कि बाध्यत्वात्‌, उत व्यक्त्यनुल्लेखात्‌, 
अथवा आपरोक्ष्येणग्रहणयोग्यस्य पारोक्ष्येण ग्रहणात्‌, य़ा अंशाग्रहणात्‌ ? इति चतुर्धा विकल्प्य, प्रथमं 
प्रत्याह 'एतदिति’ ॥५१॥ 

हेतुं विबृणोति -- 

ब्रह्म नास्तीति मानं चेत्स्याद्बाध्येत तदा ध्रवम्‌ । 
न चैवं प्रबलं मानं पश्यामोऽतो न बाध्यते ॥५२॥ 

अन्वय :-ब्रह्म नास्तीति मानं चेत्‌ स्यात्‌ तदा ध्रुवम्‌ बाध्येत एवं प्रबलं मानं न च पश्यामः 
अतः न बाध्यते । 

ब्रह्म नास्तीति’ 11५२॥॥ 


यदि कहो प्रत्यक आत्मा से अभिन्न जो ब्रह्म वह है विषय जिसका ऐसा ज्ञान परोक्ष कैसे हो 
सकता है यह शंका करके उत्तर-प्रत्यक्‌ अंश के अग्रहण से परोक्षत्व का वर्णन करते हैं-- 

जिसमें “मैं ब्रह्म हूँ यह कथन तो न हो केवल ब्रह्म है यह उल्लेख हो, वह परोक्षज्ञान है, वह 
भ्रान्तवाद नहीं है ब्रह्म का त्रिकाल में भी बाध का निरूपण नहीं कर सकते, ब्रह्म है इस ज्ञान की बाधा 
कभी नहीं होती ॥५१॥। 

जिसमें मैं ब्रह्म हँ यह उल्लेख न हों ब्रह्म है यह उल्लेख हो वह परोक्षज्ञान होता है शंका 
करो वह भ्रम है क्या वह परोक्षज्ञान बाध योग्य होने ? (१) या ब्रह्म के आकार का प्रत्यक्ष न होने से (२) 
या अपरोक्ष रूप से जानने योग्य विषय ब्रह्म का परोक्षरूप से ग्रहण करने से (३) या प्रत्यक्‌ अंश का 
ग्रहण न होने से (४) इन चार विकल्पों में से प्रथम विकल्प का विचार यहाँ आरम्भ हुआ । एतत्‌ = ब्रह्म 
है यह ज्ञान भ्रम नहीं है । ब्रह्म का त्रिकाल में बाध नहीं होता ।:५१॥ 


इसमें हेतु को कहते हैं-- 
॥ ब्रह्म नहीं हैं, ऐसा सिद्ध करने वाला प्रमाण होता तो निश्चय ही परोक्षज्ञान का बाध हो जाता 
ऐसा प्रबल प्रमाण हम नहीं देखते, इसलिए ब्रह्म है--इस परोक्ष ज्ञान की बाधा नहीं होती ॥५२॥ 


तृप्तिदीपप्रकरणम्‌ 


( ४०६ ) 


द्वितीयमतिप्रसङ्गो च दूपयति ¬ 
व्यक्त्यनुल्लेखमात्रेण भ्रमत्वे स्वर्गधीरपि । 
भ्रान्तिः स्याद्व्यकत्यनुल्लेखात्ामान्योल्लेखदशेनात्‌ । 
अन्वय : --ब्यक्त्यनुल्लेखमात्रेण भ्रमत्वे स्वर्गेधी रपि भ्रान्तिः स्यात्‌ व्यक्त्यनुल्लेखात्‌ सामान्योल्लेख 
दर्शनात्‌ । 
'व्यक्तीति' । 'अयं स्वर्ग” इत्येवमाकारेग ग्रइणाभावात्‌ कितु सस्वर्गोऽस्ति' इत्येवं सामान्याकारेण 
प्रतीतेः स्वर्गेबुद्धो रपि भ्रमत्वभ्रस ङ्क इत्यर्थः ।।५३॥ 
तृतींयं निराकरोति - 
अपरोक्षत्वयोग्यस्य न परोक्षमतिश्र मः । 
परोक्षमित्यनुल्लेखादर्थात्पा रोक्ष्यसंभवात्‌ ॥५४।। 
अन्वयः --अपरोक्षत्वयोग्यस्य परोक्षमतिभ्र मः न परोक्षं इत्यनुल्लेखातु अर्थात्‌ पारोक्ष्यसंभवात्‌ । 


“अपरोक्षत्वेति’ । अपरोक्षत्वेन ग्रहणयोग्यस्य प्रत्यगभिन्नन्रह्मविषयस्य परोक्षज्ञानस्य भ्रमत्वं न 
संभवति । कुत इत्यत आह परोक्षमिति’ । ब्रह्म परोक्षमित्येवमाकारेण ग्रहणाभावात्‌ कुतस्ताहि तस्य 
परोक्षत्वमित्याशङ्कयाह -'अर्थादिति’ । ईद ब्रह्म’ इत्येवं व्यक्त्युल्लेखा भावसामर्थ्यात्परोक्षत्वसिद्धिरिति 
भावः ॥५४॥ 


अब दूसरे पक्ष में दोष देते हैं कि-- 

यदि ब्रह्म की व्यक्ति (आकार) के अविषय करने मात्र से परोक्ष ज्ञान को भ्रान्त मानोगे तो 
स्वर्ग है इस प्रकार ज्ञान नहीं व्यक्ति का अग्नहण हेतु से किन्तु स्वर्ग है यह सामान्याकार बुद्धि होती है यह 
ज्ञान भी भ्रम कहलायेगा ॥५३॥ 

अब तृतीय विकल्प का निराकरण करते हैं - 


प्रत्यक्ष से जानने योग्य (प्रत्यग्‌ अभिन्न ब्रह्म) पहले परोक्ष से जान लेना भ्रम नहीं है, ब्रह्म 
परोक्ष है इस आकार से ज्ञान का अभाव है उसकी परोक्षता प्रतीत होती है इसका उत्तर- यह ब्रह्म है इस 
प्रकार व्यक्ति (ब्रह्म) के आकार का ज्ञान नहीं है इतने से ही ब्रह्म में परोक्षत्व की सिद्धि है ॥५४॥ 


फा० ५२ 


श्री पन्चदशी मीमांसा 
( ४१० ) 


चरममाशङ्कृते-- 
अंशागृहीतेअान्तिश्चेदूघटज्ञानं भ्रमो भवेत्‌ । 
तिरंशस्या सांशत्वं व्यावर्त्यांशविभेदतः ॥५५॥ 

अन्वय :_ अंशागृहीतेः ०।।न्तं भइ घटज्ञानं भ्रमः भवेत्‌ व्यावर्त्याशविभेदतः निरंशस्यापि 
सांशत्वं (भविष्यति) । 

'अंशेति’ । ब्रह्मांशग्रहणेऽपि प्रत्यगंशाग्रहणाद्‌ भ्रमत्वमित्यर्थः । एवं तहि घटादिज्ञानस्यापि भ्रमत्व- 
प्रसङ्ग इति परिहरति घटज्ञानमिति, आ्तरावयवानामग्रहणादिति भावः । ननु घटस्य सावयवत्वादंश 
ग्रहणेऽपि अंशाग्रहणं संभवति ब्रह्मणस्तु निरंशत्वात्कथमंशग्रहणसंभव इत्याशङ्कुच, व्यावर्त्याशोपाधिनिमित्तकं 
सांशत्वं तस्य भविष्यतीत्याह - निरंशस्येति' ॥५५॥ 

को तौ व्यावत्याँ अंशौ ? इत्याकाङ क्षायामाह-- 

असत्त्वांशो निवर्तेत परोक्षज्ञानतस्तथा । 
अभानांशनिवृत्तिः स्यादपरोक्षधिया कृता ॥५६॥। 


अन्वय : परोक्षज्ञानतः असत्वांशो निवर्तेत तथा अपरोक्षधिया कृता अभानांशनिवृत्तिः स्यात्‌ । 
'असत्त्वांश इति’ ।।५६।। 


अब चतुर्थ विकल्प के विषय में शंका और समाधान 


अंश के अज्ञान में श्रम मानोगे तो घट ज्ञान भ्रम हो जायेगा और निरवयव भी निषेध के योग्य 
उपाधि के भेदन से सावयव हो जायेगा ।।५५॥। 
ब्रह्म अंश के अग्रहण में प्रत्यक अंश के अग्रहण से भ्रम मानोगे तो घट का ज्ञान भी ऐसे ही भ्रम हो 
जायेगा ? समाधान->घट के बहुत से मध्य के अवयवों का अग्रहण है यदि कहो कि घट तो सावयव पदार्थ 
है उसके एक अंश के ग्रहण के साथ-शाथ कुछ अंशों का अग्रहण सम्भव है ब्रह्म तो निरवयव है उसके किसी 
एक अंश का ग्रहण किसी का अग्रहण सम्भव नहीं है, इसका उत्तर यद्यपि ब्रह्म निरवयव है परन्तु व्यावत्ये 
(निषेध) के योग्य अंशों (उपाधि के द्वारा) निरवययव सावयव मान लिया गया है निषेध के ओग्य अंशों के 
निषेध होने से ब्रह्म ही शेष रहता है ।।५५।। 


अब व्यावत्यं अंशों को दिखाते हैं-- 


परोक्ष ज्ञान से तो अप्तद्भावोपसम्पादक अज्ञानांश (असत्तारूप अंश की) निवृत्ति होती है और 
अपरोक्ष ज्ञान से अप्रतीति के सम्पादक अज्ञानाश (अभामांश) की निवृत्ति होती है॥५५॥ 


iI VIN 


| हा ब रा का 


तृप्तिदीपप्रकरणम्‌ 
( ४११ ) 


अपरोक्षत्वेन ग्रहणयोग्यविषयं परोक्षज्ञानं भ्रमो न भवतीत्येतद्दृष्टान्तप्रदशेनेनापि द्रढयति-- 
दशमोस्थ्तीति विश्रान्तं परोक्षज्ञानमीक्ष्यते । 
ब्रह्मास्तीत्यपि तद्वत्स्यादज्ञानावरणं समम्‌ ॥॥५७॥। 
अन्वयः-दशमः अस्तीति परोक्षज्ञानं विश्रान्तं ईक्षते तद्वत्‌ ब्रह्मास्तीत्यपि समं अज्ञानावरणं स्यात्‌ ॥५७॥ 
'दशम इति' । 'दशमोऽस्ति' इत्याप्तवाक्यजन्यं परोक्षज्ञानमश्रान्तं यथा ब्रह्मास्ती'ति वाक्यजन्य- 
ज्ञानमपि तद्वदश्रान्तं स्यात्‌ । अज्ञानकृतस्य असत्त्वावरणांशस्य समत्वादिति भावः ॥५७॥ 


ननु वाक्यात्परोक्षज्ञानमुत्पद्यते चेत्‌ अपरोक्षज्ञानं कुतो जायत इत्याशङ्कच, विचारसहिताद्वाकया- 
देवेत्याह-- 
आत्मा ब्रह्म ति वावयार्शे निःशेषेण विचारिते । 
व्यक्तिरुल्लिख्यते यद्वदूदशमस्त्वमसीत्यतः ॥५८॥ 
अन्वयः - आत्मा ब्रह्मेति वाक्यार्थ निःशेषेण विचारिते यद्वद्‌ दशमस्त्वमसीति अतः व्यक्तिः उल्लिख्यते । 
'आत्मेति' । ‘अयमात्मा? ब्रह्म! (वृ० २।५।१३) इति मडावाक्यार्थे सम्यग्विचार्यमाणे पूर्वमस्तीति 
प रो ्भतयाऽवगतस्य ब्रह्मणः प्रत्यगभिन्नत्वं साक्षात्क्रियते । तत्र दृष्टान्तः --'यह्ृदति' । ‹दशम१त्वमसि' इत्यतो 
वाक्यात्स्वात्मनि दशमत्वं यथा साक्षात्क्रियते तद्वदित्यर्थः ॥५८॥ 


अपरोक्षता से ग्रहण योग्य है विषय है जिसका ऐसा परोक्षज्ञान भ्रम नहीं होता, इस बात को 
दृष्टान्त दिखाकर दृढ़ करते हैं-- 
दशवां है इस आप्त पुरुष के वाक्य से पैदा हुआ यह परोक्ष ज्ञान जैसे भ्रम नहीं है इसी प्रकार 


ब्रह्म ' है इस वाक्य से पैदा हुआ ज्ञान भी भ्रम नहीं है । अज्ञान से किया असत्व अंश का आवरण दोनो में 
समान है ॥॥७॥ 


यदि कहो कि वाक्य से परोक्ष ज्ञान होता है तो अपरोक्ष ज्ञात किससे होता है, विचार सहित 
वाक्य से यह बताते हें--- 


यह आत्मा ब्रह्म है, इस महावाक्य के सम्पूर्णं अथे का भली तरह विचार करने पर प्रथम 


विशेष -(१) उत्तम अधिकारी को श्रवणादिक ज्ञान के साधन है और मध्यम अधिकारी को निर्गण 
ब्रह्म का अहुंग्रह उपासना ही ज्ञान का साधन है यह सब अद्वैत ग्रन्थों का सिद्धान्त है । 
परन्तु दानो स्थलों में बृत्ति का प्रवाह रूप प्रसंस्यान ही ज्ञान का करण छा प्रमाण है-- 
जसे मध्यम अधिकारी को निर्गणब्रह्माकार निरन्तर वृत्तिरूप उपासना कर्तव्य है, वही 
प्रसंख्यान है । वेसे ही उत्तम अधिकारी को भी श्रवण मनन के पीछे निदिध्यासनहूप 
प्रसंख्यान है, वही ब्रह्म साक्षात्‌ कारण करण (असाधारण कारण है) । कू 


श्री पक््वदशी मीमाँसा 


( ४१२ ) 


विचारसहकृतेन वाक्येन अपरोक्षज्ञानोत्पत्तिप्रकारं सदृष्टान्तमाह-- 


दशम: क इति प्रश्ने त्वमेवेति निराकृते । 
गणयित्वा स्वेन सह स्वमेव दशमं स्मरेत्‌ ।। ५५ 
अन्वयः दशमः क इति प्रश्ने त्वमेवेति निराकृते स्वेन सह गणयित्वा स्वं एव दशमं स्मरेत्‌ । 
“दशम इति त्वयाऽस्तीति निरूपितो दशमः कः ? इति प्रश्ने कृते, तस्य 'त्वमेव' इति परिहारेऽभि- 
हिते स्वात्मना सह इतरान्नव गणयित्वा 'अहं दशमोऽस्मि' इति स्वमेव दशमं स्मरेदित्यथंः ।।५४॥ 


ब्रह्म है, परोक्ष रूप से जाना तो ब्रह्म है वहीं अन्तरात्मा से अभिन्न ( एक ) प्रत्यक्षी हो जाता है । 
अब इसमें दुष्टान्त कहते हैं-जेसे दशवाँ तू है । इस वाक्य“ से अपने आप में दशमपना प्रत्यक्ष हो 
जाता है ॥५२॥ 


विचार सहित वाक्य से अपरोक्ष ज्ञात के प्रकार को दृष्टान्त से समझाते हैं--- 


लुम में से दशवाँ है इस वाक्य से बताया, दशवां कोन सा है इस प्रश्न के उत्तर में तू ही दशम 
है ऐसे आप्त पुरुष द्वारा कहने पर अपने सहित दूसरे नौ पुरुषों को.गिनकर स्मरण कर अपने आप को ही 
दशम मान लेता है । इस प्रकार विचार सहित वाक्य से अपरोक्ष ज्ञान उत्पन्न हो जाता है ॥५८॥ 


(२) वेदान्त महावाक्यरूप शब्द ही ब्रह्म के साक्षात्कार का' कारण है तथा निदिध्यासन रूप 
प्रसंख्यान से जन्य एकाग्रमन उसका सहकारी है-सक्षेप शा० के मत में महावाक्य ही 
अपरोक्ष ज्ञान का हेतु है । किन्तु अन्य वेदान्तग्रन्थकार विचार सहित महावाक्य को 
अपरोक्षज्ञान का हेतु मानते हैं। इत प्रकार प्रत्यग्‌ अभिन्न ब्रह्मगोचर प्रमाण ज्ञान का 
करण महावाक्य रूप शब्द प्रमाण है और उस प्रमाण से अपरोक्षज्ञान की उत्पत्ति होती है 
यह कहना उचित है। 

(३) दशम का ज्ञान शब्द प्रमाण जन्य है नेत्र ओर मन उसके सहकारी हैं क्योंकि दशम शरीर 
रूप है, वह नेत्र से अतिरिक्त दूसरी किसी इन्द्रिय से तो प्रत्यक्ष हो सकता नहीं । पर आँख 
मींच कर बैठे पुरुष को भी “तू दशम' दशम है इस वाक्य को सुनकर दशम का ज्ञान हो 
जाता है । अतएव दशम का ज्ञान आँख से भी नहीं होता , मन में तो बाह्य पदार्थ के ज्ञान 
का सामर्थ्यं ही नहीं है । आन्तर पदार्थो के ज्ञान का सामर्थ्यं है । दशम का ज्ञान शब्द प्रमाण 
जन्य है नेत्र, मन सहकारी है। 


तृप्तिदीपप्रकरणम्‌ 
{ ४१३ ) 


अस्य 'दशमोऽस्मि’ इति ज्ञानस्य विचारसहितवाक्यजनितत्वात्‌ न विपर्ययादिरूपतेत्याह— 
दशमोऽस्मीति वाक्योत्था न धीरस्य विहन्यते । 
आदिमध्यावसानेषु न नवत्वस्य संशयः ॥६०॥ 
अन्वयः--दशमोस्मीति वाक्योत्था धीः अस्य न विहन्यते आदिमध्यावसानेषु नवत्वस्य संशयः न । 
“दशम इति' । अस्य दशमस्य "त्वमेव दशमोऽसि' इति वाक्यात्परिगणनादिलक्षणविचारसहिता 
दुत्पन्नः 'अह' दशमोऽस्मि' इति बुद्धिने विहन्यते न केनापि ज्ञानेन बाध्यते । परिगणनक्रियायां च नवाना- 
मादिमध्यावसानेषु परिगणनेऽपि अह दशमो नवा ? इति संशयश्च न भवेत्‌, अतः सा दुढ़ापरोक्ष- 
रूपेत्यर्थः ॥ ६०॥ 
एतत्सर्वं दार्ष्टान्तिके योजयति 
सदेवेत्यादिवाक्येन ब्रह्मसत्त्वं परोक्षतः । 
गृहीत्वा तत्त्वमस्यादिवाक्याद्व्यक्तिं समुल्लिखेत्‌ ।।६१।। 
अन्वयः -'सदेव इत्यादिवाक्येन ब्रह्मसत्त्वं परोक्षतः गृहीत्वा 'तत्त्वमसी ति इत्यादि वाक्यात्‌ 
व्यक्तिं समुल्लिखेत्‌ । 
'सदेवेत्यादिति’ । सदेव सोम्येदमग्र आसीदेकमेवाद्वितीयम्‌' ( छ० ६।२।१ ) इत्यादिवाक्येन 
ब्रह्मसद्गावं प्रथमं निश्चित्य, तस्य जीवरूपेण प्रवेशादियुक्तिपर्यालोचनया प्रत्यग्रूपत्वं संभाव्य, तत्त्वमसि’ 
( छा? ६।८।२ ) इत्थादिवाक्येन अद्वितीयब्रह्मरूपमात्मानं अह ब्रह्मास्मी'ति साक्षात्कुर्यात्‌ ॥६१॥ 


फिर में दशवाँ हूँ इस ज्ञान को विचार सहित वाक्य से उत्पन्न होने से विपरीत भावना आदि से 
खण्डित नहीं होता-- 


इस दशम पुरुष का तू ही दशम है इस गिनती रूप विचार सहित इस वाक्य से पैदा हुई जो मैं 
दशवाँ हूँ यह वुद्धि वह किती ज्ञान से भी नष्ट नहीं होती और गिनती करने में नौ मनुष्यो के आदि 
मध्य अन्त में गिनने पर भो में दशवाँ हूँ या नहीं यह संशय उसको नहीं होता है । इससे वह अपरोक्ष 
बुद्धि दृढ़ है ॥६०॥ 


इस पूर्वोक्त सबको दार्ष्टान्तिक में दिखाते हैं-— 


यह्‌ जगत्‌ पहले एक ही अद्वितीय सत्‌ था इत्यादि वाक्य से पहले ब्रह्म की सत्ता का (सत्‌ भाव) 
का परोक्ष ज्ञान से निश्चय करके और फिर जीव रूप से प्रवेश आदि युक्तियों के पर्यालोचन द्वारा उसके 
प्रत्यक्‌ रूप की सम्भावना करके तत्त्वमसि आदि महावावयों से अद्वितीय ब्रह्म रूप आत्मा को 'म ब्रह्म हूँ' 
ऐसे साक्षातु जाने ॥६१॥ 


श्री पव्ण्वदशी मीमाँसा 
[४१४ ) 


आदिमध्यावसानेषु स्वस्य ब्रह्मत्वघीरियम्‌ । 
नेव व्यभिचरेत्तस्मादापरोक्ष्यं प्रतिष्ठितम्‌ ॥६२॥ 
अन्वयः--इयं स्वस्य ब्रह्मत्वधी: ( कोशानां ) आदिमध्यावसानेषु नैव व्यभिचरेत्‌ तस्मात्‌ 
आपरोक्ष्यं प्रतिष्ठितम्‌ । 
'आदिमध्येति'। अत इयमात्मनो ब्रह्मत्वबुद्धिः पञ्चानां कोशानामादिमध्यावसानेष्वात्मनो 
व्यत्रह,रेऽपि नैवान्यया भवति, अतोऽस्या बुद्धेरप रोक्षज्ञानत्वं सुस्थितमित्यर्थः ॥६२॥ 
नन्वेवं प्रथमतः केवलं वाक्यात्गरोक्षज्ञानमुत्पद्यते, पश्चात्‌ विचारसहितादपरोक्षज्ञानमित्येतत्कु- 
तोऽत्रगम्यत इत्याशङ्कय, 'तैत्तिरीयका' दिश्रुत्यर्थपर्यालोचनयेत्याह-- 
जन्मादिकारणत्वाख्यलक्षणेन भृगुः पुरा । 
पारोक्ष्येण गृहोत्वाथ विचाराद्‌व्य क्तिमेक्षत ॥६३।। 
अन्वयः - भृगु: पुरा जन्मादिकारणत्वाख्यलक्षणेन पारोक्ष्येण गृदीत्वा अथ विचारात्‌ व्चक्तिऐच्छत । 
'जन्मादीति’ । भ्रृगुनामकः कश्चिदृषिः पुरा “यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते। येन जातानि 
जीवन्ति । यत्त्रयन्त्यभिसंविशन्तीति । तद्विजिज्ञासस्व । तदब्रह्मोति” ( त॑० ३।१ ) इति वाक्यश्रुतेन जगज्ज- 
न्मादिकारणत्वाख्यलक्षणेन जगत्कारणं ब्रह्म परोक्षतयाऽवगत्य, अन्नमयादिपञ्चकोशविचाराद्व्यक्तिं 
प्रत्यगात्मरूपं ब्रह्म दृष्टवा नित्यर्थः ॥६३॥ 


यह अपनी आत्मा की ब्रह्म बुद्धि पूर्वोक्त ( पांचों कोशों के ) आदि मध्य और अन्त में कहीं भी 
आत्मा का व्यवहार होने पर विपरीत नहीं होती अर्थात्‌ अन्यथा नहीं होती, इसलिए इस बुद्धि की 
अपरोक्षता निश्चित स्थित है 11६२॥। 

इस प्रकार प्रथम वाक्य से परोक्ष ज्ञान उत्पन्न होता है, और पश्चात्‌ विचार सहित वाक्य से 
अपरोक्ष ज्ञान होता है, इसको तैत्तिरीय आदि श्रुति से दिल्लाते हैं- 


पहले समय में भृगु क्रषि, जन्म आदि के कारण रूप लक्षण से परोक्ष ज्ञान से ब्रह्म को जानकर 
विचार से ब्रह्म का साक्षातृकार किया ।॥।६ ३।। 


जिससे निश्चय ही ये सब भूत उत्पन्न होते हैं, उत्पन्न होने पर जिसके आश्रय से ये जीवित 
रहते हैं ओर अन्त में विनाशोन्मुख हो करके जिसमें लीन हो जाते हैं। उसे विशेष रूप से जानने की 
इच्छा कर, वही ब्रह्म हैं। इस वाक्य से सुने जगत्‌ के कारण आदि लक्षण से जगत्‌ के कारण ब्रह्मा को 
परोक्ष रूप से जानकर फिर विचार से व्यक्ति अन्नमत्रादि पाँचों कोशों के विचार से प्रत्यगात्म रूपी ब्रह्म 
का साक्षात्कार किया था ॥६३॥ 


ks i 3७: 


वुप्तिदीपप्रकरणध्‌ 


( च९५ ) 


नन्वस्मिन्प्रकरणे त्वं ब्रह्मासी' त्येवमादुपदेशवाक्याभावात्कथं भृगोरात्मसाक्षात्कार इत्याशङ्कथ, 
आत्मसाक्षात्कारहेतुविचारयोग्यस्थलप्रदर्शेनादित्याह-- 


यद्यपि त्वमसीत्यत्र वाक्यं नोचे भृगोः पिता । 
तथाप्यन्नं प्राणमिति विचायं स्थलमुक्तवान्‌ ।॥।६४॥ 


अन्वयः - यद्यपि भृगोः पिता त्वमसीत्यत्र वाक्यं नोचे तथापि अन्न प्राणं इति विचार्यं स्थलं उक्तवान्‌ । 
'यद्यपीति' ॥६४॥ 


नन्वन्तमयादिकोशेषु विचारितेषु प्रतीचः साक्षात्कारो भवतु, ब्रह्मणस्तु कथमित्याशङ्कय, प्रतीच 
एव ब्रह्मत्रात्यञदकोशविचारेण आनन्दात्मर्व्याक्त साक्षात्कृत्य ‘आनन्दाद्ध्येव खल्विमानि भूतानि जायन्ते । 
आ।नन्देन जातानि जीवन्ति । आनन्दं प्रयन्त्यभिसंविशन्ति' ( तै० ३।६ ) इत्येवं ब्रह्मलक्षणमपि प्रतीच्येव 
योजितवानित्याह -- 
अन्नघ्राणादिकोशेषु सुविचार्य पुनः पुनः । 
आनन्दव्यक्तिमीक्षित्वा ब्र्मलक्ष्माप्ययूयुजत्‌ ॥६५॥। 
अन्वयः-~अन्नप्राणादिकोशेषु पुनः पुनः सुविचार्यआनन्द व्यक्ति ईक्षित्वा ब्रह्मलक्ष्मापि अयूयुजत्‌ । 
'अन्नप्राणादीति’ ॥६५॥ 


परन्तु इस प्रकरण में तू ब्रह्मा है इत्यादि उपदेश वाक्य नहीं है इससे भृगु को केसे ब्रह्म 
साक्षात्कार हुआ यह शंका कर उत्तर देते हैं-कि आत्म साक्षात्कार का हेतु विचार करने योग्य स्थल 
का उपदेश वरूण ऋषि ने किया था इसी कारण भृगु को आत्म बोध हुआ ऐसा कहते हैं-- 


यद्यपि इस प्रकरण में भृगु के पिता ने 'तू ही ब्रह्म है! ऐसा कोई उपदेश नहीं दिया तथापि--'अन्नं 
प्राणं चक्षुः क्षोत्रं मनो वाचं इति ( तै० ३।१ ) शरीर, प्राण, नेत्र, श्रोत्र, मन और वाक्‌ ये ब्रह्म की 
उपलब्धि के द्वार हैं । आत्म साक्षात्कार के हेतु विचार के योग्य स्थलों का निर्देश कर दिया था ॥६४॥ 


यदि कहो कि अन्नमय आदि कोशों के विचार से तो प्रत्यक्‌ (जीव) का साक्षात्कार सम्भव है । 
फिर ब्रह्म का साक्षात्कार कैसे हुआ इस शंका का उत्तर कहते हैं । प्रत्यक्‌ (जीव) ही ब्रह्मा है पञ्चकोशों 
के विचार से आनन्द रूप आत्म व्यक्ति को जानकर आनन्द से ही ये भूत पैदा होते हैं ओर पैदा होकर 


आनन्द से जीते हैं और आनन्द में ही प्रलय होकर प्रवेश करते हैं। इस प्रकार के जो ब्रह्म के लक्षण उनको 
प्रत्यक्‌ (जीव) में भी भृगु ने लगा लिया था-- 


अन्नमय, प्राणमय आदि कोशों में बारम्बार भली भाँति विचार कर आनन्द रूप प्रत्यगात्मा को 
देखकर ब्रह्म के लक्षण को भी प्रत्यगात्मा से घटाया था ॥६५॥ 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( ४१६ ) 


ननु ब्रह्मलक्षणस्य आनन्दात्मरूपेण प्रतीचि योजनं न घटेत, ब्रह्मणस्तटस्थत्वेन प्रतीचो 
भिन्नत्वादित्याशङ्कच, न भेदः । सत्यादिलक्षणस्य ब्रह्म णः प्रत्यग्र पेण अवस्थानश्रवणादित्याह- 
सत्यं ज्ञानमनन्तं चेत्येवं ब्रदास्वलक्षणम्‌ । 
उक्त्वा गुहाहितत्वेन कोशेष्वेतव्प्रदशितम्‌ ।।६६। 
अन्वय : सत्यं ज्ञानं अनन्तं च इति एवं ब्रह्मस्वलक्षणं उवत्वा गुह्यांहेतत्वेन कोशेषु एतत्‌ 
प्रदर्शितं । 
'सत्यमिति' । “सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म’ (ते० २।१।१) इत्येवं ब्रह्मस्वलक्षणं ब्रह्मणः स्वरूपलक्षण- 
मभिधाय, “यो वेद निहित गुद्वायां परमे व्योमन्‌’ (त० २।१) इत्यनेन वाक्येन पञ्चकोशगुहान्तः स्थितत्वेन 
तस्यैव प्रत्यग्र, पत्वम भिहितमित्यर्थ: । ६६॥ 


यदि कहो कि आनन्दात्म रूप ब्रह्म का लक्षण प्रत्यक में नहीं मिलता, क्योंकि तटस्थ ब्रह्म प्रत्यक 
से भिन्न है ऐसी आशंका कर उत्तर देते हैं - प्रत्यागात्मा ब्रह्म में भेद नहीं हे । सत्यादि लक्षण ब्रह्म प्रत्यक्‌ 
रूप से अवस्थान होना सुना,जाता है इस प्रकार कहते हैं - 

सत्य, ज्ञान, अनन्त, रूप, ब्रह्म के लक्षणों को कहकर पञ्चकोश रूप गुहाओं में स्थित प्रत्यक्‌ को 
ही ब्रह्म रूप दिखाया है ॥६६॥ 

सत्य ज्ञान, अनन्त रूप जो ब्रह्म के" स्वरूप का लक्षण* है उसका वर्णन करके जो परम आकाश 
रूप गुहा में स्थित ब्रह्म को जानता है इस वाक्य से पञ्चकोश रूप गुहा के मध्य में स्थित उस ब्रह्म को 
ही प्रत्यक्‌ रूप कहा है ।॥६६॥ 


विशेष -(१) साधारण एकवति) धर्म को लक्षण कहते हैं । सजातीयविजातीयेभ्यो हि व्यावर्तकं लक्षणं 
सजातीयों और विजातीयों से लक्ष्यका भेद करने वाला लक्षण कहलाता है । सजातीय जल 
आदि चारों भूतों से पृथ्वी का भेद विजातीय आत्मा आदि से भी पृथ्वी का भेद करता है। 


(२) (१) असम्भव (२) अव्याप्ति (३) अतिव्याप्ति इन तीन दोषों से रहित धर्म को 
असाधारण धर्म कहते हैं, वह लक्षण दो प्रकार का है- (१) तटस्थ (२) स्वरूपलक्षण 
(१) तड्िन्नत्वे सति तद्वोधकत्त्रम्‌० उसके स्वरूप से पृथक्‌ होता हुआ उसका बोधक काक- 
युक्त देवदत्त का घर है । कदाचित्‌ हुआ व्यावर्तक अन्यों से भेद कराने वाला यही उप- 
लक्षण भी है । यतो वाइमानि भु० यह तटस्थ लक्षण जन्माद्यस्य यतः (१।१।२ ब्र० सू०) 
जगत्‌ की उत्पत्ति स्थिति प्रलय की कारणता ओर उससे उपलक्षित सर्वज्ञता आदिक युक्त 
ब्रह्म में कदाचित्‌ अज्ञान दशा में वर्तंता हुआ माया उसके कार्यो से ब्रह्म का व्यावतेक 


Fd 


तृप्तिदीपप्रकरणम्‌ 


( ४१७ ) 


एवं तैत्तिरीय' श्रुतिपर्यालोचनया भृगोः परोक्षज्ञानपूर्वेकविचारजन्यत्वं साक्षात्कारस्य दर्शयित्वा 
“छान्दोग्य' श्रुतिपर्यालोचनेनापि तद्दशँयति --- 
पारोक्ष्येण विबुध्येन्द्रो य आत्मेत्यादिलक्षणात्‌ । 
अपरोक्षीकतु मिच्छंश्चतुर्वारं गुरु ययौ ॥६७॥ 
अन्वय :--इन्द्रः यः आत्माइत्यादिलक्षणात्‌ पारोक्ष्येण विबुध्य अपरोक्षीकतु इच्छन्‌ गुरु 
(ब्रह्माणं) चतुर्वारं ययौ । 
'वारोक्ष्येणेति’ । इन्द्रः 'य आत्माऽपहतपाप्मा' विजरो विमृत्युविशोकः' (छार ८।७।१) इत्यादि- 
वाक्यप्रतिपादितेन लक्षणेनात्मानं परोक्षतयाऽबगत्य विचाराच्छरीरत्रयनिराकरणेन तत्साक्षात्करणाय गुरु 
ब्रह्माणं चतुर्वारमुपसन्च इति छान्दोग्योपनिषदि अष्टमाध्याये श्रूयते ॥६७॥ 


इस प्रकार तैत्तिरीय श्रुति के देखने से भृगु को परोक्षज्ञानद्वारा विचार से साक्षात्कार को 
दिखाकर छान्दोग्य की श्रुति से भी साक्षात्कार को दिखाते हैं-- 


इन्द्र आत्मा इत्यादि लक्षणों से परोक्षरूप से ब्रह्म को जानकर अपरोक्ष करने के लिए चार बार 
ब्रह्मा के समीप गये ॥६७॥ 


“देवराज इन्द्र जो आत्मा पाप रहित जरा मृत्यु शोक इनसे हीन” इत्यादि वाक्य से आत्मा को 
परोक्ष रूप से जातकर विचार से तीनों शरीरों के निराकरण द्वारा ब्रह्म को साक्षात्‌ करने के लिए चार 
बार ब्रह्मा रूप गुरू के पास गया था ॥ ६७॥ 


इसे वह ब्रह्म का तटस्थ लक्षण है (२१ स्वरूप लक्षण स्वरूपं सद्‌ व्यावतंकम्‌ यथा पृथिव्याः 
पृथिवीत्वम्‌ - स्वरूप होता हुआ अन्य पदार्थो से भेद करने वाला जैसे पृथिवी का 
पृथिवीत्व है । सवेदावतंता हुआ रहे व्यावतंक होता है - यह्‌ स्वरूप लक्षण है । जैसे श्वेत 
रंग युक्त देवदत्त का गृह--इसमें श्वेत रंग युक्त लक्षण है अन्य नील, पीत. लालयुक्त गहों 
से देवदत्त के गृह का व्यावतेक इसी प्रकार सत्य ज्ञानमनन्तंब्रह्म के स्वरूप होने से 
सब काल में रहते हैं । अन्य-असत्‌-जड-दुःख परिच्छिन्न (यही तो दुःख रूप है) । प्रपञ्च से 
व्यावतंक है यह ब्रह्म का स्वरूप लक्षण है । 
विशेष--(१) कर्मं और उसके आश्रय स्थूल-सूक्ष्म शरीरों के संग से रहित -अपहत पाप्मा है । 


फान बहे 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( चऽ ) 


इदानी 'मैतरेय' श्रतावपि तद्दशैयति -- 
आत्मा वा इदमित्यादौ परोक्षं ब्रह्म लक्षि तम्‌ । 
अध्यारोपापवादाक्यां प्रज्ञानं ब्रह्म दशितम्‌ ।।६८॥ 

अन्वय !--आत्मा वा इदं इत्यादौ परोक्ष ब्रह्म लक्षितं अध्यारोपापवादाभ्यां घ्रज्ञानं ब्रह्म 
दशितम्‌ । 

“आत्मा वा इति’ । आत्मा वा इदमेक एवाग्र आमीन्नान्यर्किचन मिषत्‌” ।ऐ० १।१।१) इत्यनेन 
वाक्येन ब्रह्मणो लक्षणमभिधाय, स ईक्षत लोकान्नु सृजा इति' (ऐ० ४।१।२) इत्युपक्रम्य' तस्य त्रय 
आवसथास्त्रयः स्वप्ता अयमावसथोऽयमावसथोऽयमावसथः' (ऐ० ४।३।१२) इत्यनेन परमात्मनि जगदध्या- 
रोपणप्रकारमभिधाय 'स जातो भूतान्यभिव्यैक्षत किमिहान्यं वावदिषत्‌' (ऐऽ ४।३।१२, इति तस्यारोपि- 
तस्य अपवादमभिधाय 'स एतमेव पुरुष ब्रह्म ततमपश्यदिदमदर्शमिति” (ऐ० ४।३।१२) इति प्रत्यगात्मनो 
ब्रह्मस्वरूपत्वमभिहितम्‌ । पुनश्च 'पुरुषे ह वा' 'ऐ० ५।४।१) इत्यादिना ज्ञानसाधनवैराग्यजननाय 
गर्भवासादिदुःखं प्रदश्यं “ओोऽयमात्मेति वयमुपास्महे’ (ऐ० ६।५।१) इत्यादिना विचारेण 'तत्त्वं' पदार्थ- 
परिशोधनपुरः सरं 'परज्ञानं ब्रह्म’ (ए० ६।५।३) इ'त प्रज्ञानरूपस्यात्मनो ब्रह्मत्वं दशितमित्यर्थः ॥६८॥ 


अब ऐतरेय श्रुति से भी यही दिखाते हैं - 
आत्मा 'वेइदं०' इत्यादि श्रुति में परोक्ष ब्रह्म दिखाया, फिर अध्यारोप और अपवाद से प्रज्ञानं ब्रह्म 

दिखाया है ॥६८॥। 

पहले यह जगत्‌ एकमात्र आत्म! ही था । उसके सिवा और कोई सक्रिय वस्तु नहीं थी । 
(ऐ० १।१।१) इस वाक्य से ब्रह्म का लक्षण वर्णन किया है, फिर उसने यह सोचा कि लोकों की रचना 
करू, इसको अ'रम्भ करके, उस ईश्वर के यह आ !सथ (नेत्र) यह आवसथ (कण्ठ) यह आवसथ (हृदय) 
इस प्रकार उसके तीन आवसथ (वासस्थान) और स्वप्न हैं । इस वाक्य से परमात्मा में जगत्‌ के अध्यारोप 
के प्रकार को बताकर शरीर में प्रवेश करके जीव रूप से) उत्पन्न हुए उस परमेश्वर ने भूतों को 
(तादात्म्य भाव से) ग्रहण किया । इस वाक्य से आरोप का निषेध कहकर (और गुरू कृपा से बोध होने 
पर) यहाँ मेरे सिवा” अन्य कौन है ऐसा कहा और मैंने इसे (अपने आत्मस्वरूप को देख लिया) इस प्रकार 
उसने इस पुरुष को ही पूर्णतम ब्रह्म रूप से देखा । इस प्रकार प्रत्यगात्मा को ब्रह्म रूप से कहा है । फिर 
भी सबसे पहले यह पुरुष शरीर में ही गर्भरूप से रहता है । इत्यादि वाक्य से ज्ञान के साधन वैराग्य को 
उत्पन्न करने के लिए गर्भवास आदि दुःखों को दिखा करके हम जिसकी उपासना करते हैं। वह यह 
आत्मा कोन है इत्यादि वाक्य से विचार के द्वारा तत्‌ त्वं पदार्थों का शोधन करते हुए अतः प्रज्ञान ही ब्रह्म 
है इस श्रुति से प्रज्ञान रूप आत्मा को ब्रह्वाछपता दिखायी है ॥६८।। 


तृप्निदीपप्रकरणमं 


( ४१४८ ) 


उक्तन्यायमितरासु श्रुतिष्वप्यतिदिशति-- 
अवन्तरेण वाक्येन परोक्षा ब्रह्मधीर्भवेत्‌ । 
सर्वत्रेव महावाक्यविचारादपरोक्षधी: ।।६४।। 
अन्वयः - अवान्तरेण वाक्येन परोक्षब्रह्मधीः भवेत्‌ सर्वत्र व महावाक्यविचारातु अपरोक्ष धीः (भवेत्‌) । 
'अवान्तरेणेति । सर्वत्र सर्वासु श्रुतिष्वित्यथेः ॥६३॥ 
ननु महावाक्यविचारस्य अपरोक्षज्ञानजनकत्वं स्वकपोलकल्पितमित्याशङ्घुय, वाक्यवृत्तो आचा- 
यस्तथा प्रतिपादितत्वान्मं वमित्याह-- र 
ब्रह्मापरोक्ष्यसिद्ध यर्थ महावाक्यमिती रितम्‌ । 
वाक्यवृत्तावतो ब्रह्मापरोक्ष्ये विमतिनेहि ॥७०॥ 
अन्वयः- ब्रह्यापरोक्ष्यसिद्धयर्थ इति महावाक्यं ईरितम्‌ वाक्यवृत्ती ब्रह्मापरोक्ष्ये अतः विमतिर्नहि । 
‘ब्रह्मापरोक्ष्ये इति । अतो वाक्याद्‌ ब्रह्मपरोक्षज्ञाने विप्रतिपत्तिर्नास्तीत्यर्थः ।।७०॥ 


अन्य श्रुतियों में भी इसी न्यास को दिखाते हैं-- 

इस प्रकार सभी श्रृतियों में अवान्तर ( सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म ) वाक्य से तो ब्रह्म का परोक्ष 
ज्ञान होता है और महावाक्यों के विचार से तो सवत्र ही अपरोक्ष ज्ञान होता है ॥६5।। 

यदि कहो महावाक्य के विचार से अपरोक्ष ज्ञान होता है यह अपने कपोल से कल्पित है ऐसी 
आशंका कर उत्तर देते हैं कि वाक्य वृत्ति में आचार्य शंकर ने 'महावाक्यों के विचार से अपरोक्ष ब्रह्म ज्ञान 
उत्पन्न होता है” यह प्रतिपादन किया है, अतः ऐसी शंका मत करो, इस पर कहते हैं - 

वाक्य वृत्ति ग्रन्थ में आचार्य ने यह कहा है कि ब्रह्म को अपरोक्षता की सिद्धि के लिए जो यह 
महावाक्य कहा है । इससे महावाक्य से पैदाहुए अपरोक्ष ज्ञान में विवाद नहीं होता यह निर्विवाद है ॥७०॥ 


विशेष १--(१) अभिज्ञा और (२) प्रत्यभिज्ञा के भेद से दो;प्रकार को है (१) प्रत्यक्ष ज्ञान की सामग्री से 
जन्य ज्ञान अभिज्ञा प्रत्यक्ष है (२) और संस्कारसहित प्रत्यक्ष ज्ञान की सामग्री से जन्य 
ज्ञान प्रत्यभिज्ञा प्रत्यक्ष है इनमें से प्रत्येक प्रन्यक्ष ज्ञान बाह्य आभ्य-तर भेद से दो प्रकार 
का है । इनमें बाह्य प्रत्यक्ष ज्ञान- शब्दज्ञान, स्पर्शज्ञान, रूपज्ञान, रसज्ञान, गन्धज्ञान के भेद 
से बाह्य प्रत्यक्ष प्रमा पाँच ज्ञानो।न्द्रयों म हैं ओर आभ्यन्तर प्रत्यक्ष ज्ञान ( आत्म गोचर और 
अनात्म गोचर सुख दुःखदि ) भेद से दो प्रकार का है। इनमें आत्म गोचर प्रमा भी 
बिशिष्टात्म ( मैं जीव कर्ता भोक्ता आदि रूप ) गोचर और शुद्धात्म गोचर प्रत्यक्ष ज्ञान 
भी त्वं पदार्थ गोचर, तत्‌ पदार्थ गोचर, तत्‌ पदार्थं से अभिन्न त्वं पदार्थं गोचर, भेद से तीन 
प्रकार का अर्थात्‌ अह ब्रह्मास्मि यह प्रत्यक्ष ज्ञान शुद्ध आत्म विषयक हे । इस प्रकार प्रत्यक्ष 
ज्ञान का संक्षेप से लक्षण सहित भेद दिखलाया । 


श्री १5चदशी मीमांसा 


( ४२० ) 


वाक्यवृत्तौ उपपादनप्रकारं दशंयति-- 
आलम्बनतया भाति योऽस्मत्प्रत्ायशड्दयोः । 
अन्त:करणसंभिन्ननोध: स त्वंपदाभिध: ।।७१॥ 


अन्वय: - यः अस्मतुप्रत्ययशब्दयोः आलम्बनतया भाति अन्तःकरणसंभिन्नबोधः स त्वं 
पदाभिधः । 

'आलम्बनतयेति । योऽन्तःकरणसंभिन्नवोधः अन्तःकणोपाधिकश्चिदात्मा अस्मत्प्रत्यय२ब्दयोः 
अहमिति ज्ञनास्य अहमिति शब्दस्य चालम्बनतया विषयत्वेन भाति, स तथाविधो बोधः त्वंपदाभिधः 'त्वम्‌' 
इति पदमभिधा वाचकं यस्य स त्वंपदाभिधः, त्वंपदवाच्य इत्यर्थ: ॥७१॥ 


अब वाक्य वृत्ति के कथन का प्रकार वर्णन करते हैं-- 


जो अन्तःकरणोपाधि बोध (चिदात्मा) मैं इस ज्ञान और अह' इस शब्द के विषय रूप में प्रतीत 
होता है वह बोध त्वं पद का वाच्य (अर्थ) है ॥७१॥ 


विशेष १- जैसे घट यह वृत्ति और शब्द घट, और शब्द का विषय घट । वहाँ धट यह वृत्ति अन्तःकरण 
में स्थित है और घट यह शब्द वाणी में स्थित है और घट विषय पृथ्वी में स्थित है यह तीनों 
भिन्न हैं। वैसे अह यह्‌ वृत्ति और अह इस शब्द का विषय अन्तःकरण विशिष्ट चेतन रूप 
जीव है और वहाँ अह यह्‌ वृत्ति अन्तःकरण में स्थित है और अह शब्द यह वाणी में स्थित है 
और इन दोनों का विषय अन्तःकरण विशिष्ट चेतन स्वमहिमा में स्थित है इससे अह वृत्ति 
अह शब्द से न्यारा है। यद्यपि अह वत्ति को अन्तकरण के अन्तर्गत होने से भिन्तता 
सम्भव नहीं । तथापि घटत्व और घटाकाशत्व रूप धर्म से और घटाकाश भेद की तरह अन्तः- 
करण और जीव का भेद व्यवहार होता है इसी से अह्‌ वृत्ति का जीव से भेद है और अह' 
शब्द का लक्ष्यार्थं अह्‌ वृत्ति का प्रकाशक कूटस्थ चैतन्य तो अह वृत्ति से सर्वेदा भिन्न है। 
यह्‌ अर्थ प्रसंग से बताया । 


तृप्तिदीपप्रकरणम्‌ 


( ४२१ ) 


एवं 'त्वं' पदवाच्यांर्थंमभिधाय, 'तत्‌' पदवाच्यार्थमाह-- 
मायोपाधिजंगद्योनि: सर्वज्ञत्वादिलक्षणः । 
पारोक्ष्यशबलः सत्याद्यात्मकस्तत्पदाभिघः ।।७२।। 


अन्वयः-सर्वज्ञत्वादिलक्षणः मायोपाधि जगद्योनिः पारोक्ष्यशवलः सत्याद्यात्मकः तत्‌ 
पदाभिधः ( स्यात्‌ । 

,मायोपाधिरिति'। पारोक्ष्यशबलः परोक्नत्ब्रधर्मं विशिष्ट इत्यर्थं । एवं तटस्थलक्षणमभिधाय, 
स्वरूपलक्षणमाह - 'सत्याद्यात्मक इति' । सत्यपादिएँपां ज्ञानादीनां ते सत्यादयः आत्मा स्वरूपं यस्य स 
तथाविधः 'तत्‌' पदाभिधः 'तत्‌” पदमभिधा वाचक दस्य सः तत्पदाभिधः, तत्पदवाच्य इत्यर्थः ॥७२॥ 

एवं पदार्थावभिधाय, वाक्यार्थबोधनाय लक्षणावृत्तिराश्रयणीयेत्याह-- 

प्रत्यक्यप रोक्षतेकस्य सद्वितीयत्वपूर्णंता । 
विरुध्येते यतस्तस्माल्लक्षणा संप्रवतंते ॥७३॥। 

अन्वयः-प्रत्यक्‌परोक्षता सद्वितीयत्वपूणंता यतः एकस्य विरुध्येते तस्मात्‌ लक्षणा संप्रवतेते । 

'प्रत्यक्प रोक्षतेति’ । प्रत्यकूपरोक्षत्वे सट्रितीयत्वेन सहिता पूर्णतेति मध्यमपदलोपी समासः । 
सद्वितीयत्वपूर्णत्वे चैकस्य वस्तुनो यतो विर्ध्येते अतो लक्षणावृत्ति राश्रयणीत्येत्यर्थः ।७३॥ 


अब त्वं पद के बाच्य अर्थं को कहकर तत्‌ पद के अर्थ को कहते हैं- 

माया उपाधि वाला जगत का कारण ( निमित्त और उपादान ) सर्वज्ञ आदि लक्षण वाला 
परोक्षतारूपधर्म विशिष्ट ( इन तटस्थ लक्षणों वाला) और जो सत्य आदि स्वरूप वाला, अर्थात्‌ सत्‌ चित्‌ 
आनन्द वाला है (यह स्वरूप लक्षण है , वह तत्‌ पद का वाच्यार्थ है ॥७२॥ 


इस प्रकार पदों के अर्थो को कहकर वाक्यार्थ बोध के लिए लक्षणावृत्ति का आश्रयण आवश्यक है 
इस पर कहते हैं -- 


एक ही वस्तु 'प्रत्यक” भी तथा ' परोक्ष ' भी हो वही वस्तु सद्वितीय ( परिच्छिन्न ) भी हो 
तथा पूर्णं भी हो ये दोनों बातें, क्योंकि विरुद्ध है। इसलिए वाक्य का अभिप्राय स्पष्ट करने के लिए 
लक्षणावृत्ति का आश्रय लेना पड़ता है ॥७३॥ 


विशेष - सत्यानन्दरूपश्चिदात्मा माया साक्षी - जो परब्रह्मसत्य रूप है आनन्द रूप है तथा चिदात्मा 


स्वरूप है ,यह ब्रह्म का स्वरूप लक्षण हुआ । माया का साक्षी कहने से ब्रह्म का तटस्थ 
लक्षण हुआ । 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 
( ४२२ ) 


सा च कीदृशी इत्यत आह-- 


तत्त्वमस्यादिवाक्येषु लक्षणा भागलक्षणा । 
सोऽयमित्यादिवाक्यस्थपदयोरिव नापरा ॥७४॥ 
अन्वयः-तत्त्वमस्यादिवाक्येषु भागलक्षणा लक्षणा सोऽयं इत्यादि वाक्यस्थपदयोः इव अपरा न। 
“तत्त्वमस्यादीति' । भागलक्षणा, भागत्यागलक्षणेत्थर्थः । तत्र दृष्टान्त:--'सोश्यमिति' । 'सोऽयं 
देवदत्त' इति वाक्यस्थयोः 'सोऽयम्‌’ इति पदयोर्यथा जहदजहल्लक्षणावृत्तिराश्रिता नापरा, न जहल्लक्षणा, 
नाप्यजहल्लक्षणा, तद्वदत्रापीत्यर्थः ॥७४॥ 
ननु 'गामानय' इत्यादिवाक्येषु लक्षणावृत्त्या विनापि वाक्यार्थबोधो दृश्यते, तद्वदत्रापि कि न 
स्यादित्याशङ्कथाह्‌ -- 
संसर्गो वा विशिष्टो वा वाक्यार्थो नात्र संमत: । 
अखण्डैकरसत्वेन वाक्यार्थो विदुषां मतः ॥॥७५॥ 
अन्वय : संसर्गोवा विशिष्टो वा वाक्यार्थः अत्र संमतः न (कितु) अखण्डेकरसत्तेन वाक्यार्थः 
विदुषां मतः । 
संसर्ग इति? । लोके 'गामानय' इत्यादौ पदेः स्मारितानां आकाङ क्षादिमतां गवादिपदार्था- 
नामन्वयो वाक्यार्थत्वेनाद्गीक्रतः यथा 'नीलं महत्सुगन्ध्ुत्पलम्‌ इत्यादौ नीलत्वादिविशिष्टस्योत्पलस्य 
वाक्यार्थत्वं स्वीकृतम्‌ . नैवमत्र महावाक्येषु संसर्गविशिष्टयोरन्यतरस्य वाक्यार्थत्वमभ्युपगम्यते. किलु 
अखण्डैकरसत्वेन स्वगतादिभेदशुन्यवस्तुमात्ररूपेण वाक्यार्थो विद्वद्धिरभ्युपेयते, अतो लक्षणा आश्रयणी- 
येत्यर्थः ।। ७५॥ 


वह लक्षणा यहाँ किस प्रकार की है यह बताते हैं-- 


तत्त्वमसि आदि महावाक्यों में भाग त्याग लक्षणा मानी *यी है । दृष्टान्त सोऽयं देवदत्त इत्यादि 
वाक्यों में स्थित पदों के समान जहद-जहत्‌ लक्षणा होती हैं और न जहत्‌ लक्षणा न अजहत्‌ लक्षणा होती 
हैं। वेसे ही तत्‌ त्वं आदि वाक्यों में भी भाग त्याग लक्षणा ही है ॥७४॥ 


यदि कहो कि गाम्‌ आनय” (गौ को ले आ, इत्यादि वाक्यों में लक्षणावृत्ति के बिना भी जैसे 
वाक्यार्थ बोध को देखते हैं । वैसे ही “तत्त्वमसि” वाक्य में भी लक्षणा के बिना ही बोध क्यों 
नहीं होता ? 


यहाँ संसर्ग व विशिष्ट वाक्यार्थ संमत नहीं, क्रिन्तु बुद्धिमानों ने अखण्ड एकरस ब्रह्मवाक्य का 
अर्थ माना है, इससे लक्षणा माननी चाहिए ॥७५।। 


तृप्तिदीपप्रक रणम्‌ 
( ए२३ ) 


जैसे गौ को ले आ, इत्यादि वाक्यों में गौ आदि पदों से स्मरण कराये जो आकांक्षा" योग्यता 
आदि वाले गो आदि पदार्थ "हुँ उनका परस्पर अन्वय (सम्बन्ध) हो जाना वाक्यार्थ माना है। जैसे 
नील तथा बहुत सुगन्धित वाला कमल इत्यादि वाक्यों में तीलण्त आदि धर्मं विशिष्ट कमल ही 
यह वाक्यार्थं माना जाता है । इस प्रकरण में यहां तत्त्वमसि आदि महावाक्यों में संसर्गं और विशिष्ट 
में से किसी को भी वाक्यार्थ नहीं माना गया । किन्तु अखण्ड” एक रस (स्वगत आदि त्रिविध भेद रहित 
वस्तु मात्र रूप) को ही बुद्धिमान मनुष्य वाक्य का अर्थ मानते हैं। इसलिए लक्षणा का आश्रय लेना 
पड़ता है ॥७५॥ 
विशेष--(१) आकांक्षा (१) योग्यता (२) सत्षिधिमत्‌ (३) तात्पर्यं (४) पद समुदाय वावयम्‌ इनके बिना 
वाक्यार्थे बोध नहीं होता अच्यथाचु०पत्ति: आकांक्षा > जिस पद के बिना अन्वय नहीं हो 
उस पद का जो उस पद के साथ समीपता है वह आकांक्षा, “वाक्यर्थाश्बाध योग्यता” 
वाक्य के अर्थ का जो प्रमाणान्त करके अवाध उसको योग्यता कहते हें । “पदानां अवि- 
लम्बोच्चारणम्‌ सन्निधिः पदों का जो विलम्ब से रहित उच्चारण है वह सन्निधि है। 
तात्पर्य के दो भेद (१) वक्तृ तात्पर्यं (२, शब्द तात्पर्य, यहाँ शब्द तात्पर्यं लेना है । तदर्थ 
प्रतीतिजननयोग्यत्वं शब्द तात्पर्यम्‌ उस शब्द में जो जिस जिसका वाक्यार्थं बोध को 
उत्पन्न करने की योग्यता है वह शब्द तात्पर्य और शक्ति (५) (अभिधा) लक्षणा 
(६) व्यञ्जना (७) (वृत्ति विशेष) इन सात का जब ज्ञान होता है तब शब्द से अर्थ 
जाना जाता है । लौकिक वाक्यों के तात्पर्यं का ज्ञान प्रसगादि से होते हैं। वैदिक 
तात्पर्य का ज्ञान उपक्रम, उपसंहारादि षड्विध लिङ्ग से होते हैं लौकिक वाक्यों के अर्थ में 
पुरुष की इच्छा की तरह होते हैं । वेदिक वाक्यों के अर्थमें ईश्वर की इच्छा रूपतात्पये है । 
(२) लौकिक बैदिक शब्दों का जैसा स सग (सम्बन्ध) रूप वाक्यार्थ (गौ को ले आ) आदि 
वाक्यों में होता है । वैसा महावाक्यों का अर्थ सम्भव नहीं है । क्योंकि तत्‌ त्वम्‌ असि में 
यदि तत्‌ का सम्बन्धी त्वं को मानोगे तो पुरुष की अस गता नहीं बनेगी । फिर “नीला 
बहुत सुगन्ध वाला कमल” इस वाक्य में जेसे नील रंग विशिष्ट बहुत सुगन्ध वाला कमल 
है। यह वाक्यार्थे विशिष्ट रूप है । वेसा भी महावाक्य का अर्थ सम्भव नहीं है । क्योंकि 
यदि त्वं पदार्थ विशिष्ट त्वं पदार्थं विशेषण वाला तत्‌ पदार्थं है या तत्‌ पदार्थं विशिष्ट 
त्वं पदार्थं है. ऐसे महावाक्य का अर्थ अङ्गीकार करने से एक ही को सर्वज्ञतादि ओर अल्प 
ज्ञतादि धमंयुक्तता मानना पड़ेगा प्रत्यक्षतादि प्रमाणोसे विरुद्ध हैं, फिर श्रुतियों में ब्रह्म को 
सवे धर्म रहित निगु ण, चेतन रूप, सजातीय, विजातीय, स्वगत भेद रहितसिद्ध किया है । 
(३) अतएव लक्षणा से अखण्ड एक रसता रूप ही महावाक्य का अथे विद्वानों ने स्वीकार किया 
है -तदन्यत्वमारंभणशब्दादिभ्य.` (ब्र० सू० २।१।१४‡ कारण ब्रह्म से कार्यं जगत्‌ की 
पृथक्‌ सत्ता नहीं । तत्‌ तु समन्वयात्‌ १।१।४। तदेतत्‌ प्रेयः पुत्रात्प्रेवृयः ० १४८ 
एषह्येवाब्दयाति (ते० २।७) । 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( २२४ ) 


अखण्डैकरस वाक्यार्थ दर्शयति - 
प्रत्यग्बोधो य आभाति सोज्द्रयानन्दलक्षण: । 
अद्वयानन्दरूपश्च प्रत्यग्बोधेकलक्षणः ॥।७६।। 
अन्वय :-यः प्रत्यक्‌बोधः सः अद्वयानन्दलक्षणः आभाति प्रत्यक्‌बोधेकलक्षणः आनन्दरूपश्च 
(प्रत्यपात्मैव) ॥७६॥ 
प्रत्यग्बोध इति’ य प्रग्यग्बोध: सर्वान्तरश्चिदात्मा आभाति बुद्धयादिसाक्षित्वेन स्फुरति सोऽद्वया- 
नन्दलक्षणः अद्वितीय आनन्दरूपः परमात्मेत्यर्थः । अद्वयानन्दरूपश्च तथाविधः परमात्मा प्रत्यग्वोधेक- 
लक्षणश्चिदेक रसः प्रत्यगात्मैवेत्यर्थः ॥७६॥ 
एवमखण्डार्थबोधेन कि स्यादित्यत आह -- 
इत्थमन्योन्यता दात्म्यप्रतिपत्तिर्यंदा भवेत्‌ । 
अब्रह्मत्वं त्वमर्थस्य व्यावर्तेत तदेव हि ।।७७॥। 
अन्वय :--इत्थं यदा अन्योत्यतादात्म्यप्रतिपत्तिः भवेत्‌ तदेव हि त्वमर्थस्य अब्रह्मत्वं 
व्यावर्तेत । | 
“इत्थमिति'’ ॥७७॥ 


अब अखण्ड एक रस वाक्य का अर्थं दिखाते हैं-- 

अल्पज्ञत्व सवंज्ञत्व आदि दोनों के विरुद्ध अंशों को छोड़कर भागलक्षणा से चित्‌ एक आत्मा का 
ज्ञान होता है -जो प्रत्यक्‌ बोध सबके मध्य में चिदात्मा भासता है । अपनी बुद्धि आदि का साक्षी होकर 
प्रतीत हो रहा है । वह अद्वितीय रूप परमात्मा है और जो अद्वितीय आनन्द रूप परमात्मा बताया गया 
है । वह चित्‌ एक रस प्रत्यक्‌ आत्मा ही है ॥७६॥ 


अब अखण्डार्थं बोध के फल को दिखाते हैं 
इस प्रकार जब परस्पर तादात्म्य का ज्ञान हो जाता है एकता हो जाती है, उसी समय 


त्वं पद के अर्थ की - अब्रह्मता (ब्रह्म भेद) ब्रह्म परोक्ष है निवृत्त हो जाती है-अर्थात्‌ ब्रह्म हो 
जाता है ॥७७॥ 


तृप्तिदीपप्रकरणम्‌ 


( ४२५ ) 


तदर्थस्य च पारोक्ष्यं यद्येवं कि ततः श्युणु । 
पूर्णानन्देत रूपेण प्रत्यग्बोधोऽव तिष्ठते ।।७८।। 

अन्वयः - तदर्थस्य च पारोक्ष्यं यदि एवं ततः कि इति श्रुणु पूर्णानन्दैकरूपेण प्रत्यग्बोधो 
अवतिष्ठते । 

'तदर्थस्येति' । त्वमर्थस्य प्रत्यगात्मनोऽब्रह्मत्वं भ्रान्तिसिद्धाऽब्रह्मरूपता तदर्थस्य ब्रह्मणश्च 
पारोक्ष्यं परोक्षज्ञानेकविषयत्वं च निवतेते। ततोऽपि किमिति पृच्छति-'यद्येवमिति'। उत्तरमाह 
शृण्विति 1॥७८॥ 

न ननु 'समयबलेन सम्यवपरोक्षानुभवसाधनमागमः” इत्यागमलक्षणम्‌, अतो वाक्यस्यापरोक्षज्ञान- 
जनकत्वं क्रयमुच्यत इत्वाशङ्कय, सिद्धान्तप रिज्ञानशुन्योऽयमिति मनसि निधायोपहसति-- 
एवं सति महावाक्यात्प रोक्षज्ञानमो यंते । 
येस्तेषां शास्त्रसिद्धान्तविज्ञानं शोभतेतराम्‌ ॥७८॥ 


अन्वय : -एबं सति महावाक्यात्‌ परोक्षज्ञानं ईयते येः शास्त्रसिद्धान्तविज्ञानं तेषां 


शोभतेतराम । 
'एबं सतीति’ । एवं वदन्तः सिद्धान्तरहस्य ते न जानन्तीत्यर्थः ॥७८॥ 


त्वं पद के अथे प्रत्यक्‌ आत्मा को अन्नह्वात्व है श्रम से जो अब्रह्मता आ गयी थी ओर तत्‌ पद 
के अर्थे में जो परोक्षता आ गयी थी (ब्रह्मा जो परोश ज्ञान का विषय हो गया था) वह उसी क्षण निवृत्ति 
हो जाती है इससे क्या होगा, इस आशय से पूछते हैं, उत्तर सुनो कि जो अब तक प्रत्यक्‌ बोध था वही 
अब पूर्ण आनन्द एक रूप बन जाता है ।॥७८॥ 

यहि कहो कि समय (आगम) केवल सम्यक्‌ (अच्छी तरह) परोक्षानुभव का साधन शास्त्र है, यह 
आगम का लक्षण है । इससे वाक्य अपरोक्ष ज्ञान का जनक कैसे होगा । इस शंका का उत्तर देते हे--यह 
सिद्धान्त ज्ञान से शून्य है मन में रखकर हँसी करते हें 

जो महावाक्य से परोक्षज्ञान ही होता है उनका शास्त्र सिद्धान्तों का ज्ञान तो भली प्रकार 
शोभित है अर्थात्‌ वे शास्त्र सिद्धान्त को नहीं जानते ॥ ५&॥ 


फा० ४ 


श्री पश्चदशी मीमांसा 
( चर२६ ) 


ननु सिद्धान्तस्तावत्तिष्ठतु, वाक्यस्य परोक्षज्ञानजनकत्वं त्वनुमानसिद्धमिति शङ्कुते-- 
आस्तां शास्त्रस्य सिद्धान्तो युक्त्या वाक्यात्‌ परोक्षधीः । 
स्वर्गादिवाक्यवन्नेवं दशमे व्यभिचारतः ।।८०॥। 
अन्ववः-शास्त्रस्य सिद्धान्तः आस्तां युक्त्या वाक्यात्‌ परोक्षधीः स्वर्गादिवाक्यवत्‌ नैवं दशमे व्यभिचारतः 
'आस्तामिति' । 'विमतं वाक्यं परोक्षज्ञानजनकं भवितुमहृति, वाक्यत्वात्‌ स्वर्गादिप्रतिपादक- 
वाक्यवत्‌? इत्यतुमानेत परोक्षज्ञान जनकत्वं सिद्धमित्यर्थः । अनेकान्तिकोऽयं हेतुरिति परिहरति 'नैवमिति’ । 
“दशसस्त्वमपि' इति वाक्ये वाक्यत्वे सति अपरोक्षज्ञानजनक्रत्वस्योपलम्भादिति भावः ।।८०॥। 
कि च त्वंपदार्थस्य जीवस्य अपरोक्षत्वाभावप्रसङ्गादपि न महावाक्यं प रोक्षज्ञानजनकमित्य ङ्गी- 
कार्यमित्याह 
स्वतोऽपरोक्षजीवस्य ब्रह्मत्वमभिवाञ्छतः । 
नश्येत्सिद्धापरोक्षत्वमिति युव्तिमंहत्यहो ॥८१।। 
अन्वय: -स्वतो अपरोक्षजीवस्य ब्रह्मत्वं अभिवाञ्छतः सिद्धापरोक्षत्वं नश्येत्‌ इति महती युक्तिः अहो । 
“स्वत इति’ ॥८१॥। 


यदि कहो शास्त्र का सिद्धान्त रहे वाक्य मे परोक्ष ज्ञान हो जायेगा, यह भी ठीक नहीं - 

शास्त्र के सिद्धान्त को जाने दो युक्ति से (अनुमान से) स्वर्गादिवाक्य की तरह वाक्य से 
परोक्ष ज्ञान होना सिद्ध होता है । यहाँ अनुमान इस प्रकार होगा, विवाद का विषय वाक्य परोक्ष ज्ञान का 
जनक होने योग्य है । वाक्य होने से स्वगे आदि वाकय के समान परोक्ष ज्ञान का जनक है । यह हेतु व्यभि- 
चारी है इस अभिप्राय से परिहार करते हैं “तु दशम ' है यह भी वाक्य है और अपरोक्ष ज्ञान का जनक है 1 
इससे यह नहीं कह सकते कि जहाँ-जहाँ वाक्यत्व हो वहाँ-वहाँ परोक्ष ज्ञान की जनकता हो अतएव हेतु 
अनैकान्तिक है ।।८०॥ 

त्वं पद के अर्थ जीवात्मा के लिए अपरोक्षत्व के अभाव का प्रसंग न उपस्थित हो इसलिए क्या 
आपने महावाक्य को परोक्ष ज्ञान का जनक माना है । इसका समाधान करते हैं - 

और त्वं पदार्थ का अर्थं जीव स्वयं अपरोक्ष है, ब्रह्मत्व की इच्छा करते हुए उसका स्वत: सिद्ध 

अपरोक्षता भी नष्ट हो जायेगा, इससे तुम्हारी यह युक्ति आश्चर्य की जनक महती ( बड़ी भारी हैं ) 
अर्थात्‌ अपरोक्ष ज्ञान के जनक महावाक्य को परोक्ष ज्ञान का जनक कहना असंगत है ॥५१॥ 


विशेष १-शब्द का यह स्वभाब है-अन्तराय सहित ( व्यवहित) वस्तु का शब्द से परोक्ष ज्ञान ही होता 
है, अपरोक्ष ज्ञान नहीं होता । जसे स्वर्गादिक का धर्म और अधमे का शास्त्र रूप शब्द से 
परोक्ष ज्ञान ही होता है और अन्तरायरहित वस्तु का शब्द से परोक्ष और अपरोक्ष दोनों 
प्रकार के ज्ञान होते हैं इस रीति से वस्तु के बोधक बाह से परोक्ष ज्ञान होता है जेसे दशम 
है या विस्मरण हुआ कण्ठ का भूषण और तू है यह है ऐसे वस्तु के बोधक, बाह्य से अपरोक्ष 
ज्ञान होता है । अन्तराय रहित वस्तु का परोक्ष और अपरोक्ष दोनों प्रकार का ज्ञान होता है। 


तुप्तिदीपप्रकरणंमं 
( ४२७ ) 


इष्टापत्ति रित्याशङ्कयाह-- 
वृद्धिमिष्टवतो मूलमपि नष्टमितीहशम्‌ । 
लौकिकं वचनं सार्थ संपन्नं त्वत्प्रसादतः ।।८२॥। 
अन्वयः वृद्धिमिष्टवतः मूलमपि नष्टं इति ईदृशं लौकिक वचनं त्वत्‌ प्रसादतः सार्थ संपन्न । 
'बुद्धिमिति’॥।5२॥ 
ननु सोपाधिकत्वाज्जीवस्यापरोक्षत्वं युक्तं, ब्रह्मणस्तु निरुपाधिकत्वात्तन्न युज्यते इति शङ्कते 
अन्तःकरणसं भिन्नबोघो जीवोऽपरोक्षताम्‌ । 
अहंत्युपाधिसद्भावाज्न तु ब्रह्मानुपाधितः ।।८३॥ 
अन्वय  अन्तःकरणसंभिन्नबोधः जीवः अपरोक्षताम्‌ अह ति उपाधिसद्‌भावात्‌ ब्रह्मानुपाधितः तु न । 
'अन्त.करणेति' ॥८३॥ 
ब्रह्मणो निरुपाधिकत्वमसिद्धमिति परिहरति-- 
नेवं ब्रह्मत्वबोधस्य सोपा।धविषयत्वतः । 
यावद्विदेहकेवल्यमुपाधेरनिवारणात्‌ ॥८४।। 
अन्वयः सोपाधिविषयत्वतः ब्रह्मत्वबोधस्य नैवं यावद्विदेहकंवल्यं उपाधेः अनिवारणात्‌ । 
'नैवं ब्रह्मेति’ । जीवस्य ब्रह्मरूपताज्ञानं यदस्ति तस्य सोपाधिकवस्तुविषयत्तात्तद्विषयस्य ब्रह्म- 


णोऽपि सोपाधिकत्वं ज्ञानस्य सोपाधिकविषयत्वं च ज्ञेयस्य सोपाधिकत्वमन्तरेण न घटते इति भावः । तदेव 
कुत इत्यत आहू--'यावदिति' ॥८४॥ 


यदि कहो हि हम इसको इष्ट ही मानेंगे तो ठीक नहीं-- 


व्याज चाहने वाले का मूल धन भी नष्ट हो गया, यह्‌ .लोकिक कथन तो तुम्हारी ही कृपा से 
सार्थक हुआ ॥८२॥ 

सोपाधिक होने से जीव की अपरोक्षता युक्तिपूर्वक घटती भी है, किन्तु परम ब्रह्म तो उपाधि 
शून्य होने से उसकी अपरोक्षता सिद्ध नहीं होती है, इस प्रकार शंका करते हैं-- 

यदि कहो कि अन्तःकरण से मिश्रित बोध, जिसे जीव कहते हैं अन्तःकरण उपाधि होने से 
प्रत्यक्ष होने योग्य है। परन्तु निरुपाधिक होने से ब्रह्म का अपरोक्ष ज्ञान केसे हो सकेगा ।!८३। 
ब्रह्म भी निरूपाधिक नहीं हो सकता इस आशय से शंका समाधान करते हैं - 


जीव को जो ब्रह्म स्वरूप का ज्ञान है वह भी सोपाधिक वस्तु विषय है इसलिए उसके ज्ञान का 
विषय जो ब्रह्म है वह भी सोपाधिक ही है क्योकि ज्ञान को सोपाधिविषयता ज्ञेय की गपाघि के बिना 
नहीं घटती ( अर्थात्‌ उपाधि के बिना ज्ञेय का ज्ञान नहीं होता ) जब तक किसी की विदेहमुक्ति नहीं होती 
तव तक उपाधि का निवारण नहीं होता ॥८४॥ 


श्री पञ्चदशी मोमासा. 


( चऽ ) 


ननु तहि जीवब्रह्मणोविलक्षणमुपाधिद्वयं वक्तव्यमित्याशङ्गघाह-- 
अन्तःकरणसा हित्यराहित्याभ्यां विशिष्यते । 
उपाधिर्जीवभावस्य ब्रह्मतायाश्च नान्यथा ।।८५।। 
अन्वयः--अन्तःकरणसाहित्यराहित्याभ्यां जीवभावस्य उपाधिः ब्रह्मतायाश्च विशिष्यते अन्यथा न । 
'अन्तःकरणेति’ । जीवभावब्रह्मभावयो रन्तःकरणसा हित्यराहित्ये एवोपाधी इत्यर्थः ॥। ८ ५।। 
नन्वन्तःकरणसंबन्धस्य भावरूपत्वादुपाधित्वस्तु, नाभातरूपस्य तद्राहित्यस्य तदुचितमित्याशङ्कच 
यावत्कार्यंसवस्थायिभेदहेतोरुपाधिता', इत्युक्तोपाधिलक्षणस्य साहित्यराहित्ययोरुभयोरपि सस्वादुचितमे- 
बोपाधित्वमित्यभिप्रायेण परिहरति-- 
यथा विधिरुपाधिः स्यात्प्रतिषेधस्तथा न किम्‌ । 
सुवर्णलोहभेदेन श्ृङ्ललात्वं न भियते ॥॥८६॥ 
अन्वयः विधिः यथा उपाधिः स्यात्‌ तथा प्रतिषेधः किम्‌ न ( उपाधिः ) स्यात्‌ सुवर्णलोहभेदेन 


श्रुङ्खलात्वं न भिद्यते 1 
यथेति’ । विधिर्भावरूपोऽन्तःकरणसंबन्ध्रो यथा उपाधि: स्यात्तथा प्रतिषेधोऽभावरूपोऽन्तःक़रण 


वियोगो न कि, उप,घिने स्यात्किम्‌ ? स्यादेवेत्यार्थः । तथापि भावाभावरूपत्वलक्षणमव।न्तरवं लक्षण्यं 
दश्यत एवेत्याशङ्क्य, तस्य अकिचित्करत्वेनानादरणीयत्वमित्यभिप्रेत्य, दृष्टान्तमाह “सुवर्णेति । पुरुष- 
प्रचारनि रोधकत्वांशेऽनुपयुक्तं सुव णंत्वलोहत्वादिवेलक्षण्यं यद्वदनादरणीयं तद्वदित्यर्थः ॥॥८६॥ 


शंका हो क्या जीव और ब्रह्म की दो विभिन्न उपाधि करनी चाहिए -- 

जीवभाव और ब्रह्मभाव की उपाधियाँ क्रमशः अन्तःकरण साहित्य और अन्त:करण का राहित्य 
ही है अन्तःकरण सहित तत्त्व को जीव और अन्तःकरण से रहित हुए तत्त्व को ब्रह्म कहते हैं ॥८५॥ 

शंका-भावरूप अन्तःकरण का सम्बन्ध उपाधि रहे, अभाव रूप अन्तःकरण साहित्य को उपाधि 
मानना अनुचित है इसका उत्तर देते हें -अद्वंत सिद्धि में मधुसूदन स्वामी ने उपाधि का लक्षण कार्य की 
अवघि पर्यन्त टिक्ने वाले भेदकी हेतु उसको उपाधि कहते हैं यह उपाधि का लक्षण अन्तःकरण साहित्य और 

अन्तःकरण राहित्य दोनों में है इससे दोनों ही उपाधि हैं इस अभिप्राय से उक्त शंका का समाधान करते हैं - 

जिस प्रकार विधि ( भावरूप ) अन्तःकरण का सम्बन्ध उपाधि है वैसे ही अभाव रूप अन्तःकरण 
वियोग भी उपाधि क्यों न होगी अवश्य होगी । शंका-तो भी भाव और अभाव रूप विलक्षणता तो थोड़ा 
सा अवान्तर भेद दिखायी देता है । वह विलक्षणता अकिञ्चितृकर है स्वीकार करने योग्य नहीं है, इस 
अभिप्राय से दुन्टान्त कहते हैं । जैसे सोने और लोहे को श्रृखला में भेद नहीं होता, परन्तु पुरुष के गमन 
की निरोधकता दोनों में समान हैं ॥८६॥ 


तृस्तिदीपभ्रकरणम्‌ 


( ४२६ ) 


विधेरिव निषेधस्यापि ब्रह्माबोधोपारत्तेत त्रह्मोपाधित्वं द्रढयितं विधिनिषेधयोरुभयोरपि ब्रह्मबोधो- 
पायत्वमाचार्थे निरूपितमिति दर्शबति-- 


अतद्‌व्या वृत्तिरूपेण साक्षाद्विधिमुखेन च । 
वेदान्तानां प्रवृत्तिः स्याद्‌ द्विधेत्याचार्यंभाषितम्‌ ।॥८७॥। 


अन्वयः--अतद्व्यावृत्तिरूपेण साक्षात्‌ विधिमुखेन च वेदान्तानां द्विधा प्रवृत्तिः स्यात्‌ इति 
आचार्यभाषितम्‌ । 


'अतदिति' । 'तत्‌' शब्देन ब्रह्माभिधीयते, 'अतत्‌' शब्देन तदतिरिक्तमज्ञानादि 'नेति नेती' 
त्यादिव्याधृत्तिनिरसनम्‌, न तत्‌ अतत्‌ तस्य प्रपञ्चस्य व्यावृत्तिनिरसनं तदेव रूपं उपायस्तेन साक्षात्‌ 
विधिमुखेन च विधिविधानं साक्षाद्ठाचकशब्दप्रयोगः 'सत्यं ज्ञानमनन्तम्‌' (तै० २।१।१) इत्येवमादिरूपः, 
तेन च विधिमूखेन तद्‌द्रारेणापीत्यर्थः । बेदान्तानामुपनिषदां प्रवृत्तिः प्रवतनं प्रतिपादनं ब्रह्मणीति 
शेषः ॥८५७॥ 


विधि के समान निषेध भी ब्रह्वाबोध का उपाय है इससे निषेध ब्रह्म की उपाधि हैं 
यह दृढ़ करने के लिए विधि निषेंध दोनों को जो ब्रह्मबोध का उपाय आचार्यो ने कहा है उसको 
दिखाते हैं-- 


एक ब्रह्म से भिन्न के निषेध मुख से दूसरे साक्षात्‌ विधि मुख से दो प्रकार से वेदान्तों (उपः 
निषदों की प्रवृत्ति ब्रह्म प्रतिपादन की शेली है यह आचार्यो ने कहा है ॥७३॥ 


तत्‌ शब्द से ब्रह्म और अतत्‌ शब्द से ब्रह्म से भिन्न अज्ञान आदि प्रपञ्च लिया जाता है। न 
इति इत्यादि श्रुतियों से जो अतत्‌ की व्यावृत्ति प्रपञ्चनिरसन ( त्याग ) रूप उपाय से और 
साक्षात्‌ विधि मुख से सत्य रूप, ज्ञानआनन्दरूप ब्रह्म है इन वाचक शब्दों का प्रयोग किया यह दूसरा 
उपाय है ॥७८॥। 


श्री पश्चदशी मीमांसां 
( ४३० ) 


ननु वैदान्तानामतदव्यावृत्त्या ब्रह्मवोधकत्वाज्भीकारे 'अहं' शब्दार्थस्य कूटस्थस्यापि त्यागप्रसङ्गात्‌ 
“अहं ब्रह्मास्पि' इति सामानाधिकरण्येन ज्ञानं नोदेतुमहंती ति शद्धुते-- 
अहमर्थपरित्यागादहं ब्रह्म ति धी: कुतः ! 
नेवमंशस्य हि त्यागो भागलक्षणयोदितः ।॥८८॥। 
अन्वयः--अहंअर्थपरित्यागाद्‌ 'अहं ब्रह्म’ इतिधीः कुतः एवं अंशस्य त्यागः हिभागलक्षणया न उदितः। 
'अहमर्थेतिः । अह’ शब्दार्थस्य सर्व॑स्यात्यक्तत्वान्मैवमिति परिहरति 'नेवमिति' । हि 
यस्मात्कारणात्‌ भागलक्षणया जहृदजहल्लक्षणया अंशस्य 'अहुं’ शब्दार्थेकदेशस्य जडांशस्य ईरितः, न 
क्टस्थस्य । अतः अहं ब्रह्मास्मि’ इति ज्ञानमुपपद्यत इत्यर्थः ॥। ८८॥ 
अंशत्यागेन बोधनप्रकारमभिनीय दशयति -- 
अन्तःक रणसंत्यागादवशिष्टे चिदात्मनि । 
अहं ब्रह्मेति वाक्प्रेन ब्रह्मात्वं साक्षिणीक्ष्यते ।। ८ &॥। 
अन्वय : -अन्तःकरणसंत्यागात्‌ अवशिष्टे चिदात्मनि अहः ब्रह्वा' इति वाक्येन साक्षिणि ब्रह्मात्वं 
ईक्ष्यते । ह 
'अन्तःकरणेति’ ॥८४।। 


शंका अतत्‌ के निषेध रूप से वेदान्तों को ब्रह्मा का बोधक मानोगे तो अह , शब्द के अर्थ कूटस्थ 
का भी त्याग हो जायेगा तो अहम्‌ (मैं) ब्रह्मा हूँ यह बुद्धि कर्थात्‌ अह ब्रह्मास्मि' (मैं ब्रह्म हुँ) यह दोनों 
की सामानाधिकरणता (एक अर्थ) न होगी इस शंका को करके उत्तर देते हैं -- 

शंका अहु शब्द के अर्थ कूटस्थ के निषेध से “अह ब्रह्मास्मि” यह ज्ञान कंसे होगा ऐसा मत कहो 
भाग लक्षणा से जड़ अंश का त्याग कहा है ।।८८।। 

अहं शव्द के सारे. अर्थ का त्याग नहीं है समाधान करते हैं भाग त्याग लक्षणा से (सोऽयं 
देवदत्तः) स आत्मा तत्वमसि श्वेतक्रेतो (छा० ६।८।७) केवल अहं शब्द का अंश (एक देश) जो जड़ रूप 
अंश उसका त्याग कहा है । कूटस्य का नहीं, इससे मैं ब्रह्मा हूँ यह जान हो सकता है ॥८८।। 

अब अंश के त्याग से बोध के प्रकार को दिखाते हैं 

अन्तःकरण विशिष्ट? चेतन जीव में से जाड्यांश अन्तःकरण रूप उपाधि को छोड़ देने 


पर शेष रहे चिदात्मा रूप साक्षी में “अह ब्रह्मास्मि” इस वाक्य से मुमुक्ष पुरुष साक्षी में ब्रह्म को 
देखता है ।। ८६ 


विशेष-(१। विशिष्ट का अर्थ वद्धजीव हो जाना लोप को प्राप्त हो जाना है । 


तप्तिदीपप्रकरणम्‌ 


( ४३१ ) 


ननु केवलस्य प्रत्यगात्मनः स्वप्रका शत्वाद्बुद्धिवत्तिविषयत्वं न घटते इत्याशङ्कघाह-- 
स्वप्रकाशोऽपि साक्ष्येव धोवृत्त्या व्याप्यतेऽन्यवत्‌ । 


फलव्याप्यत्वमेवास्य शास्त्रकृद्भिनिवारितम्‌ ।।८०॥ 
अन्वय.-स्वभ्रकाशः अपि साक्षी एव धीवृत्त्या अन्यवत्‌ व्याप्यते अस्य शास्त्र कृद्भिः फलव्याप्य- 
त्वमेव निवारितम्‌ । 

“स्वप्रकाश इति’ । अन्यवत्‌ घटादिवदित्यर्थेः । स्वप्रकाशोऽहम्‌' इत्येवं बुद्धिवृत्तिसंभवादिति 
भावः। तहि अपसिद्वान्तापात इत्याशङ्कय, पूर्वाचार्येरपि वृत्तिव्याप्यत्वस्या द्गीकृतत्वान्नायमपसिद्धान्त इति 
परिहरति - 'फलव्याप्यत्वमिति’ । फलं वृत्तिप्रतिबिम्बितचिदाभासः तंद्व्याप्यत्वमेव अस्य प्रत्यगात्मनो 
निराकृतं स्वस्यैव स्फुरणरूपत्वादिति भावः !। ६० 

आत्मनि फलव्याप्त्यभावं दशंयितुँ अनात्मनो वृत्त्या फलेत च व्याप्यत्वं दशैयति-- 

बुद्धितत्स्थचिदाभासौ द्वावपि व्याप्नुतो घटम्‌ । 
तत्राज्ञानं धिया नश्येदाभासेन घटः स्फुरेत्‌ ॥॥5१॥।: 
अन्वयः बुद्धितत्स्थचिदाभासौ द्वौ अपि घटं व्याप्नुतः तत्र धिया अज्ञानं नश्येत्‌ आभासेन घटः स्फुरेत्‌ । 

'बुद्धितदिति' । उभयव्याप्तेः प्रयोजनमाह--तत्रति' । तत्र तयोर्बुद्धिचिदाभासयोर्मध्ये धिया 
बुद्धिवृत्त्या प्रमाणभूतया अज्ञानं नश्यति, ज्ञानाज्ञानयोविरोधात्‌ । आभासेन चिदाभासेन घटः स्फुरेत्‌ 
जडत्वेन स्वतः स्फुरणायोगादिति भावः ॥&१॥ 


शंका प्रत्यक्‌ आत्मा को स्वप्रकाश होने से बुद्धिवृत्ति की विषयता न होगी अर्थातु बुद्धि का विषय 
न होगा, इस शंका के उत्तर को कहते हैं- 
स्वयं प्रकाश भी साक्षी अन्य घटादि के समान बुद्धि वृत्तियों से व्याप्त होता है । मैं स्वप्रकाश हूँ इस 


प्रकार की बुद्धिवृत्ति सम्भव है इस प्रत्यागात्मा की फलव्यापकता का ही शास्त्रकारों ने निषेध किया 
है ॥ &०॥ 


यह साक्षी स्वप्रकाश है, तो भी अन्य घटादियों के समान “मैं स्व प्रकाश हूँ” इस प्रकार को बुद्धि 
वृत्तियों में व्याप्त होता है मैं स्वप्रकाश हूँ ऐसीं बुद्धि की वृत्ति हो सकती है शंका करो सिद्धान्त का भंग 
होगा, उत्तर देते हैं-शास्त्रकार पहले आचार्यो ने फल जो वृत्ति के प्रतिबिम्बित चिदाभास उसकी ही इस 
प्रत्यगात्मा को व्याप्यता का निराकरण ( निषेध ) किया है । वह प्रत्यगात्मा स्वयं स्फुरण रूप ( प्रकाश 
रूप. है । इसमें बुद्धि वृत्ति की व्याप्यता का निषेध नहीं किया गया है ॥&०॥। 

आत्मा में फल व्याप्ति का अभाव दिखाने के लिएं अनात्म घटादि की वृत्ति और फल की 
व्याप्ति दिखाते हैं-- 

( घट प्रतीति के समय ) बुद्धि और बुद्धि में पड़ा चिदाभास ये दोनों घट को व्याप्त किया करते 
हैं, पहुँचते हैं-उन दोनों के मध्य में बुद्धि की वृत्ति से तो अज्ञाननाश होता है ओर चिदाभास से घट 
की स्फूति होती है । जड़रूप घट का स्वतः स्फुरण नहीं हो सकता ॥६१॥ 


श्री पञ्चदशी पीमासा 


( ४३२ ) 


इदानीमात्मनि ततो वेलक्षण्यं दशेयति-- 
्रह्मण्यज्ञाननाशय वृत्तिव्याप्तिरपेक्षिता । 
स्वयंस्फुरणरूपत्वान्तनाभास उपयुज्यते ।।८२।। 
अन्वयः--ब्रह्मणि अज्ञाननाशाय वृत्तिव्याप्तिः अपेक्षिता स्वय॑स्फुरणरूपत्वात्‌ आभसः न 
उपयुज्यते । 
ब्रह्मणीति’ । प्रत्यग्त्रह्वाणोरेकत्डस्य अज्ञानेनावृतत्वात्तस्य अज्ञानस्य निवृत्तये वाक्य त्रन्यया 'अहं 
ब्रह्मास्मी' त्येवमाक।रया धीवृत्त्या व्याप्तिरपेक्ष्यते स्वस्येव स्फुरणरूपत्वात्‌, तत्फुरणाय चिदाभासो नापेक्ष्यते, 
अतो युज्यमानोऽपि चिदाभासो नोपयुज्यत इत्यर्थः ॥। 5२॥। 
उक्तमर्थं दुष्टान्तप्रदशेनेन विशदयति 
चल्लुर्दीपावपेक्ष्येते घटादेदंशंने यथा । 
न दीपदर्शने कितु चक्षुरेकमपेक्ष्यते ॥॥<३॥। 
अन्वयः--यथा घटादेः दर्शने चक्षुःदीपो अपेक्ष्यते किन्तु दीपदर्शने चक्ष एकं तथा न अपेक्ष्यते । 
'चन्नुरिति’ । अन्धकारावृतघटादिदशंने चक्षुदीपो उभावपि अपेक्ष्येते, दीपप्रदशेने तु तथा न, 
कितु एकं चक्षुरेवापेक्ष्यते यथा, तथा ब्रह्माण्यज्ञाननाशायेति पूर्वेण संबन्धः ।।ॐ३॥ 


अव आत्मा में अनात्मा घट आदि की अपेक्षा विलक्षणता को दिखाते हैं-- 


प्रत्यगात्मा और ब्रह्म की एकता को अज्ञान ने आवृत्त किया हुआ था । उस अज्ञान को नष्ट 
करने के लिए वृत्तिद्वारा ब्रह्म की व्याप्ति अपेक्षित होती है। महावाक्यों से पैदा हुई “मैं ब्रह्म हुँ” इस रूप 
की बुद्धिवत्ति द्वारा ब्रह्म की विषयता अपेक्षित होती है । परन्तु आत्मा के स्वयं स्फुरण रूप होने के कारण 
उसका स्फुरण कराने के लिए चिदाभास की अपेक्षा नहीं रहती अतएव चिदाभास भले ही ब्रह्म से युक्त 
भी हो जाता हो तो भी प्रत्यक्‌ अभिन्न ब्रह्म के स्फुरण में उसका कोई उपयोग नहीं होता ॥&२।। 


पूर्वोक्त अर्थ को दृष्टान्त दिखाकर स्पष्ट करते हैं-- 


जैसे अंधेरे में रखे घटादि को देखने के लिए आँख और दीपक दोनों चाहिए और दीपक के 
देखने में दोनों की अपेक्षा नहीं किन्तु एक चक्षु की ही अपेक्षा है । वैसे ही ब्रह्म के प्रति अज्ञान की निवृत्ति 
के लिए बुद्धि के वृत्ति की अपेक्षा है चिदाभास को नहीं ॥६३॥ 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( ४३३ ) 


ननु बुद्धितद्वत्तीनाँ चिदाभासवैशिष्ट्यस्वाभाव्यात्‌ घटादिष्विव ब्रह्माण्ययि , फलव्याप्ति्बेला द्भवे- 

दित्याश ङ्कयाह-- 
स्थितोऽप्यसौ चिदाभासो ब्रह्माण्येकीभवेत्‌ परम्‌ । 
न तु ब्रह्मा्यतिशयं फलं कुर्याद्घटादिवत्‌ ॥ ६४॥। 

अन्वयः - असौ चिदाभासः स्थितोऽपि ब्रह्मणि परम्‌ एकीभवेत्‌ ब्रह्मणि तु घटादिवत्‌ अतिशयं 
फल न कूर्यात्‌ । 

'स्थितोऽपीति'। यद्यपि घटाद्याकारवृत्तितदब्रह्मगोच रवृत्तावपि चिदाभासोऽस्ति, तथापि नासौ 
बरह्मणो भेदेन भासते कितु प्रचण्डातपमध्यवतिप्रदीपत्रभावात्तेनेकीभ्ुत इव भवति, अतः स्फुरणलक्षणातिश- 
यजनको न ब्रह्माणीत्यर्थः ॥ ८४1 

नु ब्रह्मणि फलव्याप्तिर्नास्ति, वृत्तिव्पाप्तिस्तु विद्यत इत्युक्तं, तत्र कि प्रमाणमित्याश ङ्क्य, 
आगमः प्रमाणमित्याह 
अप्रमेयमनादि चेत्यत्र श्रुत्येदमीरितम्‌ । 
मनसैवेदमाप्तव्यमिति धीव्याप्यता श्रुता ॥<5५॥ 

अन्वयः अप्रमेयं अनादि च इत्यत्र इदं श्रृत्या ईरितं मनसेवेदम्‌ व्याप्तं इति धीव्याप्यता 
( वृत्तिव्याप्यता ) श्ृता । 

'अप्रमेयमिति’ । निविकल्पमनन्तं च हेतुदष्टान्तवजितम्‌ । अप्रमेयमनादि च यज्ज्ञात्वा मुच्यते 
बुध: । (अमृ० वि० ८) इत्यत्रास्मिन्मन्त्रे श्रृत्याऽ मृतविन्दूपनिषदा' 'अप्रमेय' शब्देन इदं फलव्याप्ति- 
राटित्यएक्तम्‌. मनसेवेदमाप्तव्यं नेह नानास्ति किवत’ ( वृ ४।४।१४ ) इति कठवल्लयां धीव्याप्यता 
श्रुता, वृत्तिव्याप्यत्वं श्रूतमित्यर्थंः ॥ &५॥ 


यदि कहो बुद्धि और उसकी वृत्तियाँ चिदाभास से विशिष्ट स्वभाव वाली है, इसलिए घटादि 
के समान ब्रह्मा में भी बलात्‌ फल व्याप्ति हो जायेगी इसका उत्तर देते हैं-- 

यद्यपि घटाकार वत्ति की तरह ब्रह्म विषयक वृत्तियों में भी चिदाभास विद्यमान है, तथापि 
वह चिदाभास ब्रह्म से पृथक्‌ नहीं भासता ( ब्रह्म के साथ एक होकर रहता है ) किन्तु प्रचण्ड रवि एवं 
दीपक के प्रकाश की तरह उसे मिल-जुल जाता है, इसलिए वह चिदाभास ब्रह्म में घटादि की तरह स्फुरण 
रूप अधिक फल उत्पन्न नहीं करता ॥८४॥ 

अब ब्रह्म में फल व्याप्ति नहीं है वृत्ति व्याप्ति है इसमें वेद को प्रमाण देते हैं-- 

जो निविकल्प अनन्त, हेतु दृष्टान्त से वजित, अप्रमेय अनादि है उसको जानकर मुक्त होता है, 
इस अमृत बिन्दु उपतिषद्‌ के मन्त्र में अप्रमेय शब्द से फल व्याप्ति रहित कहा है और मन से ही यह ब्रह्म 

प्त होने योग्य हैं । इस जगत्‌ में किञ्चित्‌ भी नाना नहीं है । इस मंत्र से कठबल्ली में २।४।१० । बुद्धि 

वृत्ति व्याप्यता { श्रुति में ) कही है ॥३५॥ 


फान ५५ 


तृप्तिदीपप्रकरणघ्‌ 


( ‘२७ ) 


“आत्मानं चेदरिजानीयात्‌ ( वृ० ४।४।१२ ) इति मन्त्रेणापरोक्षज्ञानं शोकनिवृत्त्याख्यं जीवगतम- 
वस्थाद्वयं. अभिधोयते इत्युक्तं `अपरोक्नज्ञानशोकनिवृत्याख्ये उभे इमे । अवस्थे जीवगे ब्रूते आत्मानं चेदिति 
श्रुतिः? (प्र ७४८ ) इत्यनेन इलोकेन, तत्र कियतांशेन अपरोक्षज्ञानमुच्यते ? इत्याकाङ क्षायामाह-- 

आत्मानं चेह्विजानीयादयमस्मीति वाक्यतः । 
ब्रह्मात्मव्यक्तिसुल्लिष्य यो बोधः सोऽभिधीयते ॥८६॥। 
अन्वयः - “अयं अस्मीति वाक्यतः आत्मानं विजानीय त्‌ चेत्‌ ब्रह्मात्मव्यक्तिमुल्लिख्य यो बोधः 
स अभिष्ठीयते । 

'आत्सातमिति’ । ब्रह्मात्मव्यतिति सत्यादिलक्षणब्रह्मा भिन्तप्रत्यगात्मस्वरूपमुल्लिस्य विषयीकृत्य 
यो बोधो जायते 'ब्रह्माहमस्मी ति सोऽभिधीयते अनेन वाक्येनेत्यर्थ ।।&६।। 

न! ताहि पूर्वोक्तरीत्या सङ्रद्राक्यविचारादेव अपरोक्षज्ञानसिद्धे: 'आवृत्तिरसकृदुपदेशात्‌' (ब्र० सू० 

४।१।१ | इत्यादो विहितं श्रवणाद्यादतनमनुष्ठेयं स्यादित्याशङ्क्य, ज्ञानदाढ्‌र्याय तदावतंनानुष्ठानस्य 
आचार्येरभिहितत्वादनुष्ठेयमेवेत्याह्‌ - 

अस्तु बोधोऽपरोक्षोऽत्र महावाक्यात्तथाप्यसौ । 

न हढ: श्रवणादीन'माचार्येः पुनरीरणात्‌ ॥।5७॥ 
अन्वयः-अत्र महावाक्यात्‌ अपरोक्षः बोध: अस्तु तथापि असोन दृढ़: आचार्य: पुनः श्रवणादीनां ,ईरणात्‌ । 

“अस्तु बोध इति’ । अत्र ब्रह्मात्मविषये महावाक्यात्‌ सकृच्छ ताद्विचारसहितादपरोक्षबोधोऽस्लु । 
भवत्वेवं, तथापि नासौ दृढ़ः, अतः श्रवणाद्यावर्तनीयं श्रीमच्छंकराचार्यैः पुनर्वाक्याथंज्ञानोत्पत्त्यनन्तरमपि 
श्रवणाद्यावर्तनाभिधानादित्यर्थः । ज्ञानदाढर्थाय इत्येतदर्याल्ल भ्यते ॥<७॥ 


“आत्मानं चेट्टिजानीयात्‌' इस मन्त्र से अपरोक्ष ज्ञान शोक निवृत्ति रूप जीव की जो दो अवस्थाएँ 
पहले कह आये हैं ४८वें एलोक में इन दोनोंमें कितने अंशसे अपरोक्ष ज्ञान कहा जाता है इसका वर्णन करते हैं- 

यह आत्मा मैं हूँ इस प्रकार यदि आत्मा को जाने इस वाक्य से, सत्य आदि हैं लक्षण जिसके 
ऐसे ब्रह्म से अभिन्न प्रत्यगात्मा के स्वरूप को विषय करके जो बोध होता है ' मैं ब्रह्म हूँ” यह ज्ञान होता 
हैं -इस श्रुति वाक्य से वह कहा जाता है ॥&६॥ 

यदि कहो पूर्वोक्त रीति के अनुसार एक बार ही महावाक्यो के विचार से अपरोक्ष ज्ञान हो 
जायेगा । इससे बारंबार गुरू के उपदेश से श्रवण-मनन आदि की आवृत्ति होती है । इत्यादिकों में कहा जो 
विहित श्रवण आदि का आवर्तेत वहन करना चाहिए इस शंका का उत्तर देते हैं-ज्ञान की दृढता के लिए 
श्रवण आदि का अनुष्ठान आचार्ये ने कहा है-” 

महावाक्यो से एक बार सुतकर विचारक रने गर ब्रद्मात्म के विषय में अपरोक्ष ज्ञान तो जाता 
है, तथापि वह बोध दृढ नहीं हो सकता, इयलिए श्री श ङ्करावार्यं जी ने वाक्यार्य ज्ञानोत्पत्ति के पश्चात्‌ 
भी ज्ञान की दृढ़ता के लिए श्रवण आदि की आवृत्ति का करना कहा है ॥&७॥ 


श्री पश्चदशी मीमाँसा 


(४२५ ) 


आचार्य: केन वाक्येन अभिहितमित्याशङ्कथ, तद्वाक्यं पठति-- 
अहंब्रहोति वाक्यार्थबोधो यावद्हढीभवेत । 
शमादिसहितस्तावदभ्यसेच्छवणादिकम्‌ ॥८८॥ 
अन्वय :-- अहं ब्रह्मेति वाक्यार्थबोधः यावद्दृढीभवेत्‌ शमादिसहितः तावतु श्रवणादिकं 
अभ्यसेत्‌ । 
'अहं ब्रह्मोति` ॥६८॥ 
ननु वाक्यप्रमाणजनितज्ञानस्य अदाढ्य कुत इत्याशङ्क्याह -- 
बाढं सन्ति ह्यदाढ्यस्य हेतवः श्रुत्यनेकता । 
असंभाव्यत्वमर्थस्य विपरीता च भावना ॥5३॥ 

अन्वय :--हि बाढं सन्ति अदाढ्यँस्य हेतवः श्रृत्यनेकता अर्थस्य असंभाव्यत्व॑ विपरीता 
भावना च। 

'बाढमिति' । हि यस्मात्‌ कारणाच्छ त्यनेकता श्रुत्तीनां नानात्वमेको हेतुः अर्थस्याप्यखण्डैकरसस्य 
अद्वितीयन्नह्मरूपस्य अलौकिकत्वेन असंभावितत्वमपरः विपरीतभावना च पुनः कतृ त्वा भिमानरूपस्तृतीय 
इत्येवंविधा अदाढ्येस्य हेतवो बाढं सन्ति सर्वथा विद्यन्ते, अतोऽपरोक्षानुभवदाढ्याय श्रवणादिव मावदनीय- ` 
मिति भावः ॥८६८६॥ 


अब शङ्कराचार्य के वाक्य को लिखते हैं-- 

जब तक “मैं ब्रह्म हॅ” इस वाक्यार्थं का ज्ञान दृढ़ न हो तब तक शमादि से युक्त रहकर श्रवण- 
मनन आदि का अभ्यास करें 1६८॥ 

यदि कहो कि वाक्य प्रमाणों से जनित ज्ञान की अदृढ़ता किससे होती है यह शंका करके 
कहते हैं-- 

ज्ञान की अदृढता के हेतु श्रुतियों का भेद अनेकता) और अर्थ की असंभावना और विपरीत 
भावना शब्द प्रमाण से उत्पन्न होने वाले ज्ञान की अदृढता के ये तीन कारण सर्वेथा हैं ही । 


यह बात सत्य है श्रुतियों की अनेकता के हेतु किसी श्रुति में कोई हेतु प्रमाणगत संशय का जनक 
यह प्रथम हेतु, अद्वितीय ब्रह्म रूप अर्थ अखण्डेकरस अलौकिक होने से असंभावना, (दूसरा हेतु) प्रमेयगत 
संशय की विषयता है । क? त्व आदि का अभिमान रूप ही विपरीत भावना है जो अदृढ़ता का तीसरा हेतु 
है । इससे अपरोक्षानुभव की दृढ़ता के लिए श्रवण आदि की आवृत्ति करने योग्य है ॥: 5॥ 


तृप्तिदीपप्रकरणभ्‌ 


( ४३६ ) 


एवं त्रिविधान्‌ अदाढ्येहेतूनुपन्यस्य श्रुतिनानात्वप््युक्तादाढ्य॑निवृत्तये श्रवणावृत्तिः कार्येत्याह 
शाखाभेदात्कामभेदाच्छ तं कर्मान्यथाऽन्यथा । 
एवमत्रापि मा शङ्कीत्यतः श्रवणमाचरेत्‌ ॥।१००॥ 
अन्वय :-यथा शाखाभेदात्‌ कामभेदात्‌ कर्म अन्यथा अन्यथा श्रृतं एवं अत्रापि मा शङ्गी 
अतःश्रवणमाचरेत्‌ । 
'शाखेति' । यथा" शाखाभेदात्कर्मभेदः श्रूयते 'यद्चैव होत्रं क्रियते यजुषाध्वर्यवं सास्तोदुगीथ' 
इति । यथा वा कामभेदात्‌ कारीर्या वृष्टिकामो यजेत शतकृष्णलमायुष्कामः' इत्यादिकर्मभेदः* श्रुतः, 
एवमुपनिषत्स्वपि प्रतिपाद्यतत्त्वस्य भेदशङ्कायां तन्निवारणाय श्रवणं पुनः पुनः कतव्य मित्यर्थः ॥१००॥ 


इस प्रकार तीन अदूढ़ता के हेतुओं को दिखाकर श्रुतियों के नाना होने से उत्पन्न हुई अदुढ़ता की 
निवृत्ति के लिए श्रवण आदि की पुनः आवृत्ति आवश्यक है, इसका वर्णन करते हैं-- 

जसे शाखा भेद से कमं का भेद सुना है, होता का कर्म क्रकवेद से और अध्वर्यव का यजुर्वेद से 
और उद्गीथ का सामवेद से कर्म करता है। वृष्टि की इच्छा से कारीरी यज्ञ करे (प्रजा से लेकर किया 
गया या वक्ष के अंकुर रूप करीरों का होम होता है) आयु की इच्छा से शतकृष्णलयाग (सोने के १०० 
पासो का दान) किया जाता है । इस प्रकार यहाँ उपनिषदों में भी प्रतिपाद्य ब्रह्मतत्त्व में शंका नहीं, करो 
इससे बार-बार श्रवण मनन आदि करना चाहिए ॥१००॥ 


विशेष-,१) यथा शाखादिभेदात्‌ कर्मभेदों वतंते। एवं संविद्ध दो न वतंते ज्ञानस्य एकत्वात्‌ । 

(२) ऋक्‌ वेद की (२१) शाखा है । यजुर्वेद की (१०६) शाखा है और अथर्ववेद की (५०) 
शाखा है । सामवेद की (१००) शाखा हैँ-जैसे वृक्ष का' अधिपति अपने-अपने पुत्रों को 
वक्ष की शाखा का विभाग कर देते हैं । वैसे ही मन्द पुरुष वालों को देखकर व्यास 
भगवान ने एक वेद के ऋग्‌-यजु-साम-अथर्व भेद से चार प्रकार का किया । उन शाखाओं 
के अभिमानी ब्राह्मणों के कर्मो का भेद है । उन एक-एक शाखा की एक-एक उपनिषद्‌ 
है-यह मुक्तिकोपनिषद्‌ में लिखा है। सब मिलकर (११५०) शाखा है - उपनिषद्‌ है । 
इनमें (८४०) कमं की बोधक है (२३२) ध्येयबोधक उपासना काण्ड १०८ ज्ञेय ब्रह्म की 
प्रतिपादक है । ब्रह्म सूत्र पदार्थ निर्णायक ५३५ सूत्र है। इसी को ब्रह्मा मीमांसा और 
उत्तरमीमांसा कहते हैँ-इसके चार अध्याय हैं - एक अध्याय में चार-चार पाद हैं । 
श्री शङ्कराचार्य ने शारीरिक भाष्य लिखा हे । 


श्री पक्नदशी मीमांसा 


( ४३७ ) 


कि तच्छुवणमित्याकाङ क्षायां तल्लक्षणमाह-- 

वेदान्तानामशेषाणामादमध्यावसानत: । 
ब्रह्मात्मन्येव तात्पयंसिति धीः श्रवणं भवेत्‌ ।।१०१।। 

अन्वय :--अशेषाणां वेदान्तानां आदिमध्यावसानतः ब्रह्मात्मनि एव तात्पर्य इति धीः श्रवणं 
भवेत्‌ । 

'बेदान्तानामिति' । सर्वासामप्युपनिषदामुपक्रमोपसंहारादिपर्यालोचनायां ब्रह्मरूपे प्रत्यगात्मन्येव 
तात्पर्यमिदं पारम्पर्येण पर्यवसान मित्येवंरूपो निश्चयः श्रवणमित्यर्थः ॥१०१॥ 

एवंविधं धवणं कुत्र निरूपितमित्यत आह-- 

समन्वयाध्याय एतत्‌ सूक्तं घीस्वास्थ्यकारिभिः । 
तक: संभावनार्थस्य द्वितीयाध्याय ईरिता ॥१०२॥ 
अन्बयः--ध्षीस्तास्थ्यकारिभिः एतत्‌ समन्वयाध्याये सूक्तं सम्भावनाथंस्य तर्क: द्वितीयाध्याये 
ईरिता । 

'समखयाध्याय इति' । एतच्छवणं समन्वयाध्याये सुष्ठ्क्तं व्यासादिभिरिति शेषः । अर्थासंभावना- 
निवृत्तिहेतुर्मतनं तु द्वितीयाध्याये निरूपितनित्याहू ¬ धीस्वास्थ्येति । प्रमेयगतानुपपत्तिपरिहारद्वारा 
बुद्धिस्वास्थ्यकारिभिस्तकंः युक्तिशब्दाभिधेयैरथस्य संभावनासंभावितत्वानुसंधानं मनन द्वितीयाध्याये निरू- 
पितमित्यर्थः ॥१०२॥ 


अब श्रवण आदि का लक्षण कहते हैं -- 

सम्पूर्ण उपनिषदों का आदि, मध्य, और अन्त कहीं से भी उपक्रम, उपसंहार की एकता 
(१) अभ्यास (२) अपूवंता (३) फल (४) अर्थवाद (५) और उपपत्ति (६) के देखने से ब्रह्म रूप प्रत्यगात्मा 
में ही तात्पर्य है । इस निश्चयात्मक बुद्धि को श्रवण कहते हैं ॥१०१॥ 

यह्‌ श्रवण मनन का निरूपण कहाँ किया गया है इस पर कहते हैं-- 

व्यास पुनि आनन्द गिरि आदि ने प्रथम समन्वयाध्याय में इस श्रवण का भली तरह वर्णन 
किया है और तरो से अर्थ की सम्भाविततता अनुसंधान रूप मनन का दूसरे अध्याय में निरूपण किया 
है । प्रमेयगत संदेहों को मिटाकर बुद्धि की स्वस्वरूप में एकाग्रता उत्पन्न करना ही (धी स्वरूप है ) 
जिससे ब्रह्मात्मा की एकता रूप अर्थं की सम्भावना का अनुसंधान मनन, दुसरे अध्याय में निरूपण 
किया है ॥१०२॥ 


तृप्तिदीपप्रकरणम्‌ 


( ४३७ ) 


इदानीं विपरीतभावनां तन्निवृत्त्युपायं च दशेयति-- 
बहुजन्महृढाभ्यासाहेहादिष्वात्मघीः क्षणात्‌ । 
पुनः पून रुदेत्येवं जगत्सत्यत्वधीरपि ॥१०३॥ 
अन्वयः बहुजन्मदृढाभ्यासात्‌ देहादिषु क्षणात्‌ आत्मधीः पुनः पुनः उदेति इति एवं जगत्‌ 
सत्यत्वधीरपि ( उदेति ) । 
'बहुजन्मेति’ ॥१०३॥ 
विपरीत! भावने यमेकाग्रयात्सा निवतंते । 
तत्त्वोपदेशात्प्रागेव भवत्येतदुपासनात्‌ ।॥ १०४॥ 
अन्त्रयः -विपरीता इयं भावना ऐकाग्रयात्‌ सा निवर्तेते तत्वोगदेशातु प्रागेत्र एतत्‌ उपासनान्‌ 
भवति । 


'विपरीतेति'। विपरीतभावनानिवर्तकं यदैकाग्रयं तत्कुतो जायत इत्याश ङ्कयाह्‌--'तत्त्वेति' । 
एतदैकाग्रयं ब्रह्मोपदेशात्प्रागेव सगुणब्रह्मोपासनाद्गवति भवेदित्यर्थः ॥१०४॥ 


अब विपरीत भावना और उसकी निवृत्ति के उपाय को दिखाते हैं ~ 


बहुत जन्मों से दृढ अभ्यास के कारण क्षण-क्षण में देह आदि में आत्म बुद्धि उदित होती है 
और इसी प्रकार जगत्‌ को सत्य समझने का विचार भी पुन:-पुनः उत्पन्न हुआ करता है यह विपरीत 
भावना है ॥१०३॥ 


अब विपरीत भावना की निवर्तक एकाग्रता को कहते हैं यह विपरीत भावना ( जगत्‌ के सत्यत्व 
बुद्धि ) चित्त की एफग्राता से तिवृत्त होती है और वह एकाग्रता ब्रह्म तत्त्व के उपदेश से पहले भी सगुण 
ब्रह्म की उपासना से प्राप्त हो जाती है ॥१०४।। 


श्री पक्षदणी मीमांसा 


( ४१६ ) 


नन्वेतत्कुतोऽत्रगतमित्याशङ्कय, उपासताविचारस्य वेदान्तशास्त्रे कृतत्वादित्याह- 
उपास्तयोऽत एवात्र ब्रह्माशास्त्रेऽपि चिन्तिताः । 
प्रागनभ्यासिनः पश्चाद्‌्ब्रह्माभ्यासेन यद्भवेत्‌ ॥१०५॥ 


अन्वयः-अत्र ब्रह्मशास्त्रेऽपि उपास्तयो अतएव चिन्तिताः प्राक्‌ अनभ्यासिन. पश्चातु ब्रह्माभ्या- 
सेन तद्भवेत्‌ । 


“उपास्तय इति’ । अक्कवोपास्विकस्य कुतस्तज्जन्मेत्यतआह्‌ -श्रागिति’ १०५॥ 
ब्रह्माभ्यासश्च कोदुश इत्याकाङ क्षायामाह्‌ ¬ 

तञ्चिन्तनं' तत्कथनमन्योन्यं तत्प्रबोधनम्‌ । 

एतदेकपरत्वं च ब्रह्माध्यासं विदुर्वृंधाः ॥॥१०६॥ 


वय: - तच्चिन्तनं तत्‌कथनं अन्योन्यं तत्प्रबोधनम्‌ एतदेकपरत्वं च ब्रह्माभ्यासं बुधाः विदुः । 
तच्चिन्तनमिति'’ ॥१०६।। 


एकाग्रता सगुण उपासना से होती है कंसे जाना, अब वेदान्तशास्त्र में किये उपासना विचार 
का वर्णन करते हैं-- 


इसलिए ( कि विपरीत भावना की निवर्तक एकाग्रता उपासना से होती है ) इस ब्रह्म शास्त्र 
में भी उपासना का विचार किया है और जिसने पहले उपासना नहीं की उसको भी पीछे ब्रह्म के अभ्यास 
से चित्त की एकाग्रता हो जाती है ॥१०५॥ 


अब ब्रह्म के अभ्यास को कहते हैं-- 


ब्रह्म का ही चिन्तन, ब्रह्म का ही कथन ओर परस्पर उस ब्रह्म का ही समझना, इस प्रकार एक 
मात्र ब्रह्म में ही तत्पर रहना बुद्धिमान्‌ मनुष्यों ने इसको ही ब्रह्म का अभ्यास कहा है ॥१०६॥ 


विशेष १--दो प्रकार के मनुष्य होते हैं एक तो तिर्गेण ब्रह्म तत्त्व का उपदेश आज तक नहीं सुना, उसको 
सगुण ब्रह्म की उपापना से चित्त की एकाग्रता प्राप्त हो जाती है । दूसरा जिन्होंने निर्गुण ब्रह्म 


का उपदेश सुना है । प्रथम सगुण त्रद्म की उपासना चहीं की उसको चित्त की एकाग्रता ब्रह्म 
अध्यास से द्दोती है । 


तृप्तिदीपप्रकरणप्‌ 


( ४४० ) 


एतदेकपरत्वं विशदयितुं ( बृ०४॥४।२० ) श्रुतिमाह - 


तमेव धीरो विज्ञाय प्रज्ञा कुर्वीत ब्राह 
नानुध्यायाद्बहञ्छब्दान्‌ वाचो विग्लापनं हि तत्‌ ॥१०७॥ 


अन्वयः-धीरः तमेव विज्ञाय ब्राह्मणः प्रज्ञां कुर्वीत नानुध्यायात्‌ बहून्‌ शब्दान्‌ तत्‌ वाचः 
विग्लापनं हि । 

'तमेवेति । धीरो ब्रह्मचर्यादिसाधनसंपन्नः ब्राह्मण. ब्रह्म भवितुमिच्छुर्मुमुक्ष तमेव प्रत्यग्रूपं 
परमात्मानमेव विज्ञाय सशयाद्यभावो यथा भवति था ज्ञात्वा, प्रज्ञां ब्रह्मात्मेकत्वज्ञानसंततिरूपमेकाग्रयं 
कुर्वीत संपादयेत्‌ । अतात्मगोचरान्बहुन्‌ शब्दान्तानुध्यायान्नानुस्मरेत्‌ । ध्यानेनाभिधानमप्युपलक्ष्यते, 
नाभिदध्याच्च, अन्यथा शब्दध्यानेत वाग्विग्लापनानुपपत्ते: । कुत इत्यत आह वाच इति' हि यस्मात्तद- 
भिधानं । अनेन स्मरणमष्युपलक्ष्यते । वाच’ इति मनसोऽप्युपलक्षणस्‌ । विग्ल!पनं विग्लापयतीति 
विग्लापनं श्रमहेतुः । अयमभिप्रायः -इतरशब्दानुसंधामे मनसः श्रमो भवति, तदभिधाने तु वाच 
इति ॥१०७॥ 


एक मात्र ब्रह्म के प्रति तत्परता को (एकाकार) दिखाने के लिए वृ० श्रुति को 
कहते हैं-- 


धीर ब्राह्मण उसी ब्रह्म को जानकर प्रज्ञा का सम्पादन करें और वाणी को श्रम देने वाली बहुत 
से शब्दों का स्मरण न करें ॥१०७॥ 


ब्रह्मचर्यादि साधनों के सम्पन्न धीर ब्राह्मण ब्रह्म होने की इच्छा वाला मुमुक्षु मनुष्य उस प्रत्यक्‌ 
रूप परमात्मा को जानकर संशय आदि रहित समझकर, प्रजा ब्रह्म आत्मा की एकता का जो ज्ञान की 
एक धारा रूप को सम्पादित करें । ( निदिध्यासन करें ) आत्मा से भिन्त का जिसमें वर्णन हो ऐसे बहुत 
शब्दों का स्मरण न करें वह स्मरण और ध्यान वाणी का श्रम है । अन्य शब्दों से वाणी का श्रम मन का 
भी वृथा परिश्रम है ॥१०७॥ 


तृप्तिदीपप्रकरणम्‌ 


( ४४१ ) 


एवमैकाग्रचप्रतिपादिकां श्रुतिमभिधाय ( गी» &।२२ ) स्सृतिमप्याह-- 

अनन्याश्चिन्तयन्तो माँ ये जनाः पर्युपासते । 
तेषां नित्याभियुक्तानां योगक्षेमं वहाम्ग्रहम्‌ ।॥। १०८॥ 

अन्वयः --ये जनाः अनन्याँश्चिन्तयन्तः मां परि उपासते न्त्याभियुक्तानां तेषां अहं योगक्षेमं 
वहामि । 

'अनन्या इति’ ये जना: अनन्या 'अहं ब्रह्मास्मी' तिज्ञानेन मदभिन्ताः सन्तस्तथैव मां चिन्तयन्तः 
पर्युपामते परितः सर्वेष्वपि कालेषु उपासते, मदूपा एव वर्तन्ते, तेषां नित्याभियुक्तानां सदा मच्चित्तानां 
तेषां अहं तदात्नत्वेन अनुषंधीयमानोऽहं योगक्षेमं अलब्धप्रापणलब्धपरिरक्षणरूपौ योगक्षेमौ वहामि, संपाद- 
यामीत्यर्थः ।।१०८॥ 

उदाहूतथोः श्रुतिस्मृत्योस्तात्पर्यमाह - 

इति श्रुतिस्मृती नित्यमात्मच्येकाग्रतां धियः । 
विधत्तो विपरीताया भावनाया: क्षयाय हि ॥१०६॥ 


अन्वयः--इति श्रृतिस्मृती नित्यं आत्मनि एकाग्रता धियः विधत्तः विपरीताया: भावनायाः 
क्षयाय हि। 


इतीति’ । एते श्रुतिस्मृती विपरीतभावनानिवृत्तये आत्मनि सदा चित्तेकाग्र्यं प्रतिपादयत 
इत्यर्थः ॥१०४॥ 


अब एकाग्रता की बोधक श्रुति को कहकर स्मृति को कहते हैं-- 
जो जन अनन्य होकर मेरी चिन्ता से उपासना करते हें । नित्य मुझमें लगे हुए हैं उनको मैं 
योगक्षेम देता हूँ ।१०८॥ 


जो मनुष्य ( साधन चतुष्टय सम्पन्न , अतन्थ होकर “मैं ब्रह्म हूँ” इस ज्ञान से मुझसे अभिन्न 
( एक रूप ) हुए मुझमें ही चित्त लगाये रहते हें । ( अपने आत्म रूप से विचायंमाण ) मैं स्वयं उनके 
योगक्षेम अलब्ध की प्राप्ति और प्राप्त की रक्षा रूप योगक्षेम का सम्पादन करता हूँ ॥१०८॥ 


अब पूर्वोक्त श्रृतिस्मृतियों के तात्पर्यं को कहते हैं-- 


पूर्वोक्त श्रुति ओर स्मृतियाँ विपरीत भावना की निवृत्ति के लिए बुद्धि की एकाग्रता के आत्मा 
में (निरन्तर समाहित चित्त) अर्थात्‌ सदा ही आत्माकार बुद्धि इनसे बनी रहती है॥१०४॥ 


फा७ 8३ 


श्री पञ्चरदशी मीमांसा 


( ष्र ) 


ननु देहाद्यात्मत्वबुद्ध : जगत्सत्यत्वबुद्धे श्च कुतो विपरीतभावनात्वमित्याशङ्कघ, तल्लक्षणयोगा- 

दिति दशेयितुं तस्या लक्षणमाह-- 
यद्यथा वर्तते तस्य तत्त्वं हित्वाऽन्यथात्वधीः । 
विपरीता भावना स्यात्पित्रादावरिधीर्यंथा ॥११०॥। 

अन्वय : यत्‌ यथा वर्तेते तस्य तत्त्वं हित्वा अन्यथात्वधीः पित्रादौ अरिधीः यथा विपरीता 
भावना स्यात्‌ । 

'यद्यथेति' यद्वप्त शुकत्यादि यथा येन शुक्त्यादिरूपे" वतेते तस्य तत्त्वं शुकत्यादिरूपत्वं परि- 
त्यज्यान्य वात्वत्रीरन्यथात्त्रस्य रजतादिरूपत्वस्य धीर्ज्ञात॑ विपरीतभावना स्यात्‌ । अतस्मिस्तद्बुद्धिरिति 
यावत्‌ । तामुदाहरति -'पित्रादाविति' ॥११०॥ 

उक्तलक्षणं प्रकृते योजयति-- 

आत्मा देहादिभिन्नोऽयं मिथ्या चेदं जगत्तयोः । 
देहाद्यात्मत्वसत्यत्वधीविपययभावना ॥१११॥। 

अन्वय :-अयं आत्मा देहादिभिन्नः इदं जगत्‌ मिथ्या, तयोः (आत्म जगतोः) देहादिआत्मत्व 

सत्यत्वधीः विपर्य॑यभावना । 


'आत्मेतिः अयमात्मा वस्तुतो देहादिभ्यो भिन्नः इदं जगच्च मिथ्या, एवं सत्यपि तयोः आत्म- 
जगतोयेथाक्रमं देहारिरूपत्तबुद्धिः सत्यत्वबुद्धिशच या विपरीतभावनेत्यर्थः ॥१११॥ 


अब देह में आत्म बुद्धि और जगत्‌ में सत्यत्व बुद्धि को विपरीत भावना दिखाने के लिए, विपरीत 
भावना का लक्षण कहते हें - 

जो शुद्धि आदि वस्तु जिस शुक्ति आदि रूप से रहती हैं, उसके तत्त्व (पदार्थ) शुक्ति आदि रूप 
को छोड़कर अन्यथात्वबुद्धि रजत आदि जो बुद्धि (ज्ञान है) वही बिपरीत भावना है । (अतत्‌ को तत्‌ 
समझ लेना) जसे किमी दुष्टपुत्र की अपने पिता में शत्रु बृद्धि हो जाना ॥११०॥ 

अब पूर्वोक्त लक्षण को प्रसंग में घटाते हैं-- 

यह आत्मा वस्तुतः (परमार्थं से) देह आदि से भिन्न है और यह संसार मिथ्या है, ऐसा होने पर 
भी देह में आत्मबुद्धि और जगत्‌ में सत्यत्वबुद्धि है अर्थात्‌ देह को आत्मा और जगत्‌ को जो सत्य समझता 
है वही विपरीत भावना है ॥१११॥ 


तृप्तिदीपप्रकरणम्‌ 


( ४७२९ ) 


पूर्वम्‌ 'ऐकाग्र्यात्सा निवर्तते' (प्र ७।१०४) इति सामान्ेनोक्तमर्थं विशेषाकारेणाह-- 
तत्त्वभावनया नश्येत्‌ साऽतो देहातिरिक्तताम्‌ । 
आत्मनो भावयेत्तद्ठन्मिथ्यात्वं जगतोऽनिशम्‌ ॥११२॥। 

अन्वय : तत्त्वभावनया सा नश्येत्‌ अतः आत्मनः देहातिरिक्ततां भावयेत्‌ तद्वत्‌ मिथ्यात्वं 
अनिशम्‌ जगतः (भावयेत्‌) । 

'तत््वभावनयेति’ सा देहाद्यात्मत्वजगत्सत्यत्वधीरूपा विपरीता भावना तत्त्वभावनया आत्मनो 
देह्रातिरिक्तत्वस्य अगतो मिथ्यात्वस्य च भावनया निरन्तरध्यानेन नश्येत्‌ । अत आत्मनो देहाद्यतिरिक्तत्वं 
देहादेः: जगतो मिथ्यात्वं च सदा भावयेदित्युक्तम्‌ ॥११२॥ 

तत्र जपादाविव नियमापेक्षाऽस्ति वा न वेति पृच्छति - 

कि मन्त्रजपवन्मू्तिध्यानवद्वात्मभेदधीः । 

जगन्मिथ्यात्वधीश्चात्र व्यावर्त्या स्यादुतान्यथा ।।११३॥। 
अन्वय :--कि मन्त्रजपवत्‌ मूर्तिध्यानवत्‌ आत्मभेदधीः जगन्मिथ्यात्वचीश्च अत्र व्यावर्त्या स्यात्‌ 
उत अन्यथा । न 

“कि मन्त्रजपवदिति' । आत्मभेदधीरात्मनो देहादिभ्यो विभिन्नज्ञानं जगतो मिथ्यात्वानुसंधानं च 
मन्त्र जपवत्‌ देवताध्यानादिवतु कि नियमेनातुष्ठातव्यं, उत लौकिकब्यवहारवन्नियममन्तरेणापि कतुः 
पाक्यत इति ॥११३॥ 


हले १०४वें एलोक में एकाग्रता से वह निवृत्त होती है इस सामान्य रूप से कहे अर्थ का विशेष 

रूप से वर्णन करते हैं-- 

वह देह में आत्मा की और जगत्‌ में सत्यंत्व की बुद्धि रूप विपरीत भावना तत्त्व की भावना से 
अर्थात्‌ देह से भिन्न आत्मा और मिथ्यारूप जगत्‌ के ज्ञान से (सवेदा ध्यान से) नष्ट होती है । इससे आत्मा 
को देह से भिन्न और देह आदि जगत्‌ को मिथ्यात्व की रात-दिन भावना किया करें ॥११२॥ 

तत्र (आत्मा देहादि से भिन्न जगत्‌ मिथ्यात्वभावना) जप आदि के समान ध्यान का कोई नियम 
है या नहीं अब यह पूछते हैं - 

क्या आत्मा के देह आदि से भिन्त होने के ज्ञान को और जगत्‌ के मिथ्यात्व के अनुसंधान को 
मन्त्र जप की तरह अथवा देवता के ध्यान की तरह नियम से करना चाहिए । या नियम के बिना भी 
(लौकिक व्यवहार की तरह) किया जा सकता है॥११३॥ 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( ४४४ ) 


दृष्टफलकत्वान्नात्र नियमः कश्चिदस्तीत्याह -- 
अन्यथेति विजानीहि हृष्टाथ त्वेन भुक्तिवत्‌ । 
बुभुक्षुजंपवद्भुङ्क्ते न कश्चन्नियतः क्वचित्‌ ।।११४॥ 
अन्वय :- अन्यया इति विजानीहि दृष्टाथंत्वेन भुक्तिवत्‌ बुभुक्षुः जपत्रत्‌ भुङक्ते कश्चित्‌ क्वचित्‌ 
नियतः न। 
यथेति' । अन्यथा, नियमं विनेत्यर्थ: । तत्र हेतुमाह 'दृष्टार्थेऽपि’ भोजने नियमाः श्रृतिस्मृत्यो- 
रुपलभ्यन्त इत्याशङ्क्याह - 'बुभूक्षरिति क्षुदपनयनाय भोक्तुमिच्छन्पृरुषो जपं कुर्वाण इव न नियमेन 
भड क्ते, अपितु यथा क्षुद्बाधोपशान्तिः स्यात्तथा भोजनं करोतीत्यर्थः ॥११४॥ 
एतदेव प्रपञ्चयति -- 
अश्नाति वा न वाऽश्नाति भुङ्क्ते वा स्वेच्छया$न्यथा । 
येन केन प्रकारेण क्षुधामप निनीषति ॥११५॥ 
अन्वय :--अश्नाति वा न वाश्नाति अन्यथा स्वेच्छया भुङ को वा ,येन केन प्रकारेण क्षधां 
अपनीनीषति । डं 
अश्नातीति' । अश्नाति वा$न्ते सति कदाचिद्भड वते न वाऽश्नाति, तस्मिन्नसति क्षदबाधा- 
विस्मारकद्य तादिचेष्टयाऽनश्नन्नेव कालं नयति, अन्यथा वा तिष्ठन्‌ गच्छन्‌ शयानो वा स्वेच्छया भड क्ते 
एवं येन केन प्रकारेण तात्कालिको क्षुदूबाधामपनेतुमिच्छति । अत्रायमभिसंधिः-- क्षुद्बाधानिवृत्तिलक्षण- 
दष्टफलाय भोजनमेव कार्य, नियमास्तु परलोकहेतव इति ॥११५॥ 


अव प्रत्यक्ष फल वाला होने से यहाँ कोई नियम नहीं इसका वर्णन करते हैं-- 

अन्य प्रकार से है करिसी नियम के बिना करना चाहिए । क्योंकि यह विषय तो प्रत्यक्ष फलवान्‌ 
है । दृष्टान्त कहते हैं -यदि कहो कि दृष्टार्थं भोजन में भी नियम श्रुति और स्मृतियों में मिलते हैं । इस 
शंका का उत्तर--जैसे भोजनाथीं कोई भी पुरुष जप करने वाले की तरह नियम से नहीं खाता, किन्तु 
जिस प्रकार क्षुधा की पीड़ा शान्त हो जाय वैसे ही वह भोजन करता है ॥११४॥ 

अब पूर्वोक्त को ही विस्तार से कहते हैं-- 

भूखा मनुष्य (अन्न हो तो कभी) खाता है, और अन्न नहीं है तो नहीं खाता है । क्षुधा के भुला 
देने वाले द्यूत आदि खेल से काल को बिताता है। अपनी इच्छा ले अन्यथा जिस किसी प्रकार बैठा हुआ 
चलता फिरता, गमन करता हुआ, सोता हुआ उस समय भी किसी भी प्रकार से भूख को मिटा देना 
चाहता है । गूढ़ अभिप्राय यह है कि भोजन भूख को निवृत्ति रूप दुष्ट फल के लिए ही है और भोजन के 
नियम परलोक के लिए होते हैं ॥११५॥ 


तृप्तिदीपप्रक रणम्‌ 
( ४४५ ) 


जपादौ भोजनाद्वैलक्षण्यं दशेयति-- 
नियमेन जपं कुर्यादक्षतो प्रत्यवायतः । 
अन्यथाकरणे$नथ : स्वरवर्णविपर्ययात्‌ ॥११६॥ 
अन्वय : --नियमेन जपं कुर्यात्‌ अक्तो प्रत्यत्रायतः अन्यथाकरणेस्वरवर्ण विपर्ययातु अनर्थः । 
'नियमेनेतिः । तत्र हेतुमाह -'अकृताविति' । भवत्वेवमकरणे प्रत्यव'यश्च, अन्यथाकरणे तु स 
नास्तीयाश ङ्कयाह -अन्यथेति' । मन्त्रो हीनः स्वरतो वर्णतो वा मिथ्याप्रयुक्तो न तमर्थमाह । स बाग्वज्त्रो- 
यजमानं हिनस्ति यथेन्द्रशत्रः स्वरतोऽपराधात्‌' पा० शि० ५२ ) इत्युक्तत्वादिति भावः ॥११६॥ 
ननु क्षुधाया दृष्टवाधा हेतुत्वात्तन्निवृत्तयेऽनियमेनापि भोक्तव्यमेव विपरीतभावनायास्तु तथात्वा- 
भावात्तन्निवरतेक ध्यानं अद्ष्टफलाय नियमेनानुञ्ठेयमित्याशङ्कयाह-- 
क्षुधेव हष्टबाधाकृद्विपरीता च भावना । 
जेया केनाप्युपायेन नास्त्यत्रानुष्ठितेः क्रम: ।।1१७॥। 
अन्वयः --द॒ष्टबाधाकृत्‌ क्षुधा इव भावना च विपरीता केनाप्युपायेन जेया अत्र अनुष्ठिते: क्रमः नास्ति । 
'क्षुधवेतिः । विपरीतभावनाया दुःखहेतुत्वस्यातुभवसिद्धत्वादिति भावः ॥११७॥ 


अब जप आदि में भोजन से विलक्षणता को दिखाते हैं -- 

नियम से जप करे, न करने में दोष है और अन्यथा करने में स्वर वर्ण के विपर्यय से अनर्थ 
होता है ॥११६॥ 

नियम से जप को करें नियम से न करने में शास्त्र में दोष कहा है और अन्यथा करने में स्वर 
वर्ण विषर्यय से अनर्थ होता है, कहा है उदात्त-अनुदात्त स्वरित आदि स्वर अक्षर से हीन मन्त्र अशुद्ध, 
उच्चारण के कारण वाच्छित अर्थ को नहीं बताता इसलिए वाणी रूप वज्र बनकर यजमान को नष्ट 
कर देता है । जैसे इन्द्र का शत्रु वृत्रासुर स्वर के अपराध से मारा गया अभिगय यह है कि शास्त्रोक्त 
विधि के बिना किया गया जप अनर्थकारी होता है। ( इन्द्रश विवर्धस्व इस मन्त्र में होता द्वारा 
“इन्द्र का शत्रु" इत पष्डी तत्पुबष क्रे स्थान पर “इंद्र ही शत्रु” इस कर्म धारय का स्वर उच्चारण 
करने से इन्द्र की वृद्धि हुई वृत्रासुर की नढीं ॥११ १॥ 

यदि कहो क्षुधा दृष्टवाधा का हेतु हे उसकी निवृत्ति के लिए अनियम से भी भोजन रहे, 
विपरीत भावना तो दुष्टबाधा का हेतु नहीं उसका निवर्तक ध्यान अदृष्ट फल के लिए नियम से करना 
चाहिए इस शंका का उत्तर-- 

क्षुधा के समान विपरीत भावना भी प्रत्यक्ष दुःख देने वाली है यह बात अनुभव सिद्ध है ही । 


उसको जिस किसी प्रकार जीतना है । अतएव उसके जीतने में अनुष्ठान का कोई निश्चित नियम नहीं 
हो सकता ॥११७॥ 


श्री पञ्चदश्ली मीमांसा 


( छद ) 


ताह स उपायः प्रदर्शनीय इत्याशङ्कय, पूर्वभेव प्रदर्शित इत्याह-- 
उपाय: पूवंमेवोक्तस्तञ्चिन्ताकथनादिकः । 
एतदेकपरत्वेऽपि निबन्धो ध्यानवन्न हि ॥११८॥ 
अन्वय : -उपायः तच्चिन्ताकथनादिकः पूर्वेमेवोक्तः एतत्‌ एकपरत्बेऽपि ध्यानवतु 
निर्वेन्धः न हि! 
“उपाय झति। ननु जपवत्प्राड मुखत्कादिनियमो मा भूत्‌, ध्यानवदेतदेकपरत्वलक्षणे काग्रतानिर्वधोऽ- 
स्तीत्याशङ्कयाह-'एतदिति' ।११८॥ 
ननु ध्यानस्य ध्येयचिन्तामात्रात्मकत्वात्तत्र को निर्बन्ध इत्याशङ क्य, ध्याने निर्बन्धं दर्शयितुं 
घ्यानस्वरूपं तावदाह ¬ 
मू्तिप्रत्ययसान्तत्यमन्यानम्तरितं धियः । 
ध्यानं तत्रातिनिर्बन्धो मनसश्चञ्चलात्मनः ।।११८।। 
अन्वय: -यियः मूतिप्रत्ययसान्तत्यं अन्यानन्तरिते ध्यानं चञ्चलात्मनः मनसः तत्र अतिनिर्बन्धः । 
“मूर्तीति’ । धियो बुद्धेः संबन्धिनां देवतादिमूतिगोचराणां प्रत्ययानां यत्सान्तत्यमविच्छिन्नतया 
वर्तमानत्वं तदन्यानन्तरितमन्येन विजातीयप्रत्ययेनाव्यवहितं सत्‌ ध्यानमित्युच्यते। एवं ध्यानस्वरूपं 
निछप्य, तत्र निर्बन्धं दर्शयति -'तर्त्रेत' । सदा पर्यंटनशीलस्य करिलुरगादेरेकत्र स्तम्भादौ बन्धने यथो- 
परोधो भवति तद्वदिति भावः ॥११५॥ 


तब तो वह निवृत्ति का उपाय दिखाने योग्य है ऐसी आशङ्का कर कहते हैं कि इसका तो पूर्व 
मै भी विवेचन कर दिया है - 

विपरीत भावना का निवर्तक उपाय ब्रह्म की ही चिन्ता , उधी का कथनादि पहले ही १०६वें 
एलोक में कह दिया है जप की तरह "पूर्वाभिमुख बेठने आदि का नियम तो है ही नहीं, सूति आदि के 
ध्यान की तरह कोई कठिन नियम नहीं है, इस शक्रा का उत्तर -उसमें ब्रह्म के एक परता ( एकाग्रता ) 
होने पर भी ध्यान के समान भी कोई ( निर्बन्ध ) नियम का बन्धन नहीं है ॥११८॥ 

अब ध्यान करने योग्य की चिन्ता रूप ध्यान में निबन्ध दिखाने के लिए ध्यान का स्वरूप 
कहते हैं-- 

बुद्धि का जो देवता आदि की मूर्तियों का विषय करने वाली प्रतीति उसका सान्तत्थ / निरन्तर 
रहना ) उसकी विजातीय प्रतीति के व्यवधान से रहित प्रवाह बहना है-वह ध्यान कहलाता है । इस 
ध्यान में ही चञ्चलात्मा मन का पुरा-पूरा बन्धन होता है । सदा घूमते रहने वाले हाथी घोड़े आदि को 
किसी स्तम्भ में बांध कर जैसे उपरोध ( घेर लिया जाता है ) ऐसे ही मन का ॥११४।॥। 


बुप्तिदीपप्रकरणम्‌ 


( जण्छ ) 


मतसश्चाञ्चल्यादौ गीतावाक्यं ( ६३४ ) प्रमाणयति -- 
चञ्चलं हि मनः कृष्ण ! प्रमाथि बलवदुहढम्‌ । 
तस्याहं निग्रहं मन्ये वायोरिव सुदुष्करम्‌ ॥७२०॥ 


अन्वयः-हे कृष्ण मनः हि चञ्चलं प्रमाथि बलवद्‌ दृढम्‌ अहं तस्य निग्रहं वायोः इव सुदुष्करम्‌ 
मन्ये । 


शचञ्चलंहीति' । प्रमाथि प्रमथनशीलं पुरुषस्य व्याकुलत्वकारणं बलवत्समर्थेमनिग्राह्ममित्यर्थः । 
दुढं सत्यसति वा विषये लग्नम्‌ तत उद्वर्तमशक््यमित्यर्थः अतस्तस्य मनसो निग्रहो वायोनिग्रह इव 
सुदुषक्ररः ॥१२०॥ 
मनसो दुनिग्र हत्वे वासिष्ठवाक्यमपपि प्रमाणयति - 
अप्यब्बिपानान्महतः सुमेख्न्मूलनादपि । 
अपि वह व्यशनात्साधो ! विषमश्चित्तनिग्रह: ॥१२१॥ 
अन्वयः--अब्ध्रिपनात महतः अपि सुमेरून्सूलनाद्‌ अपि महतः वह न्यशनात्‌ अपि महतः साधो 
चित्त निग्रहः विषमः । 
‘अपीति’ ॥१२१॥ 


अब मन की चञ्चलता में गीता वाक्य प्रमाण देते हैं-- 


हे कृष्ण ! यह मन चञ्चल है और प्रमाथि, पुरुष की व्याकुलता का कारण और बलवान्‌ निग्रह 
के अयोग्य, समर्थ है और दृढ़ है सत्‌ एवं असत्‌ में आसक्त है, इसलिए मेँ उसका निपह वायु के निग्रह के 
समान अति कठिन मानता हूँ ॥१२०॥ 


अब मन के निग्रह की कठिनता में वसिष्ठ वाक्य प्रमाण देते हैं -- 


हे राम महान्‌ समुद्र को पीने सुमेरु पर्वत को उखाड़ने से ओर अर्ति के भक्षण से भी विषम 
( कठिव ) है मव को वश सें करवा ॥१२१॥ 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( इष ) 


प्रकृते ततो वैषम्यं दर्शयति - 
कथनादौ न निर्बन्धः श्ुङ्कलाबद्धदेहवत्‌ । 
कित्वनन्तेतिहासाद्येविनोदो नाट्यवद्धियः ॥१२२॥। 

अन्वय : - श्रुङ्कलाबद्धदेहवत्‌ यथा निबन्धः न तथा कथनादो कितु अनन्तेतिहासाद्चैः धियः 
नाट्यवत्‌ विनोदः । 

'कथनादाविति' । श्ृङ्कलावद्धदेहस्य यथा निर्वन्धः, न तथा कथनादावित्यर्थः । आदि'-- शब्देन 
तच्चिन्तनारिकं गृह्यते । न केवलं निर्बेन्धाभावश्च, प्रत्युत धियो विनोद इत्थाह 'कित्विति' | इतिहास 
पूर्वेषां कथा आद्या तेषां लोकिककथानुकूलयुक्तिदुष्टान्तप्रदशंनादीनां ते अनन्ता असंख्याताश्च ते इतिहासा- 
द्याश्च इत्यनन्तेतिहासाद्यास्तैधियः बुद्धेः विनोदः क्रीडाविषयो भवति । तत्र दृष्टान्तः 'नाट्यवदिति' । 
नृत्यक्रिया निरीक्षणमिवेत्यर्थः ॥१२२॥ 

ननु कथादिभिरपि तदेकपरत्वविघातः स्यादित्याशङ्कयाह--- 

चिदेवात्मा जगन्मिथ्येत्यत्र पर्यंवसाकृतः । 
निदिध्यासनविक्षेपो ते।तहासादिभिभवेत्‌ ॥१२३॥ 

अन्वय : आत्मा चितु एव जगत्‌ मिथ्या इत्यत्र पर्यवसाकृतः निदिध्यासन विक्षेपः इतिहासदि- 
भिनें भवेत्‌ । 

'चिदेवेति’ । इतिहासादीनामात्मा चिन्मात्ररूपो न देहादिरूपः, जगच्च मिथ्येत्येतस्मिन्नर्थे पर्य 
वसानात्‌ न तैरेतदेकपरत्वशब्दाभिधेयस्य निदिध्यासनस्य विक्षेप इत्यर्थ: ॥१२३॥ 


अब प्रकृत (विपरीत भावना निवर्तक) निदिध्यासन में ब्रह्माभ्यास के कथन और चिन्तन आदि में 

निबेन्ध नहीं, किन्तु अनन्त इतिहास है आदि में जिसके ऐसे जो लौकिक कथा अनुकूल युक्ति दृष्टान्त आदि 
हैं उनसे नृत्य क्रिया दर्शन के समान बुद्धि का ऐसा ही विनोद होता है, जैसा कि किसी नाटक को देखने 
से होता है ॥१२२॥ 

यदि कहो कि कथा आदि से भी ब्रह्म में एक परता का विधान (भंग) हो जायेगा-- 

इतिहास आदिको का केवल मात्र यही तात्पर्य है-आत्मा चेतनमात्र है देहादि रूप नहीं है और 
जगत्‌ मिथ्या है इसमें ही पयंवसान (समाप्ति) होने से निदिध्यासन का विक्षेप (नाश) इतिहास आदियों 
से नहीं होता ।।.१२३॥ 


तृप्तिदीपप्रकरणम्‌ 


( जण्ड ) 


नन्वितिहासानामङ्गीकारे कृष्यादेरपि प्रसक्तिः स्यादित्याणङ्कयाह-- 
क्रषिवाणिज्यसेवादो काव्यतर्कादिकेषु च । 
विक्षिप्यते प्रवृत्त्या धीस्तैस्तत्त्वस्मृत्यसंभवात्‌ ॥१२४।। 
अन्वय :—क्षिवाणिज्यसेवादौ काव्यतर्कादिकेषु च प्रवृत्त्या धीः विक्षिप्यते तैः तत्त्वस्मृत्य- 
संभवात्‌ । 
'कृषीति’ । १२४॥ 
ननु कृष्यादीनां तत्त्वानुसंधानविघातित्वेन त्याज्यत्वे भोजनादेरपि तथात्वात्तदपि त्याज्य मेवेत्या- 


शङ्याह-- 
अनूसंदधतेवात्र भोजनादो प्रवर्तितुम्‌ । 
शक्यतेऽत्यन्तविक्षेपाभावादाशु पुनः स्मृतेः ।। १२५।। 
अन्वय :- अनुसंदधतेव अत्र भोजनादौ प्रवतितुस्‌ शक्यतेऽत्यन्तविक्षे पाभावात्‌ आणु 
पुनः स्मृतेः । 
'अनुसंदधतेवेति' । कुत इत्यत आह्‌ --अत्यन्तेति' । विक्षेपाभावोऽपि कुत इत्यत आह--'आशु 
पुनः स्मृतेरितिः ॥१२५॥ 


यदि कहो किं मुमुक्ष को इतिहा आदि का स्वीकार करोगे तो कृषि आदि के भी. स्वीकार का 
प्रसंग हो जायेगा इसका उत्तर 

खेती, व्यापार, नौकरी, काव्य, तथा तर्कादि में प्रवृत्ति हो जाने के कारण बुद्धि का विक्षेप होता 
है । क्योंकि उनसे (उनको करते हुए) आत्म तत्त्व का स्मरण नहीं होता ॥१२४॥ 

शंका - तत्त्व स्मृति के विघातक त्यागने योग्य हैं तो ज्ञानी को भोजन आदि भी त्यागने योग्य 
हो जायेंगे - : 

ब्रह्म विचार का अनुसंधान (तत्त्व स्मरण) करता हुआ साधक भोजन आदि में प्रवृत्त हो ही 
सकता है क्योंकि भोजनादि में प्रवृत्ति से अत्यन्त विक्षेप नहीं होता, भोजन के अनन्तर फिर शीघ्र ही 
ब्रह्म तत्त्व का स्मरण होने से सर्वेथा विक्षेप का अभाव है ॥१२५॥ 


का० RS 


श्री पखदशी मीमांसा 


( ००० ) 


ननु तदानीं विक्षेपाभावे$पि तत्त्वविस्मृतिसद्भावात्‌ पुरुषार्थंहानिः स्यादित्याशङ्कघाह-- 
तत्त्वविस्मृतिमात्रान्नानर्थः किलु विपर्ययात्‌ । 
विपर्येतूं कालोऽस्ति झटिति स्मरतः क्वचित्‌ ॥१२६॥ 
अन्वय : तत्त्वविस्मृतिमात्रान्नानर्थः किलु विपर्ययात्‌ विपर्येतुं कालः नास्ति क्वचित्‌ झटिति 
स्मरतः (कालः नास्ति) । 
'तत्त्वविस्मृतीति' । कुतस्तह्य नर्थ इत्यत आह--'कितु विपर्ययादितिः । विस्मरणे सति विपर्य- 
योऽपि स्यादित्याश ङ्कयाह - 'विपर्येतुमिति' ॥१२६॥ 
ननु भोजनादिषु प्रवृत्तस्येव तर्काद्यभ्यासप्रवृत्तस्यापि तत्त्वस्मरणं कि न स्यादित्याशङ्गयाह -- 
तत्त्वस्मृतेरवसरो नास्त्यन्याश्यासशालिनः । 
प्रत्युताश्‍्याससघातित्वाद्बलात्तत्त्वमुपेक्ष्यते ।। १२७॥। 
अन्वय :-अन्याभ्यासशालिनः तत्त्वस्मृतेः अवसरो नास्ति प्रत्युत धातित्वात्‌ वलात्तत्त्वमुपेक्ष्यते । 
तत्त्वस्मृतेरिति’ । न केवलं तत्त्वानुसंधानावसराभाव एव, किलु काव्यतर्कायभ्यासस्य तत्त्वाभ्यास 
विरोधित्वात्तदानीं स्मृतमपि तत्त्वं बलादुपेक्ष्यत इत्याह-- 
प्रत्युतेति ॥१२७॥ 


शंका -उस समय विक्षेप का अभाव होने पर भी तत्त्व का विस्मरण होने पर मोक्ष की हानि 
हो जायेगी, इसका उत्तर देते हैं-- 


केवल तत्त्व (चिदात्मा रूप तत्त्व को देहादिक से भिन्नता और जगत्‌ का मिथ्यापन! की विस्मृति 
से अनर्थ (पुरुष की हानि) नहीं होती, हाँ विपरीत ज्ञान से अनर्थं होता है । भोजनादि के समय तो झट 
से स्मरण करने वाले मुमुक्ष को विपर्यय होने का अवसर ही नही मिलता है ॥१२६॥ 


शंका जब भोजन आदि में प्रवृत्त मनुष्य के समान तर्क आदि के अभ्यास 'में प्रवृत्त मनुष्य को भी 
तत्त्व स्मरण क्यों नहीं हो सकता है इसका समाधान करते हैं - 


न्याय शास्त्र आदि अन्य का अभ्यास करने वाले पुरुष को तत्त्व के स्मरण का अवसर ही नहीं 
मिलता, प्रत्युत काव्य तके आदि का अभ्यास तत्त्वाभ्यास का विरोधी है इससे स्मरण किए तत्त्व भी 
बलात्‌ विस्मृत हो जाता है ॥१२७॥ 


वुप्तिदीयप्रकरणम्‌ 


(०४१ ) 


तत्त्वानुसंधानविरोधिवाग्व्यवहारस्य त्याज्यत्वे प्रमाणत्वेन 'तमेवेकं जानथ आत्मानमन्या वाचो 
विमुञ्चथामृतस्येष सेतुः' (मु० २।२।५) इति श्रुतिवाक्यमर्थंतः पठति-- 
तमेवैकं विजानीथ ह्यन्या वाचो विमुञ्चथ । 
इति श्रतं तथाऽन्यत्र वाचो विग्लापनं त्विति ॥१२८॥ 


अन्वय :- तमेवैकं विजानीथ ह्यन्या वाचो विमुञ्चथ इति श्रुतं तथा अन्यत्र तु वाचः 
विग्लापनं इति । 


तमेवेति’ । 'नानुध्यायाद्वहुञ्छन्दान्वाचो विग्लापनं हि तत्‌' (वृ० ४।४।२१, शाद्या०) इत्येत 
दपि वाक्यं श्रूयत इत्याह = 'तथेति' ,।१२८।। 
ननु तत्त्वानुसंधानातिरिक्तमाहारादि यथा न त्यज्यते, एवमितरशास्त्राद्यभ्यासोऽपि क्रियता- 
मित्याग्रहं कुर्वाणं प्रत्याह 
आहारादि त्यजन्नैव जीवेच्छास्त्रान्तरं त्यजन्‌ । 
किन जीवसि येनेंवं करोष्यत्र दुराग्रहम्‌ ॥१२८॥ 


अन्वय :--आहारादि त्यजन्‌ नेव जीवेत्‌ शास्त्रान्तरं त्यजन्‌ कि न जीवसि येनैव अत्र दुराग्रह 
करोषि । 


आहारादीति' ॥१२८॥ 


शंका तत्त्व के स्मरण से भिन्न भोजन आदि को जैसे नहीं त्यागते, वैसे ही अन्य शास्त्रों के 
अभ्यास को भी आग्रह करना निमू ल है 


आहारादि को छोड्ने से तो मनुष्य जीता नहीं, तो क्या अन्य शास्त्रों के छोड़ने सभी मनुष्य नहीं 
जीता ? (अर्थात्‌ मर जाता है) जो अन्य शास्त्रों के अभ्यास में ऐसा दुराग्रह (हुठ) करता है ॥१२३॥ 

अब तत्त्व स्मरण के विरोधी तर्कादिवाकव्यवहार के त्याग में प्रमाण श्रुति के अर्थ को 
पढ़ते हैं -- 


उसी एक आत्मा को जानो और अन्य वाणियों को छोड़ दो क्योंकि वह आत्मा अमृत का सेतु 
है । बहुत शब्दों का स्मरण न करें क्योंकि वाणी का परिश्रम है इन वाक्यो का भावार्थ दिया गया हे ॥ 
औरं वैसे ही अन्य श्रुति में कहा है ॥१२५॥ 


श्रो पञ्चदशी मीमांसां 


( ४५२ ) 


ननु तहि जनकादीनां तत्त्वविदामपि कथं राज्यपरिपालनादौ प्रवृत्तिरिति श ङ्कुते-- 
जनकादेः कथं राज्यमिति चेद्दृढबोधतः । 
तथा तवापि चेत्तकं पठ यद्वा कृषि कुरु ॥१३०॥ 
अन्वय : दुढ़बोधतः जनकादेः राज्यं कथमिति चेत्‌ तथा तवापि तर्कः चेत्‌ पठ यद्वा 
कृषि क्रुर । 
‘जनकादेरिति’ । दृड़ापरोक्षज्ञानित्वात्तेषां सा न बाधिकेत्यभिप्रायेण परिहरति । तहि ममापि 
दुढ़्बोधोऽस्तीति वदन्तं प्रत्याह - ‘तथेति’ ॥१३०॥ 
ननु तत्वविदः संसारासारतां जानन्तः कुतस्तत्र प्रवतिष्यन्ते इत्याशङ्क्य, प्रारब्धस्यावश्यंभावि- 
फलव्वाद्भोगेन तत्ततक्षयाय प्रवृत्तिरित्याह 
मिथ्यात्ववासनादाढ्ये प्रारब्धक्षयकाङ्क्षया । 
अक्लिश्यन्तः प्रवर्तन्ते स्वस्वकर्मानुसारतः ।।१३१॥। 


अन्वय : भिथ्यात्ववासनादाढ्‌ ये प्रारव्धक्षयकाङ क्षया स्व-स्व कर्मानुसारतः अक्लिश्यन्तः 
प्रवतेन्ते । 
'मिथ्यात्वेति' ॥१३१॥ 


शंका तत्व के ज्ञानी भी जनक आदिको की किस प्रकार राज्यादि में प्रबृत्ति हुई उत्तर-- 


उत्तर यह है कि दृढ़ अपरोक्ष ज्ञान से यह प्रवृत्ति है। यदि वैसा ही अपरोक्ष ज्ञान आप को है 
तो तके शास्त्र पढ़ या खेतीकर अर्थात्‌ जनक आदि के समान तकं का पढ़ना और खेती का करना तुम्हारे 
भी तत्त्व ज्ञान में बाधक न होगा । १३०॥ 


संसार को असार जानते हुए भी तत्त्व ज्ञानी जनक आदि क्यों संसार में प्रवत्त होते हैं इस 
शंका का उत्तर कहते हैं-- 


संसार के मिथ्यापन की वासना के दृढ़ हो जाने पर भी अवश्य हो जाने वाले है फल जिसका 
ऐसे प्रारब्ध कर्मे के भोग द्वारा क्षय को इच्छा से क्लेश को प्राप्त न होते हुए अपने-अपने कमं के अनुसार 
जनक आदि संसार में प्रवृत्त होते हैं ॥१३१॥ 


तृप्तिदीपप्रकरण प्र 


( ४५३ ) 


तह्यंनाचारेऽपि प्रवृत्ति: स्यादित्याशडुयाह 
अतिप्रसङ्गो मा शङ्कयः स्वकमंवशर्वातनाम्‌ । 
अस्तु वा केन शक्येत कमे वारयितुं वद ॥१३२॥ 
अन्वय :--स्वकमंवशवतिनाम्‌ अतिप्रसद्धो माश्भथः अस्तु वा केन कमं वारयितु शक्येत वद । 
'अतिप्रसङ्ग इति' । प्रारब्धवशादेवातिप्रस ङ्गोऽपि स्यादित्याशङ्कया ङ्गीक रोति- अस्त्विति’ ॥१३१॥ 
ननु ज्ञान्यज्ञानिनोः प्रारब्धकर्मण्यवश्यभोक्तव्यतया समाने तयोः कुतो वेलक्षण्यतिद्धिरित्या- 
शङ्गयाह-- 
ज्ञानिनोऽज्ञानिनश्चात्र समे प्रारब्धकर्मणी । 
न क्लेशो ज्ञानिनो धे ्यात्मूढ: क्लिश्यत्यधेर्यंतः ॥।१३३॥ 
अन्वय : -ज्ञानिनः अज्ञानिनश्च प्रारब्धकर्मंणी अत्र समे, ज्ञानिनः धैर्यात्‌ क्लेशो न, अधैयंतः मूढ: 
विलश्यति । 
'ज्ञानिन इति' ॥१३ ३।। 


यों तो ज्ञानी लोगों की अनाचार में भी प्रवृत्ति हो जायेगी -- 


शंका -यों तो अपने-अपने कर्म के वशवर्ती होकर ज्ञानी लोग भी अति प्रसंग (मर्यादा का 
उल्लंघन) करेंगे (समाधान) उसी प्रारब्ध कर्म के बल से अति प्रसंग भी रहे (हो तो हो) तीब्र प्रारब्ध* 
को कौन रोक सकता है तुम कहो ॥१३५॥ 


ज्ञानी और अज्ञानी में प्रारब्ध कर्म का भोग समान है फिर दोनों में विलक्षणता को कहते हैं-- 


ज्ञानी और अज्ञानी दोनों के प्रारब्ध कर्म संसार में समान हैं । भेद इतना ही है कि ज्ञानी को 
धैर्य के कारण दुःख नहीं होता और अज्ञानी अधीरता के कारण दु:ख मानता है ॥१३३॥ 


विशेष-(१) प्रारब्ध के वश से कोई ' विरल अघोर मन्त्र के जप में पुरुष की प्रवृत्ति होती है-- 

विष भक्षण आदि द्वारा अपने मरण में भी किन्हीं की प्रवृत्ति होती है तीब्र कर्म 
का निवारक कौन है वैसे ही सर्वोत्कृष्ट ब्रह्मानन्द में निमग्न ज्ञानी की लोक निन्दित 
दुराचार में प्रबृत्ति होनी अति प्रसङ्ग है। 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( चछ ) 


तत्र दृष्टान्तमाह-- 


मार्गे गन्त्रोद्व॑योः श्रान्तौ समायामप्यदूरताम्‌ । 
जानन्‌ धैर्याद्‌ द्र त॑ गच्छेदन्यस्तिष्ठत दीनधीः ॥१३४॥ 
अन्वय :-मागे द्वयोः गन्त्रोः श्रान्तो समायां अपि अदूरताम्‌ जानन्‌ धैर्यात्‌ द्रुतं गच्छत्‌ अन्यः 
दीनधीः तिष्ठति । 
'मार्गे इति’ ।।१३४॥ 
इत्थमुपपादितं 'आत्मानं चेत्‌' (वृ ४॥४॥५२) इति मन्त्रस्य ूर्वार्धार्थ मनुवदन्‌ फलप्रदर्शनपर- 
मुत्तराधेमवतारयति-- 
साक्षात्कृतात्मधी: सम्यगवि1र्ययबाधित: । 
किमिच्छन्‌ कस्य कामाय शरोरमनुसंज्वरेत्‌ १३ ५।। 
अन्वय :-साक्षातृकतात्मघीः सम्यग्‌ अविपर्ययबाधितः कस्य कामाय शरीरं अनुसंज्वरेतु ॥ 
'साक्षादिति' । सम्यक्‌ साक्षात्कृतात्मधीः साक्षात्कृतः आत्मा यया सा साक्षात्कृतात्मा, तादृशी 


धीयंस्य सः साक्षात्कृतात्मधीः 'अविपर्ययबाधितः विपर्ययेण देहाद्यात्मत्वबुद्धया बाधितो न भवतीत्यविपर्यय- 
बाधितः ।उभयं हेतुगभितं विशेषणम्‌ ॥१३५॥ 


इसमें दृष्टान्त कहते हैं-- 

मार्ग में चलने वाले दो मनुष्यों की थकावट समान होने पर भी उनमें से गन्तव्य स्थान की 
समीपता को जानने वाला मनुष्य तो धीरता से शीघ्र चलता है और दूसरा समीपता को न जानने वाला 
दीन बुद्धि हो वहीं बेठ जाता है ॥१३४।। 


इस प्रकार सिद्ध किये आत्मानं चेत्‌ इस मन्त्र के पूर्वार्धे के भावभूत अपरोक्ष ज्ञान को दुहराते हुए 
शोक निवृत्ति रूप फल का विधान करने वाले उत्तराध का अथं कहते हैं--- 


आत्मा का भली प्रकार साक्षात्कार करने वाली बुद्धि वाला और देहादि में आत्म भाव की 
बुद्धि रूप विपर्यय से बाधित न होने वाला इन्हीं दोनों कारणों से (उपयु क्त दोनों विशेषण कारण का भी 
संकेत करने से हेतु गर्भ विशेषण है) किस भोग्य की इच्छा करके और किस भोक्ता के भोग के लिए शरीर 
के कारण दुःख उठाये । अर्थात्‌ उसकी सम्पूर्णं कामना पूर्ण हो जाती है ॥१३५॥ 


तृप्तिदीपप्रकरणम्‌ 


( ४५५ ) 


अस्य मन्त्रांधेस्य तात्पयेमाह-- 
जगन्मिथ्यात्वधीभावादाक्षिप्तो काम्यकामुकौ । 
तयोरभावे संतापः शाम्येत्निःस्नेहदीपवत्‌ ॥१३६॥ 
अन्वय : -काम्यकामुको आक्षिप्तौ जगन्मिथ्यात्वधीभावात्‌ तयोः अभावे संतापः निःस्नेहदीपवत 
शाम्येत्‌ । 

'जगन्मिथ्येतिः । काम्यं च कामुकश्च काम्यकामुको, तावाक्षिप्तौ निरस्तौ । तन्निराकरणे 
कारणमाह --'जगन्मिथ्यात्वेति’ । ततः किमित्यत आह तयोरिति’ । तयोः काम्यकामूकयोरभावे संतापः 
कामनानिमित्तकः कारणाभावान्निःस्नेहदी पवच्छाम्ये दित्यर्थः ॥१३६॥ 

काम्याभावात्कामनाभावः क्व दृष्ट इत्याशङ्क्याह 

गन्धर्वपत्तने किचिन्नेन्टजालिकनिमितम्‌ । 
जानन्‌ कामयते किलु जिहासति हसन्निदम्‌ ॥१३७॥ 

अन्वय :- गन्धर्वपत्तने किंचित्‌ ऐन्द्रजालिकनिमितस्‌ जानन्‌ न कामयते कितु हसन्‌ इदं 

जिहासति । 


'गन्धर्वेति’ । सायाविनिमिते पत्तने स्थितं वस्तु किचिदपि `इदमैन्द्र जालिकनिमितम्‌' इति जानन्‌ 
न कामयते । न न केवलं कामनाभावः, प्रत्युत इदमनृतप्‌' इति हसन्‌ जिहासति परित्यक्तुमिच्छति ॥१३७॥ 


१३५ श्लोक में वणित इसी मन्त्र के उत्तरार्ध का तात्पयं कहते हैं-- 


जगत्‌ के मिथ्या होने की बुद्धि उत्पन्न हो जाने के कारण कामना के योग्य विषय और कामुक 
पुरुष इन दोनों का ही निराकरण हो गया तब उन काम्य और कामुक दोनों के अभाव में कामनाओं से 
पैदा हुआ संताप कारण के अभाव से तेल रहित दीपक के समान शान्त हो जाता है । अर्थात्‌ कामनाओं 
की हृदय में उत्पत्ति नहीं होती ॥१३६॥ 


काम्य (भोग्य) के अभाव से कामना के अभाव का दृष्टान्त देते हैं-- 
माया से रचे गन्धव नगर में स्थित किसी भी वस्तु को “यह इन्द्र जाल केज्ञाता का 


-रचा है” । ऐसा जानता हुआ पुरुष कामता नहीं करता अपि तु हेसता हुआ उसका त्याग करना 
चाहता है ॥१३७॥ 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( ४५६ ) 


दार्ष्टान्तिके योजयति--- 
आपातरमणीयेषु भोगोष्वेवं विचारवान्‌ । 
नानुरज्यति कित्वेतान्दोषहृष्ट्या जिहासति ॥१३८॥ 
अन्वयः -विचारवान्‌ एवं आपातरमणीयेषु भोगेषु न अनुरज्यति कितु एतान्‌ दोषदृष्ट्या जिहासति । 
'आपातेतिः । एत्रमापातरमणीयेषु प्रतीतिमात्ररम्येपु भोगेषु भज्यन्त इति भोगाः विषयाः 
ख्रक्चन्दनवनितादयस्तेषु एवं वित्रारवान्‌ आपातरमणीयत्वानुसंधानवान्‌ नानुरज्यति नासक्तिं करोति, किंतु 
दोषदशेनेनेतान्‌. परित्यक्तुमिच्छति ॥१३५॥ 
के ते विषयदोषा इत्यत आह - 
अर्थानामर्जने क्लेशस्तथेव परिपालने । 
नाशे दुःखंव्यये दुःखं छिगर्थान्क्लेशकारिण: ।।१३४।। 
अन्वयः- अर्थानां अर्जने क्लेशः तथैव परिपालने नाशे दुखं व्यये दुःखं क्लेशकारिणः अर्थान्‌ धिक्‌ । 
'अर्थानामिति' ॥१३४॥ 
एवं विषयाणां दुःख हेतुत्वं प्रदर्श्याऽशोभनत्वं क्वचि हर्शयति 
मांसपाञचालिकायास्तु यन्त्रलोलेऽङ्गपञ्जरे । 
स्नाय्वस्थिग्रन्थिशालिन्याः स्त्रिया: किमिव शोभनम्‌ ।।१४०॥। 
अन्वय : मांसपाञ्चालिकायास्तु अङ्गपञ्जरे यन्त्रलोले स्नाय्वस्थिग्रन्थिशालिन्याः स्त्रियाः 
शोभनं किमिव । 
“मांसेत्यादि' श्लोकद्वयेन स्नायवः शिराश्च अस्थीनि प्रसिद्धानि, ग्रन्थयो मांसनिचयरूपनितम्ब- 
स्तनादयः एतैश्च सहिते मांसपाञ्चालिकायाः पुत्तलिकाया योषितो यन्त्रलोले यन्त्रवच्चञ्चलशीले अङ्ग- 
पञ्जरे अद्धान्येव पञ्जरं नीडं तस्मिञ्शरीरे कि शोभनमिव ? न किमपीत्यर्थः ।॥। १४०॥ 


अब पूर्वोक्त दृष्टान्त को दार्ष्टांतिक में घटाते हैं 
इसी प्रकार प्रतीतिमात्र से रमणीय भोगो में स्रकचन्दन आदि विषयों में उनकी आपात 


रमणीयता को समझने वाला विचारवान्‌ मनुष्य आसक्ति नरीं करता, किन्तु बन्धन आदि दोषों के देखने 
से उनको त्यागना चाहता है ॥१३५॥ 


वह कौन विषय के दोष हैं ? उन्हीं विषयों को दिखाते हैं -- 
घन आदि अर्थों के संचय में दुःख होता हे । उनकी रक्षा में क्लेश है और नाश (न मिलने मैं) 


दुःख है और खचे में दुःख है । इससे क्लेशकारी अर्थो को धिक्कार है । १:४॥ 
इस प्रकार विषयों को दुःख हेतु दिखाकर कहीं-कहीं विषय की अशोभानताको दो श्लोकों सेदिखाते हैं -- 
नाड़ियों और मांस के लोथड़े, हड्डियों मांस की पुतली स्त्री के यन्त्र के समान चञ्चल, शरीर 
रूप पिंजरे शोभावाली स्त्री भला क्या वस्तु है कुछ भी नहीं ॥१४०॥ 


तृप्तिदीपप्रकरणम्‌ 


६ 'ए५७ ) 


एवमादिषु शास्त्रेषु दोषा: राम्यक्प्रपञ्चिता: । 
विमृशन्ननिशं तानि कथं दुःखेषु मज्जति ॥१४१॥ 
अन्वय : - एव मादिषुशास्त्रेषु दोषाः सम्यक्‌ प्रपञ्चिताः तानि अनिशं निमृशन्‌ दुःखेषु कथं 
मज्जति । 
'एवमादिष्विति’ । आदि' शब्देनः 'त्वङ मांसरक्तबाष्पाम्बु पृथक्‌ कृत्वा विलोचने । समालोकय 
रम्यं चेत्किं मुधा परिमुह्यसि ।' (याज्ञ० उप० ६) इत्येवमादयो गृह्यन्ते ॥१४१॥ 
विषयदोषदशने सति भोगेच्छाऽभावे युक्तिसहितं दृष्टान्तमाह 
क्षुधया पीड्यमानोऽपि न विषं ह्यत्त मिच्छति । 
मिष्टान्नध्वस्तत्‌ड्‌ जानन्नामूढस्तज्जिघत्सति ।।१४२॥ 
अन्वय :--क्षुधया पीड्यमानोऽपि विषं हि अत्त, नेच्छति मिष्टान्नध्वस्ततृड्‌ जानन्‌ अमूढः तत्‌ 
जिघत्सति । 


'क्षु्॑रयेति' । स्वयममूढः विवेकी मिष्टान्नभोजनेन ध्वस्ता विनष्टा तृट्‌ तृष्णा आकाङ क्षा यस्य स 
तथोक्तः 'इदं विषम्‌' इत्येवं जानत्‌ तद्विषं न जिघत्सति, नात्त_मिच्छतीत्यर्थः ॥ १४२॥ 


आदि शब्द से त्वचा, माँस, रक्त, अश्रुजल आदि को पृथक्‌ करके देखो क्या रमणीय वस्तु है, 
अर्थात्‌ कुछ भी नहीं, तो क्यों वृथा मोह को प्राप्त होता है । इन दोषों को शास्त्र में अच्छा प्रकार 
दिखाया है । इन दोषों का रात-दिन विचारता हुआ साधक दुःखों में कंसे फंसेगा ॥१४१॥ 


अब विषय के दोष देखने पर भोग के इच्छा की अभाव 'में युक्ति सहित दृष्टान्त को 
कहते हैं-- 


स्वयं अमूढ़ (विवेकी) और मिष्टान्न के भक्षण से नष्ट हो गयी है, तृष्णा आकांक्षा जिसकी, और 
यह्‌ विषय है ऐसा जानता हुआ । मनुष्य विष के भोजन की इच्छा अर्थात्‌ क्षुधा से पीड़ित भी मनुष्य विष 
का भक्षण करना नहीं चाहता है ॥१४२॥ 


फा० ४७ 


श्री पञ्चदर्शी मीमांसा 


( छशण ) 


ननु प्रारब्धकर्मणः प्रबलत्वाज्ज्ञानिनो$पीच्छा भवेदित्याशङ्कथ, सत्यामपीच्छायां प्रीतिपुरःसरं 
न भूङ क्ते इत्याह-- 
प्रारब्धक्मंप्राबल्याद्‌ भोगेष्विच्छा भवेद्यदि । 
क्लिश्यन्तेव तदाप्येष भुङ्क्ते विष्टिगृहीतवत्‌ ।।१४३।। 
अन्वयः -प्रारब्धकमेप्राबल्यात्‌ यदि भोगेषु इच्छा भवेप्‌ क्लिश्यन्नेव तदापि एष विष्टिगृहोतवत्‌ भुङ्क्ते । 
ःप्रारब्घेति' ॥१४३:। 
कथमेतदवगम्येत इत्याशङ्कय, लोकदर्शनादित्याह -- 
भुञ्जाना वा अपि बुधाः श्रद्धावन्तः कुटुम्बिनः । 
नाद्यापि कर्म नश्छिन्नमिति क्लिश्यन्ति संततम्‌ ।। १४४1 
अन्वयः -भूञ्जाना वा अपि बुधाः श्रद्धावन्तः कुटुम्बिनः नाद्यापि कर्म नश्छिन्तंइति संततम्‌ क्लिश्यन्ति । 
“भुञ्जाना इति’ ॥१४४॥। 
ननु तत्त्वविदां संसारनिमित्तकस्तापोऽनुपपन्नः, ज्ञानवेयर्थ्यापातादित्याश ङ्कचाह-- 
नायं क्लेशोऽत्र संसारतापः कितु विरक्तता । 


भ्रान्तिज्ञाननिदानो हि तापः संसारिक: स्मृतः ॥|१४५॥ 
अन्वयः - अत्र अयं क्लेशः संसारतापः न किंतु विरक्तता श्रान्तिज्ञाननिदानो हि ताप: संसारिकःस्मृतः । 
'नायमिति' । अयं क्लेशः “नाद्यापि कमं नः छिन्तम्‌' इत्येवमनुतापात्मकः संसारतापो न भवति । 
किन्त्वत्र संसारे विरक्तता आसक्तिरहितता । तापकत्वाभावयु क्तमाह -“श्रान्तीति’ । हि यस्मात्कारणात्‌ 
सांतारिकस्तापो भ्रान्तिज्ञाननिदानः श्रान्तिज्ञानकरणकः स्मृतः, पूर्वाचार्ये: अयं तु विवेकज्ञानमूलत्वान्न 
तथाविध इत्यर्थः ॥१४५॥ 


शंका-ज्ञानी की भी प्रारब्धकर्म की प्रबलता से भोग में इच्छा होती है-- 

यदि प्रारब्धकर्म की प्रबलता से ज्ञानी को भोगों की इच्छा हो भी जाय तो बेगार में पकड़े हुए 
पुरुष की तरह क्लेश मानता हुआ वह इन विषयों को भोगता है ।।१४३॥ 

यह क्लेश की बात लोक में दिखाई पड़ती है - 

लोक में देखते हैं कि जो श्रद्धालु गृहस्थ ज्ञानी होते हैं वे भोगों को भोगते हुए भी “आज तक भी 
हमारे कर्मो का नाश नहीं हुआ” । यह सोचकर दु:खी होते रहते हैं ॥१४४॥ 

शंका तत्त्व के ज्ञाताओ को भी संसार का दुःख मानोगे तो तत्त्वज्ञान होना ही व्यर्थ हो जायेगा, 
इसका उत्तर देते हैं-- 

आज तक भी हमारा कर्मो का नाश नहीं हुआ यह पश्चत्ताप रूप संसार का ताप नहीं होता, 
किन्तु इस संसार के प्रति विरक्तता है - ताप के अभाव में युक्ति कहते हैं. क्योंकि संसार का तापतो 
रान्ति ज्ञान का निदान (हेतु) पूर्वाचायो ने कहा है यह ज्ञान विवेक ज्ञान से उत्पन्न है। भ्रान्ति ज्ञान का 


हेतु नहीं है ॥१४५॥ 


तृप्तिदीपप्रकरणमैँ 


( ४५६ ) 


अयं क्लेशो विवेक्रमूल: अविवेकमूलो वेति कुतो$वगम्यत इत्याशङ्कुथ, कामनिवर्तकत्वाद्विविकमल - 


इत्याह-- 
विवेकेन परिक्लिश्यन्नल्पभोगेन तृप्यति । 
अन्यथाऽनन्तभोगेऽपि नेव तृप्यति कहिचित्‌ ॥१४६॥ 
अन्वयः विवेकेन परिक्लिश्यन्‌ अल्पभोगेन तृप्यति अन्यथा अनन्तभोगेऽपि कहिचित्‌ नेव 
तृप्यति । 


“विवेकेनेति' ॥१४६॥। 
विवेकिन इद्रात्रिवेकिनोऽपि भोगेनैव तृप्ति: स्यादतो विवेकोऽप्रयोजक इत्याश ङ्क च, भोगस्य 
तुप्तिहेतुत्वाभावप्रतिपादिकां श्रुति (नार० परि० ३।३७) पठति - 
न जातु काम: कामानामुपभोगेन शाम्यति । 
हविषा कृष्णवर्त्मेव भूय एवाभिवध ते ॥१४७॥ 
अन्वयः -कामः कामानां उपभोगेन न जातु शाम्यति कृष्णवर्त्मा हविषा इव भूपः एव 
अभिवर्धते । 
“न जातु काम इति' ॥१४७॥ 


पूवे क्लेश जो विवेक से उत्पन्न होता है, कामनाओं का निवर्तक है, इस कारण विवेक 
मूलक है -- 
विवेक से क्लेश को प्राप्त हुआ (ज्ञानी) तो थोड़े ही भोग से तृप्त (सन्तुष्ट) हो जाता है । 

अन्यथा जिसका क्लेश विवेक जन्य नही होता, वह अनन्त भोग भोगने पर भी तप्त नहीं होता ॥१४३॥। 


यदि विवेकी की तरह अविवेकी भी हो तो भोगों से तृप्त हो सकता है फिर विवेक व्यर्थे ही होगा 
भोग से तृप्ति के अभाव मैं श्रुति का प्रमाण देते हैं- रे 


विषयों के भोगने से कभी भी इच्छा शान्त नहीं होती, किन्तु घृत आदि हवि से अग्नि के समान 
अधिकाधिक बढ्ता है ।।१५७॥ 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( ४६० } 


~ 


विवेक मूलस्य भोगस्य तृप्तिहेतुत्वमनुभवसिद्धमित्याह -- 
परिज्ञायोपश्षुक्तो हि भोगो भवति तुष्टये । 
विज्ञाय सेवितश्चोरो भेत्रीसेति न चोरताम्‌ ॥१४८॥। 
अस्वय:--परिज्ञाय उपभुक्तो हि भोगः तुष्टये भवति विज्ञाय सेवितः चोरः मैत्री एति चोरताम्‌ न । 
प्वरिज्ञायेति' । अय भोग एतावान्‌, एवं प्रयाससाध्य इत्येवमनुभवपूर्वश्चेदलंबुद्धिहेतुहि दृश्यत 
इत्यर्थ: । नु तृष्णाहेतोः भोगस्य विवेकसाहचर्यमात्र ण कथं तुष्टिकरत्वमित्याशङ्कय, सहचारिविशेष- 
वशाद्विपरीतक्ायकारित्वं लौकिके दुष्टमित्याह्‌ - विज्ञायेति' । अयं चोरः इति ज्ञात्वा तेन सह वतंमानस्य 
न चोरो भवति, किंतु मित्रतामेतीत्यर्थः ॥१४८॥ 
ननु कामनास्वरसत्वान्मनसः कथं स्वल्पभोगेत तृप्ति: स्यादित्याशङ्कय, निदिध्यासनेन गृहीतस्य 
अतथाव्वाद्धवत्येव तृप्तिरित्याह - 
मनसो निगृहीतस्य लीलाभोगोऽल्पकोऽपि यः । 
तमेवालब्धविस्तारं क्लिष्टत्वाद्बहु मन्यते ।॥।१४८॥ 
अन्वयः - मनसः निगृहीतस्य अल्पकः अपि यः लीलाभोगः तमेव अलब्धघविस्तारं क्लिष्टत्वात्‌ बहुमन्यते । 
-मनस इति’ , निगृहीतस्य योगाभ्यासेन वशीकृतस्य मनसोऽल्पकोऽपि लीलाभोगः लीलानुभवो योऽस्ति - 
अलब्धविस्तारमप्राप्तबाहुल्यं तमेव भोग क्लिष्टत्वा ह्दोषयुवतत्वाद्बहुमन्यते, अधिकत्वेन जानातीत्यर्थः ॥१४६॥ 


अब बिदेक मूलक भोग तृप्ति का हेतु है यह अनुभव सिद्ध हैं-- 

जानकर किया भोग सन्तोष को इस प्रकार पैदा करता है जैसे जानकर सेवित चोर मित्रता को 
पैदा करता है । चोरता को नहीं, अर्थात्‌ अपनी चोरी नहीं करता ॥१४८॥ 

यह भोग इतना है ओर इतने परिश्रम से मिलता है यह जानकर भोगा हुआ भोग सन्तोष उत्पन्न 
करता है । यदि कहो कि तृष्णा का हेतु भोग विवेक से सहूचार से कैसे सन्तोष का जनक है। उत्तर - 
विवेक रूप सहचारी की महिमा से भोगमें सन्तोष को करता है तृष्णा को नहीं, विपरीत कार्यका होता लोक 
में देखा है । जैसे यह चोर है यह जानकर सेवित चोर उसका मित्र हो जाता है चोर नहीं रहता ॥१४८॥ 

शंका - कामनाओं से स्वरस (अधीन, रागी) मन कौ छोड़े भोग से कंसे तृप्ति होगी, उत्तर 
निदिध्यासन से वशीभूत (निगृहीत) थोड़े से भोग से तप्त हो जाता है -- 

योगाभ्यास* से वश में किये मच को जो थोड़ा-सा भी लीला भोग मिल जाता है, वह उसी 
संक्षिप्त भोग को, भोगों के क्लेश युक्त होने के कारण बहुत मानता है ॥१४४॥ 


विशेष १--जैसे रात्रि में मनुष्यों का आना-जाना बन्द कम हो जाता है। वेसे ही निदिध्यासन से परिपाक 
हुए अन्तःकरण के धर्मे रूप से उत्पन्न कामादियों का विक्षेप अल्म ही होता है। कामादि का 
उपादान मन शिथिल पड़ जाता है, ज्ञानवानु का मन अल्प भोग से ही सन्तुष्ट हो जाता है । 


तृप्तिदीपप्रकरणम्‌ 


( ४६१ ) 


निगृहीतस्यापि मनसः स्वल्पेनापि भोगेन तृप्तिर्भेवतीत्यत्र दृष्टान्तमाह-- 
वद्धमुक्तो महीपालो ग्राममात्रेण तुष्यति । 
परेने बद्धो नाक्रान्तो न राष्ट्रं बहु मन्यते ॥१५०॥। 
अन्वय: - वद्धमुक्तो महीपालः ग्राममात्रेण तुष्यति परैः न बद्धः न क्रान्तः राष्ट्र बहु न मन्यते। 
'बद्धभुक्तइतिः ॥१५०॥ 
ननु 'प्रारब्धकमंप्रावल्थाद्गोगेष्विच्छा भवेद्यदि’ (प्र०७।१४३) इत्यत्र 'कर्मवशादिच्छा भवेत्‌ 
इत्युक्तं तदनुपपन्नम्‌, इच्छाविधातिनि विवेकज्ञाने जति तदुत्पत्त्मसंभवादिति शङ्कते 
विवेके जाग्रति सति दोषदर्शनलक्षणे । 
कथमारब्धकर्मापि भोगेच्छां जनयिष्यति ॥१५१॥ 
अन्वय :-- दोषदर्शनलक्षणे विवेके जाग्रति सति आरब्धकर्मापि भोगेच्छां कथं जनयिष्यति । 
“विवेके इति’ ॥१५१॥ 
दोषदशेने सत्यपि इच्छाजन्म संभविष्यति, प्रारब्धस्य नानाप्रकारकत्वादिति परिहरति 
नेप दोषो यतोऽनेकविधं प्रारव्धमीक्ष्यते । 
इच्छाऽनिच्छा परेच्छा च प्रारब्धं त्रिविध स्मृतम्‌ ॥१५२॥ 
अन्वय :--नैष दोषः यतः प्रारब्धं अनेकविधं ईक्षते इच्छाजनकं अनिच्छाभोगप्रदं परेक्षाभोग 
प्रदं च त्रिविधं प्रारब्धं स्मृतम्‌ । 


'नैषेति' । नाना प्रकारत्वमेव दर्शयति इच्छेति’ । इच्छाजनकं अनिच्छाया भोगप्रदं परेच्छया 
भोगप्रदं चेति त्रिविधमित्यर्थः ॥१५२॥ 


अब वशीभूत मन को स्वल्प भोग से तृप्ति में दृष्टान्त देते हैं - 

बन्दी बताकर छोड़ा गया राजा एक ग्राम से ही सन्तुष्ट हो जाता है । यदि शत्रुओं से बँधा 
(कैदी) न हो और न आक्रान्त (दबाया) हो तो वह राष्ट्र (देश) को मी थोड़ा समझता है ॥१५०। 

यह शंका है पीछे १४३ वें श्लोक में प्रारव्ध कर्म वश इच्छा हो यह ठीक नहीं, इच्छा के नाशक 
विवेक ज्ञान के होने पर प्रारब्ध कमें से इच्छा होगी सो ठीक नहीं -- 

दोषों को देखने वाला बिबेक ज्ञान के जागते हूए प्रारब्ध कर्म भी भोग की इच्छा को केसे उत्पन्न 
करेगा, विवेक ज्ञान तो इच्छा का विरोधी है ॥१५१॥ 

दोषों के देखने पर मी इच्छा का जन्म प्रारब्ध कमे के भेद से दिखाते हैं - 

यह शंका ठीक नहीं क्यों कि प्रारव्ध कमे अनेक प्रकार का दिखाते हैं। एक इच्छा जनक दूसरा 


बिना इच्छा के, भोग का दाता और तीसरा परायी इच्छा से भोग का दाता, इस प्रकार प्रारव्ध तीन 
प्रकार का कहा है ॥\५२॥ 


श्री पञ्चदशी मीमांसां 


( ४६२ ) 


इच्छाप्रारब्धं दर्शयति-- 
अपथ्यसेविनश्चोरा राजदाररता अपि। 
जानन्त एव स्वानर्थमिच्छन्त्यारब्धकमंतः ।। १५३॥ 
अन्वयः- अपथ्यसेविनः चोराः राजदाररता अपि स्वानर्थं जानन्तः एव आर्ध कमतः इच्छति । 
‘अप्येति’ ॥१५३॥। 
अपथ्यसेवादीच्छायाः प्रा रव्धफलत्वं कुतोऽवगम्यत इत्याश ङ्क्य, अपरिहार्यत्वादित्यभिप्रेत्याह - 
न चात्रैतद्वारयितुमीश्वरेणापि शक्यते । 
यत ईश्वर एवाह गीतायामर्जुनं प्रति ॥१५४॥। 
अन्वयः - अत्र एतत्‌ वारयितुं ईश्वरेणापि च न शक्ष्यते यतःईश्वर एव गीतायां अर्जुनं प्रति आह। 
'न चेति’ । अत्रास्मिन्‌ लोके अपथ्यादीच्छन्ति इत्येतत्‌ कुत इत्यत आह 'यत इति ॥१५४॥ 
गीतावाकयं (अ०३।३३१ पठति -- 
सदुशं चेष्टते स्वस्याः प्रक्षतेज्ञानवानपि । 
प्रकृतिं यान्ति भूतानि 1नग्रहः कि करिष्यति ॥१५५॥॥ 
अन्वयः -ज्ञानवान्‌ अपि स्त्रस्याः प्रकृतेः सदृशं चेष्टते भुतानि प्रकृति यान्ति निग्रहः कि करिष्यति । 
सदृशमिति’ विवेकज्ञानवानपि पुरुषः स्वस्थाः स्वकीयायाः प्रकृतेः सदृशमनुरुपं चेष्टते । प्रकृति- 
नाम पूर्वकृतधर्माधर्मादिसंस्कारो वतम।नजन्मादावसभिव्यकतः ज्ञानवानपि, कि पूनर्मूखं ? तस्मात्प्रकृति 
यान्ति भूतानि, निग्रहः प्रवृत्तिनिवृत्त्योनिरोधो मया$न्येन वा कृतः कि किरिष्यति ? न किमपीत्यर्थः ॥१५५॥ 


अब इच्छा के जनक प्रारब्ध को दिखाते हैं -- 

अपथ्य से सेवन करने वाले रोगी, चोर, राजाओं की स्त्रियों में अतुरक्ति करने वाले लोग अपने- 
अपने अनर्थो को जानते हुए भी, अपने प्रारब्ध कमं के प्रभाव में आकर उन उन अनर्थो को चाहते हैं, यह 
इच्छा जनक प्रारब्ध इच्छा प्रारब्ध है ॥१५३॥ 

अब अपथ्य सेवा आदि को इच्छा को प्रारब्ध का ही फल है कंसे जाना । निवारण न होने से 
ही कहते हैं-- शी क. हम 

इस लोक में अपथ्य सेवन आदि को ईश्वर भी रोक नहीं सकता, निवारण न होने से ही प्रतीत 
होता है कि प्रारब्ध का फल है, ईश्वर (श्री कृष्ण) ने ही गाता में अर्जुन से कहा था ॥१५४॥ 

अब उसी गीता वाक्य को पढ़ते हैं - 

विवेक ज्ञानी पुरुष भी अपनी प्रकृति के अनुसार चेष्टा करता है । प्रकृति का अर्थ (पूर्व जन्म में 
सञ्चित जो धर्म अधमं का संस्कार जो वर्तमान जन्म में प्रकट होता हे, उसे प्रकृति कहते हैं) इससे सब 
प्राणी अपनी-अपनी प्रकृति के अनुसार चलते हैं । यदि मैं या कोई दूसरा प्रवृत्ति या निवृत्ति के निरोध का 
प्रयत्न करे तो उससे क्या लाभ होगा कुछ भी नहीं ॥१५५॥ 


तप्तिदीपप्रकरणम्‌ 


( ४६३ ) 


तीव्रप्रारब्धस्यापरिहार्यत्वे वचनान्तरसंमतिमाह -- 
अवश्यंभाविभावानां प्रतीकारो भवेद्यदि । 
तदा दुःखेने लिप्येरन्नल-राम-युधिष्ठिरा: ॥१५६॥ 
अन्वव :--अवश्यंभाविभावानां यदि प्रतीकारो भवेत्‌ तदा नलरामयुधिष्ठिराः दुःखैः न 
लिप्येरन्‌ । 
'अवश्यमिति' । अवश्यंभाविनाः भावानां दुःखादीनामित्यर्थः ॥१५६। 
प्रारब्धस्यापरिहायंत्वे तत्परिहारासमर्थस्येशवरस्य अनीश्वरत्वप्रस ङ्क इत्याशङः क्याह-- 
न चेश्वरत्वमीशस्य हीयते तावता यत: । 
अवश्यंभा विताऽप्येषामीश्वरेणेव निमिता ॥ १ ५७॥ 
अन्वय : ईशस्य ईश्वरत्वं च तावता न हीयते यतः एषां अवश्यंभावितापि ईश्वरेणेव 
निमिता । 
“न चेशवरत्वमिति । कुत इत्यत आह--'यतः अवश्यमिति’ । यत. कारणादेषा दुःखादीनामवश्यं- 
भावितापि ईश्वरेणेव निमिता, अतो नानीशवरत्वप्रस ङ्क इत्यर्थः ॥१५७॥ 


अब तीव्र (वली) प्रारब्ध के अनिवारण में वचनान्ठर की संमति को कहते हैं-- 


अवश्य होने वाले जो दुःख आदि भाव हैं, उनका यदि प्रतीकार (न होना) : होता तो नल, 
रामचन्द्र और युधिष्ठिर ये समर्थं राजा दुःखों से लिप्त न होते अर्थात्‌ दुःखों का प्रतीकार करके सुखों को 
ही भोगते ॥१५९६॥ 


यदि कहो कि प्रारब्ध को निवारण के अयोग्य मानोगे तो उसके परिहार में असमर्थ ईश्वर भी 
अनीश्वर हो जायेगा इस शंका का उत्तर 


प्रारब्ध के निवारण न करने मात्र से ईश्वर की ईश्वरता में हानि नहीं होती क्योंकि यह प्रारन्ध 
कर्म का फल दुःख आदि का अवश्य होना भी ईश्वर ने ही रचा है ॥१५७॥ 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


(४६४ ) 


एवं सप्रपञ्चमिच्छाप्रारब्धमभिघाय, अनिच्छाप्रारूधं वकतुमारभते-- 
प्रश्नो त्तराभ्यामेवैतद्गम्यतेऽर्जुनक्रषणयोः । 
अनिच्छापूर्वकं चास्ति प्रारव्धमिलि तच्छणु ॥१५८॥। 
अन्वय :--एतत्‌ अर्जुन-क्कष्णयोः प्रशनोत्तराभ्यां गम्यते प्रारब्धं अनिच्छापूर्वकं चास्ति इति 
तत्‌ श्य णु । 
प्रश्‍नोत्तराभ्यामिति’ । अनिच्छापूर्वकं च प्रारव्यमस्तीत्येतदर्जुनकृष्णयोः प्रश्नोत्तराभ्यामेव गम्यते 
ज्ञायत इति योजना । तदभिधानाय शिष्यमभिम्‌खी करोति-'तच्छृण्विति' १५५॥ 
तत्रार्जुनस्य प्रश्‍नं (गी० ३।३६) तावद्दर्शयति -- 
अथ केन प्रयुक्तोऽयं पापं चरति पुरुषः । 
अनिच्छन्तपि वार्ष्णेय ! वलादिव नियोजितः ।।१५८॥। 
अन्वय :-अथ कथं पूरुषः केन प्रयुक्तः हे वार्ष्णेय अनिच्छन्नपि बलात्‌ नियोजितः इव 
पापं चरति । 
“अथ केनेति’ । हे वाष्णेय वृष्णिसंवन्धिन्‌ ! अयं पुरुषः केन प्रयुक्तः प्रेरित: अविच्छन्निच्छाम- 
कुर्वेन्तपि राशा बलान्नियोजित इव पापं चरति आचरतीति ॥१५८॥ 


इस प्रकार बिस्तार से इच्छा प्रारम्भ को कहकर, अनिच्छा प्रारम्भ कहने का आरम्भ 
करते हैं-- 

यह्‌ अर्जुन कृष्ण के प्रश्‍न और उत्तर से भी जाना जाता है, अनिच्छा पूवक भी प्रारब्ध है--हे 
शिष्य उसको तुम सुनो ॥१५८॥। 
` ` प्रथम अर्जुन के प्रश्न को दिखाते हैँ- 

हे वृष्ण कुल में उत्पन्न श्रीकृष्णचन्द्र जी ! यह पुरुष किसकी प्रेरणा से न चाहता हुआ भी बलात्‌ 
“लगाये हुए के समान पापकमं कर बैठता है ॥१५४॥ 

श्रीकृष्णस्योत्तरमाहृ- (गी ० ३।३७) 


तृप्तिदीपप्रकरणस्‌ 
( ४६५ ) 


काम एष क्रोध एष रजोगुणसमुद्भव: । 
महाशनो महापाप्मा विदूव्येनमिह वैरिणम्‌ ।।१६०॥ 
अन्वय :--एष कामः एष क्रोधः रजोगुणसमुद्भवः महाशनः महापाप्मा एनं इह वैरिणं विद्धि । 
काम इति' । एष पुरुषप्रवर्तको रजोगुणासम्‌द्भव उत्पत्तिर्यस्य सः रजोगुणसमुद्भवः कामः, एष 
प्रसिद्धोऽयं कामः कदाचित्क्रोधरूपेणापि परिणमते ततः क्रोधः । स पूनः कीदृश ? महाशनः महृदशनं विषय- 
जातं यस्य स महाशनः । महापाप्मा महतः पापस्य हेतुत्वादुपचारान्महापाप्मत्वमस्य । अत इह संसारे एनं 
कामक्रोधरूपिणं बेरिणं विद्धि । अयमभिप्रायः प्रारव्धवशादुद्रिक्त रजोगुणकार्ययोः कामक्रोधयो रन्यतरस्येव 
पुरुषप्रवर्तकत्वं न प्रवृत्तिरिच्छाया इति ॥१६०। 
नन्वत्र कामक्रोधयोरेव पुरुषप्रवर्तकत्वम्‌पलभ्यते, नानिच्छाप्रारव्धस्येत्याशङ्भय, तस्येव प्रवतेकत्व 
प्रतिपादकं तद्वाक्यं (गी० १५६०) पठति -- 
स्वभावजेन कौन्तेय ! निबद्धः स्वेन कर्मणा । 
कर्त्‌ नेच्छसि यन्मोहात्‌ र्कारष्यस्यवशोऽपि तत्‌ ॥१६१॥ 
अन्वय : -हे कौन्तेय स्वभावजेन स्वेन कर्मणा निबद्ध: यत्‌ मोहात्‌ कर्त नेच्छसि तत्‌ अवशोऽपि 
करिष्यसि । 
स्त्रभावजेनेति' हे कौन्तेय ! स्वेनेवानुष्ठितेन अत एव स्वकीयेन प्रारब्धेन कर्मणा निबद्धः सन्‌ 
यत्कर्तु नेच्छसि तदपि मोहादविवेकतः अवशः परवशः करिष्यसीति । अतोऽनिच्छ्याप्रा रब्धमस्तीत्यभ्युपगन्त- 
व्यमिति भावः ।॥१६१॥ 


अब श्रीकृष्ण के उत्तर को कहते हैं 

पुरुष का यह प्रवर्तक रजोगुण से उत्पन्न जगत्‌ में प्रसिद्ध “काम” है । यही काम क्रोध में बदल 
जाता है । इसकी विषयों की भूख बहुत बड़ी है, वह बड़े-बड़े पापों का कारण होने से बड़ा पापी है । 
अत एव इस संसार में इस काम को (जो कभी-कभी क्रोध का रूप धारण कर लेता है) यह अपना महान्‌ 
शत्र समझो, अभिप्राय यह है कि जब प्रारब्ध कर्मवश रजोगुण बढ़ता ?, उसका कार्य काम या क्रोध उत्पन्न 
हो जाता है । यह पुरुष को पाप में प्रवृत्त कर देता है । यहां प्रवृत्ति का मूल कारण इच्छा नहीं है । इसलिए 
इसको अनिच्छा प्रारब्ध कहा है ।॥१६०।। 

शंका यहाँ काम क्रोध को ही पुरुष प्रवत्ति का जनक देखते हैं । अनिच्छा प्रारब्ध नहीं, यह 
शंका करके अनिच्छा प्रारब्ध की ही प्रवृत्ति का बोधक जो वचन उनको पढ़ते हैं 

हे अर्जुन ! अपने आप किए हुए अपने प्रारब्ध से बँधा हुआ तुम जिस युद्ध आदि कर्म को नहीं 
भी करना चाहते । उसको भी अविवेक रूप मोह से परवश हुआ करेगा ही, इससे यह है कि अनिच्छा 
प्रारव्ध को भी मानना पड़ता है ॥१६१॥ 


फा? ५5 


श्री पञ्चदणी मीमांसा 


(४०५२९७) 


इदानीं परेच्छाप्रारब्धमस्तीत्याहू -- 
नानिच्छन्तो न चेच्छन्तः परदाक्षिण्यसंयुता: । 
कतुः नेच्छसि यन्मोहात्‌ करिष्णस्यवशोऽपि तत्‌ ॥१६२।॥। 

अन्वय :--अनिछन्तो न इच्छन्तः च न परदाक्षिण्यसंयुता: यत्‌ मोहात्‌ कर्तु नेच्छसि तत्‌ 
अवशोऽपि करिष्यसि । 

'नानिच्छन्त इति' । अनिच्छन्तोऽपि न भजन्ति, इश््छन्तोऽपि न भजन्ति, किंतु परदाक्षिण्यसंयृताः 
सन्तः तत्प्रीत्यर्थमेव सुखदुःखे अनुभवन्ति । अत एतत्सुखारिभोगदेतुभूतं परेच्छापूर्वेक प्रारब्धं प्रसिद्ध- 
मित्यर्थः । अत एव दोषदर्शने सत्यपि प्रारब्धस्य अपरिहायत्वात्तस्येच्छाजनकत्वं न निवारयितुं शक्नोतीति 
भावः ॥१६२॥ 

ननु तत््वविदोऽपीच्छा ङ्गीकारे 'किमिच्छन्‌ (शाट्याऽ २२) इति श्रतिविरोध इति शङ्कते 

कथं तहि किमिच्छन्नित्येवमिच्छा निषिध्यते । 
नेच्छानिषेधः किंत्विच्छाबाधो भर्जितबीजवत्‌ ॥१६३॥ 

अन्वय :-- कि इच्छन्‌ कथं तहि एवं इच्छा निषिध्यते इच्छानिषेधः न किंतु भजितवीजवत्‌ 
इच्छाबाधः । 

“कथं तर्हीति’ । 'किमिच्छन्‌' इत्यनेन वाक्येन कथमिच्छाभावो वर्णित इत्यर्थः । नानेन इच्छा- 
भावोऽभिधरीयते, किंतु सत्या अपि तस्याः सम्थंप्रवृत्तिजनकत्वं नास्तीति बोध्यत इति परिहरति-- नेच्छा- 
निषेध इति’ । स्वरूपेण सत्या अपि तस्याः सामर्थ्य राहित्ये दृष्टान्तमाह - 'भजितेति ॥१६३॥ 


अब परेच्छा प्रारब्ध को दिखाते हैं-- 

न तो अनिच्छा से ही और न इच्छा से ही, अपितु दूसरों की प्रसन्नता के विचार में फंस कर 
ही कुछ लोग सुख दुःख भोगते हैं ! इससे यह सुख आदि भोग का हेतु रूप प्रारब्ध पर इच्छा पूर्वक प्रसिद्ध 
है । इसी से दोषो के देखने पर भी प्रारब्ध निवारण के अयोग्य है इसी से वह इच्छा का जनक है इसका 
निवारण कोई नहीं कर सकता ॥१९२॥ 


अब तत्त्व ज्ञानी को भी इच्छा स्वीकार करोगे तो “किमिच्छन्‌” इस श्रुति के विरोध की शंका 
करते हैं-- 

शंका-तो फिर किस विषय की इच्छा करता हुआ अपने शरीर को दुःख दे, इस श्रृति वाक्य से 
इच्छा निषेध का वर्णन क्यों है । समाधान - यहाँ इच्छा का निषेध नहीं किया. इच्छा का बाध कहा है 
अर्थात्‌ यह कहा है कि इच्छा के होते हुए भी वह समर्थ प्रवत्ति की जनक नहीं रहती दृष्टान्त कहते हैं-- 
जैसे स्वरूप से विद्यमान भी भूना हुआ बीज. उत्पन्न करने की शक्ति से रहित होता है ॥२६३॥ 


तृप्तिदीपप्रकरणम्‌ 


(००० ) 


संक्षेपेणोक्तमर्थे प्रपञ्चयति-- 
भजितानि तु बीजानि सन्त्यकार्यकराणि च । 
विद्द दिच्छा तथेष्टव्या$सत्त्वगोधान्न कार्यक्रत्‌ ॥१६४॥ 

अन्वय :--भजितानि तु बीजानि कार्यकराणि च न सन्ति तथा विद्ृदइच्छा एष्टव्या असत्व* 
बोधात्‌ कार्यकृत्‌ न । 

“भजितानीति' । यथा भर्जितानि बीजाति स्वयं स्वरूपेण विद्यमानान्यपि नाङ कुरादिकार्य- 
कराणि भवन्ति, तथा विद्विदिच्छा स्वयं विद्यमानाऽपीष्यमाणपदार्थस्यासत्त्वज्ञानेन बाधितत्वान्न व्यसनादि- 
कार्यक्षमेत्यर्थः ॥ १६४ 

ननु तहि विदुष इच्छैव नाज्जीकतंव्या, फलाभावादित्याशङ्कय, "फलाभावोऽसिद्धो भोगलक्षण- 
फलसद्भावादिति सदुष्टान्तमाह-- 

दग्धबीजमरोहेऽपि भक्षणायोपयुज्यते । 
विद्ददिच्छाप्यल्पभोगं कुर्यान्न व्यसनं बहु ॥१६५॥ 

अन्वयः दग्धबीजं अरोहेऽपि भक्षणाय उपयुज्यते विद्वदिच्छापि अल्पभोगं कुर्यात्‌ बहु व्यसनं न। 

'दरधबीजमिति' । दग्धं भजितमिति यावत्‌ । व्यसनं विपदादिरूपं बहुविधम्‌ । ‘व्यसनं विपदि 
भ्रशे दोषे कामजकोपजे, इत्यभिधानात्‌ ॥१६५।। 


संक्षेप में कहे गये पूर्वोक्त अर्थ का विस्तार से वर्णन करते हैं-- 

जैसे भुने हुए बीज स्वरूपतः अपने शरीर से विद्यमान रहते हुए भी अंकुरोत्पत्ति आदि कार्य नहीं 
करते । ऐसे ही ज्ञानी की इच्छा स्वयं विद्यमान रहती हुई भी इच्छा के विषयभूत इन पदार्थों को भिथ्या 
समझ लेने से बाधित होकर व्यसन” आदि दु:खकार्य उत्पन्न करने में समर्थ नहीं रहती ॥१६४॥। 

यदि कहो कि फल के अभाव से ज्ञानी की इच्छा ही नहीं माननी चाहिए यह शंका करके, भोग 
रूप फल के होने से फल के अभाव की असिद्धि और दृष्टान्त को कहते है-- 

जैसे भना हुआ बीज न जमने पर भी खाने के काम में आ जाता है । वेसे ही विवेकी इच्छा भी 
थोड़ा-सा भोग तो देती हो है ! वह बहुत से व्यसन उत्पन्न नहीं करती । व्यसन विपदि आदि अधिक व्यसन 
को नहीं करती । आपद, भ्र'श दश प्रकार के कामजदोष और आठ प्रकार के क्रोध जन्य दोष ये १८ व्यसन 
कहलाते हैं ॥१६५॥ 


विशेष (१) प्रथम कामज मृगया दिन का सोना-जुगार (अनेक बार भोजन करना । चुगली करना। 
जार कमे । नृत्य करना । गायन करना । वृथा फिरना । मदिरापानादि, दूसरा क्रोध 
जन्य. दोष दुष्टकर्म, बिना बिचारे शीघ्र जुल्म करना, मत्सर, द्वेष, कपट, गाली देना । 
इत्यादि अनेक प्रकार व्यसन आदि दुःख कहे जाते हैं । 
(२) महाभारते आदिपर्वे जरत्कार्वादिवत्‌ यत्किचिदुपभोगमेव, तु न भरतादिवत्‌ जन्मान्तरा- 
पादकतादात्म्याध्यासाधानमु । 


श्री पश्वःशी मीमाँसा 


९ ४६८ ) 


ननु कमेव भोगद्वारा व्यसनमपि जनयेदित्याशङ्कघाह- 
भोगेन चरितार्थत्वात्प्रारब्धं कर्म हीयते । 
भोक्तव्यसत्यताभ्रान्त्या व्यसनं तत्र जायते ॥१६६।। 
अन्वय : -प्रारब्धं कमं भोगेन चरितार्थत्वात्‌ हीयते भोक्तव्यसत्यता श्रान्त्या तत्र व्यसनं 
जायते । 
'भोगेनेति' । प्रारब्धकर्मणो भोगमात्रहेतुत्वान्न व्यसनजनकत्वमित्यर्थः । कुतस्तहि व्यसन- 
जन्मेत्यत आह - “भोक्तव्येति’ । तत्र तस्मिन्विषये ॥ ५६६॥ 
व्यसनहेतुं भ्रमं दर्शयति 
मा विनश्यत्वयं भोगो वर्धतामुत्तरोत्तरम्‌ । 
मा विघ्नाः प्रतिबध्नन्तु घन्योऽस्म्थस्मादिति भ्रम: ॥।१६७।। 
अन्वय :- अयं भोगः मा विनश्यतु उत्तरोत्तरं वर्धतां विध्नाः मा प्रतिबध्नन्तु अस्मात्‌ अहं धन्यः 
अस्मि इति भ्रमः । 
“मा विनश्यत्विति' । अयं भोगो मा विनश्यतु, एष उत्तरोत्तरं वर्धेतां, बिघ्नाश्चैनं मा प्रतिबध्नन्तु 
अस्य प्रतिबन्धं मा कुर्वन्तु, अस्मादेव भोगात्‌ अहं धन्यः कृतार्थोऽस्मीत्येवंरूपो भ्रमो भवति, ततश्च व्यसन- 
मित्यर्थः ॥१६७॥ 


कदाचित्‌ कहो कि कमं ही भोग के द्वारा व्यसन को भी उत्पन्न कर देगा, यह ठीक नहीं - 

प्रारब्धकर्म तो भोगसे चरितार्थं हो जाने के कारण भोग देते ही नष्ट हो जाता है, फिर 
व्यसन की उत्पत्ति कंसे, परन्तु भोक्तव्यपदार्थो के सत्य होने की भ्रान्ति से विषय में व्यसन उत्पन्त हो 
जाता है॥१६६॥ 

अब दुःख के हेतु व्यसन को दिखाते हैं -- 

यह भोग कभी नष्ट न हो किन्तु आगे-आगे बढ़ता जाय विघ्न इस भोग में रुकावट न डाले, मैं 
इस भोग से ही धन्य हूँ कृतार्थ हूँ । अज्ञानी का भ्रम इस रूप का होता है इस भ्रम से ही व्यसन (दुःख) 
होता है ॥१६७॥ 


तृप्तिदीपप्रकरणम्‌ 


( चष ) 


प्रसङ्गादस्य परिहारोपायमाह-- 
यदभावि न तद्भावि भावि चेन्न तदन्यथा । 
इति चिन्ताविषघ्नोऽयं रोधो श्रमनिवतंकः ।॥।१६८॥। 
अन्वय :-यदभावि तद्भावि न भाव चेत्‌ न तदन्यथा इति चिन्ताविषघ्नोऽयं बोधः भ्रम 
निवर्तकः । 
'यदभावीति' । यदद्भवितुमयोग्यं तन्त भवेदेव, भनि, योग्यं चेत्तदन्यथा न भवेदेव इत्येवंरूपः 
चिन्ताविषघ्नः 'इदं मे श्रेयः कदा भविष्यति, उद दिष्टं कदा निर्वातष्यते ?' इत्येवमादिचिन्तेव बिषमिव 
स्वसंसृष्टपुरुषस्य नाशहेतुत्राद्विषं इदं चिन्ताविषं दन्ती ति चिन्ताबिषघ्नः, एवभुतो यो बोधः सोऽय भ्रम- 
निवर्तकः, पूर्वोक्तश्रमस्य निवर्तक इत्यर्थः ॥१६५।। 
ननु विद्वदविदृषोहमयोरपि भोगित्वातिशेषे एकस्य व्यसनम्‌ अपरस्य तु तन्नेत्येतत्कुत इत्या- 
शङ्कच, विपरीतज्ञानसत्त्वासत्त्वाभ्यां तत्सिद्धिरित्याह 
समेऽपि भोगे व्यसनं भ्रान्तो गच्छेन्न बुद्धवान्‌ । 
अशक्यार्थस्य संकल्पाद्‌ भ्रान्तस्य व्यसनं बहु ॥१६५॥। 
अन्वय :--भोगे समेऽपि श्रान्तः व्यसनं गच्छत्‌ न बुद्धवान्‌ अशक्यार्थस्य संकल्पात्‌ भ्रान्तस्य 
बहु व्यसनं । 
'समेऽपीति' । बुद्धवाञ्ज्ञानवान्‌, ज्ञानीत्यर्थः । भ्रान्तेः कथं व्यसनहेतुत्वमित्यत आह-- 
'अशवयार्थस्येति' ॥१६६॥ 


प्रसङ्ग से उक्त भ्रम के निवारण का उपाय कहते हैं- 

जो नहीं होगा, वह कभी नहीं होगा ओर जो होता है वह कभी टलेगा नहीं, इस प्रकार का 
चिन्तारूप विष को नष्ट कर देने वाला बोध ही इस पूर्वोक्त भ्रम (दु:ख) को हटा देता है। (मेरा कल्याण 
कब होगा, अनिष्ट कब दूर होगा आदि चिन्ताएँ विष की भांति चिन्ता करने वाले को मारने वाली होती 
है, उन्हें ही यहाँ चिन्ता विष कहा है ।) ॥१६८॥ 

ज्ञानी और अज्ञानी समान रूप से भोगों के भोगी हैं एक भ्रान्त दु:ख में फंसता है, दूसरे के दुःख 
के न होने में हेतु को कहते हैं-~ 

भोग के समान होने पर भी भ्रान्त मनुष्य व्यसन में फँसता है, दु.ख को प्राप्त होता है. ज्ञानी 
नहीं, क्योंकि भ्रान्त पुरुष अशक्य (करने को अयोग्य) पदार्थं के संकल्प से भ्रान्त मनुष्य को उससे उसको 
बहुत दुःख होता है । इसलिए भ्रान्ति ही दुःख का हेतु है, वह ज्ञानी को नहीं होती ॥६६॥ 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( ४७० ) 


विवेकिनस्तदभावं दशँयति-- 
मायामयत्वं भोगस्य बुदुध्वाऽऽस्थामुपसंहरन्‌ । 
भञ्जानोऽपि न संकल्पं कुर्ते व्यसनं कुतः ।।१७०॥ 
अन्वय : मायामयत्वं भोगस्य बुद्ध्वा आस्थामुपसंहरन्‌ भुञ्जानोऽपि न संकल्पं कुरुते 
व्यसनं कुतः । 
'मायामयत्वमिति' ॥१७०॥ 
ननु मायामयत्वबोधे सत्यपि भोगस्य तदनींतनसुख रेतुत्वात्कुत आस्थोपसंहारं इत्याशङ्कच, 
बहुविधदोषदर्शनादित्याह्‌ -- 
स्वप्नेन्द्रजालसहृशमचिन्त्यरचनात्मकम्‌ । 
दृष्टनष्टं जगत्पश्यन्कथं तत्रानुरञ्यति ॥१७१॥ 
अन्वय : - स्वप्नेन्द्रजाल सदृशं अचिन्त्य रचनात्मकं दुष्ट नष्टं जगत्‌ पश्यन्‌ तत्र कथं 
अनुरज्यति । 
'स्वप्नेन्द्रेति’ ॥१७१॥ 


अब विवेकी को दुःख का अभाव दिखाते हैं 

विवेकी पुरुष भोगों को मायामय (मिश्या) जानकर उनके प्रति अपनी आस्था ( आसक्ति ) 
का उपसंहार ( समाप्ति ) कन्ता हुआ भोगों को भोगता हुआ भी वह संकल्प ( असंभव कल्पनाएँ ) 
नहीं करता इससे उसको दु:ख किस प्रकार हो सकता है अर्थात्‌ नहीं हो सकता ॥१७०॥ 

शंका- भोगों के, मायामय है, यह ज्ञान होने पर भो तत्काल सुख का हेतु समझता ही है । फिर 
उससे आसक्ति कंसे हट सकती है ? 

अनेक दोषों के देखने से--इस जगत्‌ को स्वप्त"* और इन्द्रजाल के समान और अचिन्त्य 
(अनिवेचनीय) जो बुद्धि में न आवे रचना रूप और जो देखते ही नष्ट हो जाने वाला, जानकर दोषदर्शी, 
विवेकी, ज्ञानी केसे जगत्‌ में अनुराग (प्राति) को करेगा अर्थात्‌ नहीं करेगा ।।१७१॥ 


विशेष - (१) स्वप्नमाये यथा दुष्टे गन्धर्वनगरं । यथा तथा विश्वमिदं दृष्टः वेदान्तेषु विचक्षणैः । 
(मा० का० द्वै ३१) । 


ब्रूप्तिदीपप्रकरणम्‌ 


८ ४७१ ) 


ननूक्तस्वप्नेन्द्रजालसादृश्यादिज्ञाने सत्यासक्तिभावो न भवेत्‌, तदेव कुतो जायत इत्याशङ्कूध, 
तज्जन्मोपायमाह -- 

स्वस्वप्नमापरोक्ष्येण हष्ट्वा पश्यन्स्वजा१रम्‌ 

चिन्तयेदप्रमत्तः सन्तुभावनुदिनं मुहुः ॥।१७२॥ 

चिरं तयोः सर्वसःम्यमनुसंघाय जागरे । 

सत्यत्वर्बुद्ध संत्यज्य नानुरज्यति पूर्ववत्‌ ॥१७३॥ 


अन्वय :-स्वस्वप्नमापरोक्ष्येण दृष्टवा स्वजागरं पश्यन्‌ अप्रमत्तः सन्‌ उभौ (स्वप्नजगरो) 
अनुदिनं मृहुः चिन्तयेत्‌ तयोः चिरं सर्वं साम्यं जागरे अनुसंधाय सत्यत्वबुद्धि संत्यज्य पूर्ववत्‌ नानु 
रज्यति । 

“स्वस्वप्नमिति' श्लोकद्वयेन | स्वकीयस्तरप्तमपरोक्षतया दुष्ट्वा स्वकीयं च जागरमनुभवन्‌ 
स्वप्नजागरावुभावपि अप्रमत्तः सन्भुहुश्चिन्तयेत्‌ स्वप्नतुल्योऽयं जागर इति । एवं तयोः स्वप्नजागरयोः 
सर्वसाम्यं तात्क़ालिकभोगहेतुत्वपरिणतिविरसत्वविनाशित्वादिलक्षणं चिरमनुसंधाय, जागरेऽपि सत्यत्व- 
बुद्धि परित्यज्य, जाग्रद्वस्तुष्वपि पूर्ववत्‌ जगत्सत्यत्वज्ञानदशायामिव नानुरज्यति, अनुरक्तो 


न 
भवतीत्यर्थ: ॥१७२॥७३॥! 


शंका करो कि यदि जगत्‌ में स्वप्न इन्द्रजाल के सदृश तुल्यता हो तो आसक्ति भी न होगी; अतः 
इन्द्र जालतुल्य जगत्‌ केसे हो सकता है यह शका करके आसक्ति के जन्म का उपाय दो श्लोको से 
कहते हैं -- 

अपने स्वप्न को अपरोक्ष (साक्षि प्रत्यक्ष से) देखकर तथा अपने जागरण को भी ( पीछे से ) 
अनुभव करे. फिर सावधान होकर स्वप्न और जागरण दोनों को प्रतिदिन (प्रतिक्षण) बारंबार सोचा करे 
कि यह जागरण स्वप्न के तुल्य है । 

इस प्रकार चिरकाल तक इन दोनों स्वप्न और जाग्रत की सब प्रकार से तुल्यता को स्मरण 
करके अर्थात्‌ तत्काल भोग के हेतु परिणाम में विरस और विनाशी होने से दोनों समान हैं यह जानकर 
(मर में दृढ़ करके) जाग्रत को भी जब सत्य समझना छोड़ देता है । पहले के समान (जबकि वह जगत्‌ को 
सत्य वत झता था तब की तरह) जाग्रत वस्तुओं में भी अनुरक्त नहीं होता है ॥१७२-१७३॥ 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( ४७२ ) 


ननु प्रपञ्चगोचरस्य मिथ्यात्वज्ञानस्य विषयसत्यत्वोपजीविनो भोगस्य च परस्पर- 
विरोधान्मिथ्यात्वज्ञाने सति कथं भोगसिद्धिरित्याशङ्कय, भोगध्य विषयसत्यत्वापेक्षाभावान्न विरोध इति 
परिहरति-— 
इन्द्रजालमिदं द्वेतमचिन्त्यरचनात्वतः । 
इत्यविस्मरतो हानिः का वा प्रारब्धभोगतः ॥।१७४॥। 
अन्वयः-इदं देतं इन्द्रजालं अचिन्त्यरचनात्वतः इति अविस्मरतः प्रारब्धभोगतः का वा हानिः । 
“इन्द्र जालमिति' । इद द्वैतं भोग्यजातं अचिन्त्यरचनात्वादिन्द्रजालवन्मिथ्येति युक्त्याऽनुसंधाय 
अव्स्मिरतो विदुषः प्रारब्धभोगतः प्रारब्धकर्मफलयो: सुखदुःखयो रनुभवेन भिथ्यात्वानुसंधानस्य का वा 
हानिः, 'वा' शब्दान्मिथ्यात्वानुसंधानेन वा भोगस्य का हानिः ? विभिन्न विषयत्वादिति भावः ॥१७४॥ 
विभिन्नविषयत्वमेव इशेयति-- 
निबन्धस्तत्त्वविद्याया इन्द्रजालत्वसंस्मृतौ । 
प्रारब्घस्याग्रहो भोगे जीवस्य सुखदुखयोः ।। १७५।। 
अन्वय : तत्त्वविद्याया: इन्द्रजालत्वं संस्मृतो निर्बन्धः प्रारब्धस्य भोगे अग्रहः जीवस्य सुख 


दुःखयोः अग्रहः । य 
'निर्बन्ध इति’ । तत्त्वविद्याया जगत्तत्त्वगोचर*य ज्ञानस्य इन्द्रजालवज्जगतो मिथ्यात्वानुसंधाने 
निबन्धः, नलु भोगापलापे । प्रारब्धकर्मेणण्च जीवस्य सुख-दु:खयो: प्रदाने आग्रहः, नलु भोगसत्यत्वापादाने 


इति भावः ॥१७५॥ 


शंका -इस प्रकार प्रपञ्च के मिथ्यात्व ज्ञान का और विषयों की सत्यता से होने वाले भोग का 
परस्पर विरोध है । इससे मिथ्या समझ कर भोग केसे होगा, इस शंका को दूर करते हैं -भोग में विषय 
के सत्य होने की अपेक्षा अभाव को दिखाते हैं विरोध नहीं 

यह द्वैत (समस्त भोग्य पदार्थ) अनिर्वचनीय रोने के कारण इन्द्रजाल तुल्य मिथ्या है । क्योंकि 
जगत्‌ रचना चिन्ता के अयोग्य है इस युक्ति से अनुसधात *रके बुद्धिमान्‌ (ज्ञानी) के प्रारब्ध कर्म से मिले 
भोग से मिथ्या ज्ञान की और मिथ्या ज्ञान से प्रारब्ध भोग की क्या हानि, अर्थात्‌ भोग और मिथ्यात्वानु- 
सन्धान दोनों के लक्ष्य भिन्न-भिन्न हैं ॥१७४॥ 

अब भिन्न-भिन्न दोनो के विषयों का भेद दिखाते हैं 

तत्त्व ज्ञान का तो इतना आग्रह है कि यह स्मरण रहे कि संसार इन्द्रजाल की तरह मिथ्या है, 
भोग के दूर करने में नहीं । प्रारब्ध कर्म का लक्ष्य तो जीव को सुख-दुःख का भोग देने में है । भोग विषय 
की सित्यता सिद्ध करना प्रारव्ध कमं का लक्ष्य नहीं है ।।१७५॥ 


तृप्तिदीपप्रकरण 


( ४७३ ) 


एवं विभिन्न विषयत्वं प्रदश्ये, प्रयोगमाह-- 
विद्यारब्धे विरुध्येते न भिन्तविषयत्वत: । 
जानद्भिरप्यैन्द्रजालविनोदो हश्यते खलु ॥१७६ 


अन्वय :-विद्यारब्धे भिन्नविषयत्वतः न विरुध्येते ऐन्द्रजालविनोदः जानद्भिरपि दृश्यते 
खलु । 


'विर्देति' । ` विद्याप्रारब्धकर्मणी परस्परं न विरुध्येते, विभिन्नविषयत्वात्‌, संप्रतिपन्नरूपरसज्ञान- 
वदित्यर्थः । भोग्य मिथ्यात्वाज्ञानं भोगवाधकं न भवतीत्येतत्‌ कव द ष्टमित्याशङ्कयाह “जानद्धिरिति । 
ऐन्द्रजालविनोद इन्द्रजालसंबन्धिचमत्कारविशेषः जानद््रिरपीन्द्रजालं जानद्भ्रिरप्यवलोक्यत इति प्रसिद्ध 

मित्यर्थ: १७६॥ 


इस प्रकार भिन्न विषय को दिखाकर अनुमान को कहते हैं-- 


विद्या और पारब्ध कर्मे का परस्पर विरोध नहीं है क्योंकि दोनों के विषय पृथक पृथक हैं अनुभव 
किये भिन्न विषय वाले छप ज्ञात और रसज्ञात* ही तरह अब भोग्य पदार्थ फो मिथ्यात्व ज्ञानभोग का 
बाधक नहीं होता, कहाँ देखा दष्डान्त कहते हैं -इन्द्रजाल सम्बन्धी चमत्कार को जानते हुए भी लोग 
देखते हैं, यह लोक प्रसिद्ध है॥१७६॥ 


विशेष--(१) जेसे खांड का रूप सफेद है ओर रस मधुर है, इन दोनों के ज्ञान भिन्न वस्तु (गुण रूप) 
विषय करने वाले होने से परस्पर विरोध होता नहीं। ऐसे ही मिथ्यात्व ज्ञान का विषय 
(लक्ष्य) तो मिथ्यात्व का न भूलना है और प्रारब्ध का विषय ( लक्ष्य ) सुख-दुःख देना 
है दोनों में कोई परस्पर विरोध नहीं है। किन्तु ज्ञान निष्काम कर्म करने से उत्पन्न 
है और प्रारब्ध देहादि की स्थिति का हेतु सकाम कर्म ही है। अतएव दोनों का 
भतीजे और पिता का भाई ( चाचा ) का सम्बन्ध होने से परस्पर स्नेह ही मानना 
चाहिए । 

फा० ६९ 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( ४७७ ) 


किच, विद्याप्रारब्धकर्मणोविरोधोऽस्तीति वदन्‌ प्रष्टव्यः -किं प्रारब्धकर्म तरिद्याविरोधीत्युच्यते, 
उत विद्या प्रारब्धकर्मविरोधिनी ? इति नाद्य इत्याह-- 
जगत्सत्यत्वमापाद्य प्रारब्धे भोजयेद्यदि । 
तदा विरोधि विद्याया भोगमात्रान्न सत्यता ॥१७७॥। 
अन्वय : -प्रारब्धं जगत्‌ सत्यत्वमापाद्य यदि भोजयेत्‌ तदा विरोधि विद्याया भोगमात्रात्‌ न 


सत्यता । 
'जगदिति' । प्रारब्धं कर्मं जगतो भोग्यजातस्य सत्यत्वमबाध्यत्वमापाद्य, यदि भोजयेञ्जीवस्य 


सुखदुःखे दद्यात्तदा त्रिद्याविषयस्य मिथ्यात्वस्य अपहाराद्विद्याया विरोधि स्यात्‌ नच तथा करोति, किंतु 
भोगमेव प्रयच्छति, अतो न विद्याविरोधि प्रारब्धमिति भावः । भोगबलादेव भोग्यस्य सत्यत्वमपि 
स्यादित्याशङ्कयाह -'भोगमात्रादिति’' । विमतं जगत्‌ सत्यं, भोग्यत्वादित्यत्र द्‌ष्टान्ताभाव इति 
भावः ॥१७७॥ 


जो विद्या और प्रारब्ध कर्म का विरोध करता है। उससे यह पूछने योग्य है कि प्रारब्ध 
कर्म विद्या का विरोत्री है । या विद्या प्रारब्ध की विरोधिनी है उनमें प्रथम टीक नहीं, इसका वर्णन 
करते हैं-- 

जगत्सत्य बनाकर यदि प्रारब्ध कर्म सुख-दुःख दे तो विद्या का विरोधी हो ऐसा नहीं है और 
भोग मात्र से विषय सत्य नहीं हुआ, करता है ॥१७७॥ 

यदि प्रारब्ध कर्म जगत्‌ के भोग्य विषयों की सत्यता का प्रतिपादन करके ही जीव को सुख- 
दुःख देता है ऐसा माना जाय तो विद्या का विषय जो मिथ्यात्व उसके नष्ट होने से विद्या का विरोधी 
माना जायेगा, परन्तु यह ऐसा नहीं करता. किन्तु भोग को ही प्रारब्ध कमं देता हैं, इससे विद्या का 
विरोधी नहीं है । शंका -भोग मात्र से ही विषय सत्य हो जायेगा यह भी ठीक नहीं, क्योंकि भोग मात्र 
से सत्यता नहीं होती है । विवाद का विषय जगत्‌ सत्य है भोग्य होने से इस अनुमान में कोई द ष्टान्त 


नहीं है ॥१७७॥ 


विशेष-(१) आरब्धस्य फले ह्येते भोगो ज्ञानं च कर्मणः । 
अविरोधस्तयोर्युक्तो वैधम्यं चेतरस्य तु । (उप सा० ४।४) 
भोग और ज्ञान ये दोनों ही प्रारब्ध कर्म के फल हें । अतः इनमें विरोध न होना उचित ही है, 
किन्तु अन्य (संचित-क्रियमाण ? कर्मों का ज्ञान से विरोध है। 


तुप्तिदीपप्रकरणम्‌ 
( ४७४ ) 


ननु मिथ्यापदार्थ॑भोगो भवतीत्यत्रापि द,ष्टान्तो नास्तीत्याशङ्कघाह-- 
अनूनो जायते भोगः कल्पिते: स्वप्नवस्तुभिः । 
जाग्रद्वस्तुभि रप्येवमसत्येर्भोग इष्यताम्‌ ॥ १७८॥। 
अन्वयः -कल्पितैः स्वप्नवस्तुभिः अनूनभोगः जायते जाग्रद्वस्तुभिः अपि एवं असत्य: भोगइष्यताम्‌ । 
'अनून इति ॥१७८॥ 
यदि विद्याऽपह नुवीत जगत्प्रारव्धघातिनी । 
तदा स्यान्न तु मायात्वबोधेन तदपह्नवः ।।१७८॥। 
अन्वय : यदि विद्या अपह्‌ नुवीत जगत्‌ प्रारब्धघातिनी तदा स्यात्‌ मायात्वबोधेन तदपह्नवः तु 
न स्यातु । 
'यदि विद्येति’ । विद्या यदि जगद्भोग्यजातमपह्न_वीत नेदं रजतमिति निषेधकज्ञानवत्‌ प्रतीय> 
मानस्य भोग्यस्य स्वरूपं विलापयेत्‌ तदा प्रारब्धकर्म भोगस्य सुख ::खानुभवस्य साधनापहारेण प्रारव्कर्म- 
विघातिनी स्यात्‌, नच तत्करोति, कितु मिथ्यात्वमेतर बोधयति, अतो न प्रारब्धकमंविरोधिनीति भावः । ननु 
मिश्यात्वबोधनादेव स्वरूपमपि विलापयेदित्याशङ्गयाह--'न तु मायेति’ । इन्द्रजालादौ स्वर्ख्पा ,लापन- 
मन्तरेणापि मिथ्यात्वज्ञानदर्शनादिति भावः ॥१७६॥ 


शंका मिथ्या पदार्थों से भोग होता है इसमें भी कोई दष्टान्त नहीं है इस शंका को करके 

कहते हैं - 
जैसे कल्पना मात्र स्वप्न की वस्तुओं से जेसा अनून (पूर्ण) भोग होता है इसी प्रकार जाग्रत 

अवस्था की असत्य वस्तुओं से भी भोग होता है ऐसा स्वीकार कर लो ॥१७८॥ 

नापि द्वितीय इत्याह 

विद्या प्रारब्ध की विरोधिनी है यह भी नहीं कह सकते ~ 


विद्या (ज्ञान) जगत्‌ का निषेध अपह्नव करे तो प्रारब्ध को नष्ट कर सकती है, यह होता नहीं 
और माया ज्ञान से जगत्‌ का निषेध नहीं होता ॥१७६ । 

यदि विद्या भोग्य समूह रूप जगत्‌ का यह शुक्ति है रजत नहीं. इसके समान अपक्वव बाध) 
करे यह निषेध ज्ञान की तरह प्रतीयमान भोग्य पदार्थो के स्वरूप को छिपा दे तब प्रारब्ध को नष्ट 
करने वाली कही जा सकती है । क्योंकि प्रारब्ध कमे के भोग सुख दुःख का अनुभव के साधनभूत जगत्‌ 
के स्वरूप को नष्ट नहीं करती इसलिए वह प्रारब्ध कर्म विरोधिती भी नहीं है। किन्तु मिथ्या बोन 
करती है । यदि कहो कि जगत्‌ को माया (मिथ्या) समझ लेने से जगत्‌ का स्वरूप विलय (विनाश! हो 
` जायेगा यह शंका ठीक नहीं है ! इन्द्रजाल आदि में भी स्वरूप के विलपन (नाश) हुए बिना ही मिथ्यात्व 
ज्ञान देखते हैं ॥१७८॥। 


श्री पञ्चदशी मी माँसां 


( ४७६ ) 


एतदेव प्रपझचयति-- 
अनपह नुत्य लोकास्तदिन्द्रजालमिदं त्विति । 
जानन्त्येवानपह नृत्य भोगं मायात्वधीस्तथा ॥|१८०॥। 
अन्वयः- लोकाः ततु इदं इन्द्रजालं लु अनपक्त _त्यइति अपन्हुत्थभोगं तथा मायात्वधीः जानन्ति एव । 

'अनपह नुत्येति' । लोका जनास्तदिन्द्रजालस्वरूपमनपल्व_त्यानिरस्य 'इदमिन्द्रजालम्‌’ इति 
जानन्त्येव यथा, तथा भोगं भोग्यमनपह्न _त्याविलाप्य मायात्वधी: । जगन्मिथ्यात्वज्ञानं भवतीत्यर्थः ।।१८०॥ 

“यत्र त्वस्य सर्वेमात्मैवाभ्नूत्तत्केन कं पश्येत्‌’ (बरृ० ४।५।१५) इत्यादिश्रृतिः द्रष्ट्रवदर्शनदृश्याभावं 
बोधयति, अतो विद्योत्पद्यमाना जगद्विलापयेदेव; एवं सति विदुषो भोगश्च कथं स्यादिति श्रुत्यवष्टम्भेन 
शङ्कूते श्लोकद्वयेन | 

यत्र त्वस्य जगत्स्वात्मा पश्येत्कस्तत्र केन कम्‌ । 
कि जिघ्रेत्किं वदेद्वेति श्रुतौ तु बहु धोषितम्‌ ।॥॥१८१॥। 

अन्वय :- यत्र लु जगत्‌ अस्य स्वात्मा तत्र कः केन कं पश्येत्‌ कि जित्न त्‌ किम्‌ वदेत्‌ इति श्रृती 
लु बहु घोषितम्‌ । 

“यत्र त्वित्यादिना' । यत्र यस्यां विद्यावस्थायां कृत्स्नं जगदस्य विदुषः स्वात्मैवाभूत्‌ 'इदं सव॑ 
यदयमात्मा? (व॒० २।४।६, नृ० उ० ५।१) इति ज्ञानेन स्वरूपमेव भवति, तत्र तस्यां दशायां को द्रष्टा, केन 
साधनेन चक्षषा कि दृश्यं रूपजातं पश्येत्‌, एवं घाणलक्षणेन कि कुसुमादिक जिघ्येत्‌, कि वावयं केन 
वागिन्द्रियेण वा वदेत्‌ । एवमितरेन्द्रियव्यापाराभावद्योतनाय 'वा’ शब्दः । इत्येवंप्रकारेण श्रतौ बहुवारः 
मभिहितमित्यर्थंः ॥१८१।। 


उसका ही विस्तार से वर्णन करते हैं-- 

जैसे लौकिक (जन) इस इन्द्रजाल के स्वरूप को न हटाकर भी तो जान लेते हैं यह इन्द्र जाल 
है । ऐसे ही भोग्य पदार्थ को नष्ट किये बिना भी जगत्‌ के मिथ्यात्व का ज्ञान हो जाता है ॥१८ ॥ 

अब दो श्लोकों से यह शंका करते हैं कि जब इस ज्ञानी को सम्पूणं जगत्‌ आत्म रूप ही हो 
जाता है । उस दशा में कोन देखने वाला किस नेत्र आदि के द्वारा किसे देखे । इस प्रकार श्रृति में कहा 
द्रऽटा-दशेन दृश्य रूप जगत्‌ के अभाव का बोधन करती है इससे पैदा हुई विद्या जगत्‌ का विलय अवश्य 
करेगी । ऐसा होने पर विद्वान्‌ को भोग कंसे होगा - 

जिस अवस्था में इस ज्ञानी को सम्पूर्ण जगत्‌ आत्मा रूप ही हो जाता है। 'यह सब आत्मा ही 
है, इस ज्ञान से अपना स्वरूप ही हो जाता है, उस दशा में कोन देखने वाला किस नेत्र आदि इन्द्रिय से 
क्रिस देखने योग्य जगत्‌ को देखें । इसी प्रकार किस घ्राण रूप इन्द्रिय से किस पुष्प आदि को सूँघे और 
क्रिस वचन को किस वाक्‌ इन्द्रिय से कहें इस प्रकार इतर इन्द्रियों के व्यापार के अभाव के द्योतन के लिए 
“वाँ” शब्द है | इस प्रकार श्रृति में बहुत बार कहा है ॥१८५१॥ 


तृप्तिदीपप्रकरणम्‌ 


{ ४७७ ) 


ततः किमित्यत आह-- 
तेन द्वेतमपह नुत्य विद्योदेति न चान्यथा । 
तथा च विदुषो भोगः कथं स्यादिति चेच्छणु ॥१८२॥ 
अन्वय :-तेन द्वेतं अपह्‌ नुत्य विद्या उदेति अन्यथा च न तथा च विदुषः भोगः कथं स्यात्‌इति 
चेत्‌ शरण । 
तिन द्वैतमिति’ । 'स्वाप्ययसंपत्त्योरन्यतरापेक्षमाविप्कृतं हि’ (ब्र० सू० ४।४।१६) इत्य स्मिरसूत्रे । 
यत्र त्वस्येत्युदाहृतायाः श्रृतेः सुप्तिमोक्षयोरन्यतरापेक्षयोरन्यतरविषयत्वेन व्याख्यातत्वान्न विद्यया जगद- 
पह्लूव इति परिहरति--'श्ृण्बिति’ ॥१८२॥ 
सुषुप्तिविषया मुक्तिविषया वा श्रुतिस्त्विति । 
उक्तं स्वाप्ययसंपत्त्योरिति सूत्रे ह्यतिस्फुटम्‌ ।।१८३॥ 
अन्वय :--श्रृतिः सुषुप्तिविषया मुक्तिविषया वा इति तु उक्त स्वाप्ययसंपत्त्योः इति सूत्र हि 
अतिस्फुटम्‌ । 
स्वाप्ययः सुषुप्तिः, संपत्तिर्मु क्तिरित्यथः ॥१४ ३॥ 


श्रुति ने सम्पूणं द्वेत का तत्त्व ज्ञान से अभाव दिखाया इससे बया सिद्ध होने वाला है- 


इससे यह्‌ सिद्ध होता है कि द्वेत का अपह्नव निषेध ) करके ही विद्या उत्पन्न होती है--ऐसी 
अवस्था में विद्वान्‌ को भोग कसे होगा इस शंका का उत्तर देते हैं सुनो--)॥१८२॥ 


'स्वाप्ययसंपत्त्योरन्यतरापेक्षमाविष्कृतं हि’ इस ब्रह्म सूत्र में 'यत्र स्वस्य’ को उद्धृत कर स्पष्ट 
कहा है कि 'स्वाप्यय' सुषुप्ति अथवा मुक्ति किसी एक की अपेक्षा से विशेष ज्ञान का अभाव दिखाया है । 
यह श्रुति विद्या से जगतु के निरस्त हो जाने का विवेचन नहीं करती है ॥१८२।। 


उक्त श्रुति वाक्य तो सुषुप्ति अथवा मुक्ति के विषय में है 'स्वाप्ययसंपत्त्योरन्यतरापेक्षमाविष्कृतं 
हि' अर्थात्‌ सुषुप्ति अथवा मुक्ति इन दोनों में किसी एक की अपेक्षा विशेष ज्ञान का अभाव श्रुतियों में 
दिखाया गया है । इस प्रकार सूत्र रूप में सुस्पष्ट रूप से व्यासमूनि ने कहा है ॥१८३॥ 


श्री प्चदशी मीमाखा 


( छ७ब ) 


अस्याः श्रृतेः सुषुप्त्यादिविषयत्वानङ्गीकारे बाधकमाह-- 
अन्यथा याज्ञवल्क्यादेराचायंत्वं न संभवेत्‌ । 
द्वेतहष्टावविद्वत्ता ठैताहष्टौ न वाग्वदेत्‌ ॥१८४॥ 
न्वय :- अन्यथा याज्ञवल्कयादेः आचार्यत्वं न संभवेत्‌ द्वेतदृष्टौ अविद्वता द्वैतादृष्टौ वाग्‌ 


न वदेत्‌ । 
अन्यथेति’ । तत्रोपपत्तिमाह्‌ द्वेतेति’ । याज्ञवल्क्यादिर्यदि द्वैतं पश्थेत्तहि तदाऽद्वैतज्ञाना- 


भावान्नाचार्यो भवेत्‌ । अथ द्वंतं न पश्यति तहि बोध्यशिष्याद्यनुपलम्भादाचार्यवाक्‌ शिष्यं प्रति बोधनाय न 
प्रवतत, अतो विद्यासप्रदायोच्छेदप्रसङ्ग इति भावः ॥१८४॥ 
ननु याज्ञवल्क्यादीनामाचार्यत्वदशायां विद्यमानस्य ज्ञानस्य विद्यात्वमस्त्येव, तथापि।तस्य नापरोक्ष- 
विद्यात्वं द्वैतप्रतीतिसद्भावात्‌, निविकल्पकसमाधौ तृ द्वैतदर्शताभावात्सैवापरोक्षविद्योति शङ्कते-- 
निविकल्पसमाधी तु द्वैतादर्शनहेतुतः । 
सेवापरोक्षविद्येति चेत्सुषुःप्तिस्तथा न किम्‌ ॥१८५।। 
अन्वयः-द्वैतादशेनहेतुतः निविकह्पसमाधौ तु सैवापरोक्षविद्येति चेत्‌ सुषुप्तिः तथा न किम्‌ । 
“निविकल्पेति' । द्वैताप्रतीतेरप्यतिप्रस ङ्कापादकत्वान्म॑वमिति परिहरति 'सुषुप्तितथा न 
किमिति’ ॥१८५॥ 


अब पूर्वोक्त श्रुति को सुषुप्ति और मूक्ति के विषय न मानने में बाधक (दोष) कहते हैं -- 

अन्यथा याज्ञवल्क्य आदि ब्रह्म विद्या के आचार्य न हो सकेंगे । यदि मानो द्वैत को देख रहे हैं 
तो अद्वैत ज्ञान के न होने से आचार्य नहीं होंगे, और यदि कहो कि द्वैत को नहीं देख रहे हैं तो बोध के 
योग्य शिष्यों की भी प्रतीति नहीं होगी तो फिर उपदेश के लिए वाणी कैसे प्रवृत्त होगी, इससे विद्या की 
सम्प्रदाय का भी नाश हो जायेगा ॥१८४॥ 

शंका - याज्ञवल्क्य आदि आचार्यो का ज्ञान आचार्यत्व की दशा में विद्या (ज्ञान) भले ही हो 
परन्तु उनकी अपरोक्ष ज्ञान नहीं है, क्योंकि उस राभय द्वैत की प्रतीति हो रही होती है । हाँ निविकल्प 
समाधि में द्रत की प्रतीति न होने के कारण वह विद्या अपरोक्ष ज्ञान है इस शंका को करके समाधान - 

` द्वैत की अप्रतीति से ही अपरोक्ष विद्या मानोगे, अतिव्याप्ति होने से यह ठीक नहीं, समाध न करते 

हैं । सुषुप्ति भी अपरोक्ष विद्या हो जायेगी द्वैतादर्शन हेतु से ॥१८५॥ 


बृप्तिदीपभ्रकरणम्‌ 


( ४७६ ) 


अतिप्रसङ्गपरिहारं शद्धुते - 
आत्मतत्त्वं न जानाति सुप्तौ यदि तदा त्वया । 
आत्मधीरेव विद्येति वाच्यं न द्वेतविस्मृतिः ॥१८६॥। 
अन्वय:--आत्मतत्त्वं सुप्तो न जानाति यदि तदा त्वया आत्मधीरेव विद्या इति वाच्यं द्वैत 
विस्मृतिः न । 
'आत्मतत्त्वमिति’ । सुप्तौ द्वैतदर्शनाभात्रेःपि आत्मगोचरज्ञानाभावान्त विद्यात्वं तस्या इत्यर्थः । 
तहि प्राप्तं विवेकज्ञानस्येव विद्यात्वं, न द्वेतदर्शंनाभातस्येत्याह - तदेति' ॥१८६॥ 


ननु द्वैतादर्शनात्मज्ञानयोमिलितयोरेव विद्यात्वं, नैकेकस्येति शङ्कते - 
उभयं मिलितं विद्या यदि ताह घटादयः । 
अर्धविद्याभाजिनः स्युः सकलद्वेतविस्मृतेः ।।१८७॥ 
अन्वयः उभयं मिलितं विद्या यदि तहि पटादयः अर्धविद्याभाजिनः सकलद्व॑तविस्मृते: 
स्युः । 
'उभयमिति' । द्वेतविस्मृतेरयि विद्यांशत्वाङ्गीकारे जडस्याप्यर्धेविद्यात्वप्रसङ्ग इति परिहरति 
'तहि घटादय इति । अत्रोपपत्तिमाह-'सकलेति'’ ॥१८७॥ 


अब अति प्रसङ्ग अति व्याप्ति दोष के परिहार का शंका करते हैं 


(वादी) सुषुप्ति में द्वैत दर्शन तो नहीं है, पर आत्मतत्त्व का ज्ञान भी तो नहीं है । इससे सुषुप्ति 
को अपरोक्ष ज्ञान नहीं कहते ( सिद्धान्ती ) तब तौ यह कहो कि आत्म के विवेक ज्ञान को ही विद्या कहना 
चाहिए । द्वैत जगत्‌ दर्शन के अभाव का नाम विद्या नहीं है ॥१८६॥ 


शंका द्वैत के दर्शन का अभाव तथा आत्म ज्ञान ये दोनों मिले हुए विद्या हैं एक नहीं-- 


द्वैत की विस्मृति को भी विद्या का अंश मानने से जड़ रूप घट आदि भी अर्धे विद्या के भागी 
हरो जायेंगे यदू समातात है उनको सम्पुणे द्वैत की पुरी विस्मृति है ॥१८७॥। 


श्री पखदशी पीमांसा 


( ४प० ) 


अस्मिन्नेव पक्षे समाधिमतां पुरुषाणां अधेविद्यावत्वपपि न स्यादिति सोपहासमाह- 
मशकध्वनिमुख्यानां विक्षेप।णां बहुत्वतः । 
तब विद्या तथा न स्याद्घटादीनां यथा हृढा ॥१८८॥। 
अस्वयः-मशकध्वतिमुख्यानां बहुत्वतः विक्षेपाणां तव विद्या तथा न स्यात्‌ यथा घटादीनां दुढा । 
'मशकध्वनीति' । घटादीनां यथा द्वैततिस्मरणं दुढ तथा तव समाधौ द्वैतविस्मरणं न संभवति, 
मशकध्वन्परादीनामनेकेषां विक्षेपाणां सद्भावादित्यर्थ: ॥१८ -॥ 
ननु आत्मज्ञानस्येव विद्यात्वं. न द्वैतविस्मृतेरि शङ्कुते- - 
आत्मघोरेव विद्येति यदि ताह सुखो भव। 
दुष्टचित्त निरुन्ध्याच्चेन्निरुन्द्धि त्वं यथासुखम्‌ ।॥।१८८॥ 
अन्वयः-आत्मधीरेव विद्या इति यदि तहि मुखी भव दुष्टचित्त' निरुन्ध्यात्‌ चेत्‌ त्वं यथा 
सुखम्‌ निरुन्धि । 
“आत्मधीरेवेति' । तदस्माकमिष्टमित्यभिप्रायेण आणीर्वादयति--'तहि सुखी भवेति' । नत्वात्म- 
धीरेव विद्या, सा न दुष्टचित्ते संभवति, अतश्चित्तदोषपरिहाराय चित्तवृत्तिनिरोधः कार्य इति शङ्कामनु- 
भाषते -'दुष्टचित्तमिति'। तद्द्भीकरोति--निरुन्द्धि त्वमिति' ॥१५४॥। 


अब इसी पक्ष में समाधि में स्थित मनुष्यों को आधी विद्या भी न होगी, यह बात हसी से 
कहते हैं -- 

जितनी दृढ़ द्वैत विस्मृति घटादिको की है उतनी दृढ़ द्वैत विस्मृति समाविस्य पुरुषों की भ 
न होगी, क्योंकि समाधिस्थ पुरुष को भी मच्छर आदि के बहुत से शब्द रूप होते रहते हैं । इससे समाधि 
में स्थित आपको भी वैसी विद्या न होगी जैसी घट आदि को होती है ॥१८८॥। 

यदि आत्म ज्ञान को ही विद्या मानो ? और द्वैत का विस्मरण विद्या नहीं है, इस प्रकार 
शंका करते हैं -- 

(वादी) तब तो आत्मज्ञान को ही विद्या मानो ( सिद्धान्ती ) तो वह हमको इष्ट है, इससे तुम 
भी उसके मानने से सुखी होओ । (वादी) आत्मज्ञान विद्या है मान लिया परन्तु विक्षेपादि से दुष्ट चित्त 
में आत्मज्ञान हो ही नहीं सकता, इससे चित्त के दोष निवृत्ति के लिए चित्तवृत्तिक्रा निरोध करना 
चाहिए । ( सिद्धान्ती ) यह ठीक है-तुमको दुष्ट चित्त को रोकना है तो सुख से रोको ( निरोध- 
करो ) ॥१८८॥ 


तुप्तिदीप्रकरणम्‌ 
( ४८१ ) 


तदिष्टमेष्टव्यमायामयत्वस्य समीक्षणात्‌ । 
इच्छन्तप्यज्ञवन्तेच्छेत्किमिच्छन्तिति हि श्रतम्‌ ॥१८०॥ 
अन्वयः--ईष्ट व्यमायामयत्वस्य समीक्षणात्‌ तदिष्टं इच्छा अपि अज्ञवत्‌ नेच्छेत्‌ श्रुतम्‌ हि कि 
इच्छन्‌ इति । 

'तदिष्टमिति । अस्माकमपीति शेषः । कुत इत्यत आह - 'एष्टव्येति’ चित्तदोषापगमे ¦ सति 
अद्विती आत्मज्ञानाय इष्यमाणं `जगन्मायामयत्वं सम्यगीक्ष्यते यतः अत इष्टमित्यर्थः । एवं 'किमिच्छन्‌’ 
(शाट्या० २१' इति मन्त्रांनाभिप्रेतमर्थ पुपपादितम्‌पसंहरति-'इच्छन्निति’ । इच्छन्नपि अयं अज्ञ वन्नेच्छेत्‌, 
अतः किमिच्छन्निति श्रुतमिति योजना ॥१८०॥ 

एवमभिप्रायवणंने कारणमाह - 


रागो लिङ्गमबोधस्य सन्तु रागादयो बुघे । 
इति शास्त्रद्वयं सार्थमेवं सत्यविरोधतः ॥१८१॥ 
अन्वयः --अबोधस्य रागः लिङ्ग रागादयः बुधे सन्तु इति शास्त्र हयं सार्थ एवं सति अवि रोधतः । 
'रागो लिङ्गमिति’ । “रागो लिङ्गमबोधस्य चित्तव्यायामभूमिषु'। कुतः शाद्वलता तस्य यस्याग्निः 
कोटरे तरो: । इति तत्त्रविदो रागनिषेधपरं शास्त्रम्‌. 'शास्त्रार्थस्य समाप्तत्वान्मुक्तिः स्यात्तावता मितेः । 
रागादयः सन्तु कामं न तद्भावोऽपराध्यते' । इति तस्येव रागाङ्जीकारपरं च शास्त्रम | एवं च सति 
तत्तत्रविदो दहरा गाभावे सति शास्त्रद्वयं सार्थमर्थव द्भवति । अविरोधतः रागतिषेधपरस्य शास्त्रस्य दृढराग- 
विषयत्वात्तदभ्युपगमवरस्य शास्त्रस्य रागाभासविषयत्वादिति भावः ॥१६१॥ 


चित्त का रोकना हमको भी इष्ट है। क्योंकि चित्त दोषों के दूर होने पर ही अद्वितीय आत्म 
ज्ञान के लिए अभीष्ट जगत्‌ का मायामय रूप ( मिथ्या व ) वह भली प्रकार दिखाई उडता है इसलिए 
“इच्छा करता हुआ भी इस मन्त्र के अंश से कह उपसंहार करते हैं--और इच्छा करता हुआ भी यह 
अज्ञ ( मूर्खं वा जड़ ) के समान इच्छा नहीं करता, इससे श्रुति में “कि इच्छन्‌, कस्य कामाय” क्या इच्छा 
करता हुआ, किसकी कामना के लिए शरीर को दुःख दे यह सुना है ॥१६०॥ 

इस प्रकार अभिप्राय वर्णन में कारण कहते हैं - 

ऐसा होने पर ही अर्थात्‌ तत्त्व ज्ञानी को दृढ़ राग नहीं होता इसलिए “राग अबोधस्य 


फा० ६१ 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 
( छणरे ) 


लिद्धूम'” और “बुधे रागादयः सन्तु” ये दोनों शास्त्र वचन परस्पर अविरोधी सिद्ध हो सकते हैं। 


चित्त की विहार भूमि रूप विषयों में राग प्रीति का होना ही अज्ञान का चिह्न है जिस वक्ष 

की खोह में आग लगी हो उसमे हरियाली कहाँ से आवेगी | इस वचन से ज्ञानी में राग का निषेध 

शास्त्र हैं । दूसरा वचन है शास्त्र के? अर्थ को समाप्त कर लेने के कारण असङ्ग अद्वितीय आत्मा के ज्ञान 

सात्र से भी ज्ञानी की सक्ति हो ही जायेगी और मन के धर्म रागादि चाहे जितने रहें उनके होने से कोई 

हानि नहीं । यह ज्ञानी को ही राग के अङ्गीकार का बोधक शास्त्र है । इन दोनों वचनों में से पहला वचन 

तो दृढ़ राग का निषेध करता है और दूसरा अदृढ़ राग? रूप रागाभास को ज्ञानी में होना स्वीकार 
करता है इस प्रकार दोनों का विरोध दूर हो जाता है ॥१६१॥ 


विशेष १ - 


जैसे धुआँ अग्नि का लिङ्ग हे । वैसे ही विषयों अनुराग का होना अज्ञान का चिह्न है। 
अनुमान इस प्रकार होगा । यह पुरुष अज्ञानी है, रागवान होने से, अन्य अज्ञानी 
की तरह । 

शास्ति जीवं प्रति हितमुपदिशतीति शास्त्रं वेदः तस्य योऽथः जींवन्रह्मीक्यलक्षणम्‌ । अज्ञात 
ज्ञापकत्वं शास्त्रत्वस्‌ । 

स्थूल अन्तःकरण रूप उपादान का सम्बन्ध भी हो और अनुकूल पदार्थं रूप निमित्त के 
सम्बन्ध से निरन्तर राग न हो उसे अदुढ़ राग कहते हैं। यही ज्ञानी का लक्षण 
है, इस लक्षण को अच्छी तरह समझने के लिए निम्नलिखित सन्दर्भ ध्यान देने 
योग्य है । 


क) अन्तःकरण क सम्बन्ध होते हुए भी अज्ञानी में राग का अभाव नहीं है । (ख) सुषुप्ति में 


राग का अभाव है पर अन्तःकरण का सम्बन्ध नहीं । (ग) फिर सुषुप्ति में राग के अभाव 
के साथ-साथ सूक्ष्म (संस्कार रूप) अन्तःकरण का सम्बन्ध है । स्थूल अन्तःकरण सम्बन्ध 
नहीं है । (घ) कभी उद्योग के समय अज्ञानी को भी स्थूल अन्तःकरण के सम्बन्ध के साथ- 
साथ राग का अभाव है। परन्तु वहां अनुकूल पदार्थ की स्मृति या सन्निधि नहीं है । 
(ङ, स्थल अन्तःकरण के और अनुकल वस्तु के सम्बन्ध के साथ-साथ कभी अविचार 
दशा में राग ज्ञानी को भी हो जाता है । परन्तु वह निरन्तर नहीं होता । (च) स्थूल 
अन्तःकरण के और अनुकूल पदार्थ का सम्बन्ध होते हुए राग का अभाव तो उपासकादि 
शुद्ध चित्त वाले अज्ञानियों में भी दिखायी देता है परन्तु उनमें राग का अभाव बाहर से 
स्थल राग का होता है। भीतर के सूक्ष्म राग का नहीं होता है। अतएव ऊपर जो 
अदढ़ राग रूप रागाभास बताया है वरी ज्ञानी का निर्दोष लक्षण है संक्षेप में दढ राग के 
अभाव वाला ज्ञानी होता है । अविद्या लेग वाधितानुवृत्ति रहने पर भी मुक्तावस्था में पूव 
अवस्था से वेलक्षण्य है। रसवर्ज रमोऽप्यस्य पर दुष्ट्वा निवर्तते । (गी० २।५४) अज्ञानी 
को राग नहीं जाता परन्तु इस स्थिति प्रज्ञ का परमात्मा का साक्षात्कार होने पर मैं वही 
हँ उसका राग भी निवृत्त हो जाता है। 


बृप्तिदीपप्रकरजम्‌ 


( पव ) 


एवं 'किमिच्छन्‌' इत्यंशस्याभि प्रायमुपवण्ये, “कस्य कामाय' इत्यंशस्याभिप्रायमाह- 
जगन्मिथ्यात्ववत्स्वात्मासङ्गखस्य समीक्षणात्‌ । 
कस्य कामायेति वचो भोक्त्रभावविवक्षया ॥१४२॥ 

अन्वय :--जगन्मिथ्यात्ववत्‌ स्वात्मासङ्गत्वस्य समीक्षणात्‌ कस्य कामाय इति वचः भोक्त्रभाव 
विवक्षया । 

'जगदिति’' । यथा जगन्मिथ्यात्वबोधेन वास्तवकाम्याभावविवक्षया 'किमिच्छन्‌' इत्युक्तम्‌, 
एवमात्मनोऽसङ्भत्वबोधेन वास्तवभोक्तृत्वाभावविवक्षया' कस्य कामाय’ (वृ ० ४।४।१२) इति श्रृत्याभिहित- 
मित्यर्थः ॥१४२॥ 

स्वात्मनो भोक्तृत्वप्रतिषेधस्तत्प्रसक्तिपूवेको वक्तव्यः, सा लु न विद्यते असङ्गत्वादात्मन 
इत्याशङ्कुघ, तस्याः स्वानुभव सिद्धत्वान्मैवमित्य भिप्रेत्य, तदनुवादिकां शुतिमर्थतोऽनुक्रामति- 
पतिजायादिकं सर्व तत्तद्‌भोगाय नेच्छति । 
कित्वात्मभोगार्थमिति श्रृतावृदघोषितं बहु ॥१५३॥ 

अन्वय :-पतिजायादिकः सर्वं तत्तद्‌ भोगाय नेच्छति कितु आत्मभोगाथ इति श्रृतौ 
उद्धोषितं । 

'पतिजायेति' । 'न वा अरे पत्युः कामाय पतिः प्रियो भवति’ (वृ, ४।५।६) इत्यारभ्य आत्मनस, 


कामाय सबै प्रियं भवति’ (ब्र ४।५।६, इत्यन्तेन वावयसंदभेण पतिजायादिकस्य प्रपडचस्यात्मनो भोगः 
साधनत्वं प्रतिपाद्यते, तत्‌ आत्मनो भोक्तृत्वप्रस क्तिरित्यर्थः ॥१६३॥ 


इस प्रकार “किसकी इच्छा करता हुआ' इस अंश के अभिप्राय का वर्णन करके किसकी कामना 
के लिए शरीर को दुःख दे इस अंश का अभिप्राय कहते हैं-- 


जे 3 जगत्‌ के मिथ्या ज्ञान से वास्तविक काम्य भोग्य के अभाव की विवक्षा से 'किमिच्छन्‌' यह 
मन्त्र कहा इसी प्रकार आत्मा को असंग जानकर वास्तविक (यथाथ) भोक्ता के अभाव की विवक्षा से 
“कस्य कामाय' यह वाक्य श्रूति में कहा गया है 1१६२।। 

शंका - आत्मा भोक्ता नहीं है यह तो तभी कहोगे जबकि उसमें आसक्ति होना सम्भव हो, 
आत्मा असंग है, फिर आसक्ति कहाँ से होगी इसके उत्तर में कहते हैं । आत्मा मे आसक्ति का होना 
अनुभव सिद्ध है इस अभिप्राय से आसक्ति को बोधक श्रुति के अर्थ को पढ़ते हैं :-- 


पति, स्त्री आदि सबकी, जो प्राणी इच्छा करता है, वह पति जाया आदि. के भोग के लिए नटीं 
करता यहाँ से आरम्भ करके किन्तु अपने भोग के लिए करता है यहां तक यह बात श्रुति में खूब घोषणा 
पूर्वक याज्ञवल्क्य ने अपनी पत्नी से कही है । पति, स्त्री आदि सारा जगत्‌ आत्मा का ही भोग साधन है 
इससे आत्मा भोक्ता है, यह बात सिद्ध होती है ॥१८३॥ 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


॥ 0520) 


एवमात्मनो भोक्तृत्वं प्रदश्य, तदपवादाय भोक्तारं विकल्पयति-- 
कि कूटस्थश्चिदाभासो5थ वा कि वोभयात्मक: । 
भोक्ता तत्र न कूटस्थोऽस डङ्गत्वा दृभोकतृतां व्रजेत्‌ ।।१८४॥| 
अन्वय : - कि कूटस्थश्चिदाभासो अथवा कि वोभयात्मकः भोक्ता तत्र न कूटस्थः असङ्गत्वात्‌ 
भोक्तृतां ब्रजेत्‌ । 
कि कूटस्थ इति’ | कि कूटस्थस्य भोक्तृत्वं, उत चिदाभापस्य कि वोभयात्मकस्य ? इति 
विकल्पार्थः । तत्र प्रथमं प्रत्याह--'भोक्ता तत्रेति’ ॥१६४॥ 
असङ्गत्वमस्तु, भोक्तृत्वमप्यस्तु, को दोष इत्याशङ्कयाह-- 
सुखदु:खाभिमानाख्यो विकारो भोग उच्यते । 
कूटस्थश्च विकारी चेत्येतन्न व्याहतं कथम्‌ ॥१४५॥। 
अन्वय : सुखदुःखाभिमानास्यः विकारः भोग उच्यते कूटस्थश्च विकारी च इति एतत्‌ 
व्याहतं वचः न । 
'सुखेति' । सुखित्वदुःखित्वाभि मानलक्षणो विकारो भोगः, सोऽप्रसङ्गस्य कूटस्थस्य न युज्यते । , 
फूटस्थत्वविका रित्वयोरेकत्र समावेशायोगादित्यर्थः ॥१८६५॥ 


इस प्रकार आत्मा को भोक्ता दिखाकर उसके निषेध के लिए भोक्ता में विकल्प की शंका 
करते हैं-- 

क्या भोक्ता कूटस्थ है अथवा चिदाभास रूप जीवात्मा है या दोनों ही भोक्ता है । इन तीनों 
विकल्पों में से प्रथम कूटस्थ तो असंग? होने से भोक्ता बन नहीं सकता ॥१६४।। 


शंका कूटस्थ असंग, व, भोक्ता दोनों रूप रहे क्या दोष है यह्‌ ठीक नहीं-- 


सुख दुःख के विकार रूप अभिमान को भोग कहते हैं इससे कूटस्थ है साथ ही विकारी है । यह 
कथन परस्पर व्याहत (विरुद्ध) न होगा । अवश्य होगा फिर असंग कूटस्थ सुखी-दु:खी ये दोनों धमं एक में 
नहीं रह सकते ॥ १५५ 


विशेष १- असङ्गो ह्ययं पुरुषः इति श्रुतेः । 


तृप्तिदीपप्रकरणम्‌ 


( ४5५ ) 


ननु तहि विकारिणश्चिदाभासस्य भोवतृत्वं स्यादित्याशडूच, विकारित्वेऽपि निरधिष्ठानस्य 
तस्ये बासिद्धेमेवमिति परिहरति-- 
विकारिबुद्ध्यधीनत्वादाभासे विकृतावपि । 
निर्राधष्ठानविभ्रान्तिः केवला न हि तिष्ठति ॥१८६॥ 
अन्वय:-- विका|रबुध्यधीनत्वात्‌ विकृतावपि आभासे केवला निरधिष्ठानविश्रान्तिः न हि तिष्ठति । 
'विकारीति' । चिदाभासस्य विकारिबुद्ध्युपाध्यधीनत्वात्‌ स्वस्मिन्‌ विकारे संभवत्यपि तस्य 
आरोपितस्य आरोपितस्वरूपत्वेन अघिष्ठानभूतं कूटस्थं विहाय स्वातन्त्र्येणावस्थानासंभवात्केवलचिदा 
भासस्यापि भोवतृत्वं न संभवतीति भावः ।।१5६॥ 
तस्मात्तृतीयः पक्षः परिशिष्यत इत्याह - 
उभयात्मक एवातो लो भोक्ता निगद्यते । 
ताहगात्मानमारभ्य कूटस्थः शेषितः श्रृतों ॥१७॥। 
अन्वयः-अतः लोके उभयात्मक एव भोक्ता निगद्यते तादृगात्मानमारभ्य श्रुती कूटस्थः शेषितः । 
'उभयात्मक इति' । यत एकेकस्य भोक्तृत्वं न संभवति अत उभयात्मकः साधिष्ठानचिदाभास 
एव लोके व्यवह।रदशायां भोक्तेत्यभिधीयते, परमारथेतस्तुभयात्मकत्वमेव न घटत इति भावः । ननु 'असङ्गो 
ह्यं पुरुषः’ ( वृ० ४।३।१५ ) इत्यादी असङ्गत्वस्येव {योऽयं विज्ञानमयः प्राणेषु' { बृ० ४३।> ) इत्यादौ 
बुद्धिसाक्षित्वस्यापि श्रवणादुभयात्मकं भोक्तृस्वरूपमपि पारमाथिकमेव स्यात्‌, न लोकव्यवहारमात्रसिद्ध- 
मित्याश ङ्कुच, श्रुतेस्तत्र तात्पर्याभावान्मेवमित्याह 'तादृगिति’ । तादृगात्मानं बुद्ध्युपाधिकं भोक्तारमात्मा- 
नमारभ्य अनूद्य कूटस्थः बुद्धयादिकल्पनाधिष्ठानभूतश्चिदात्मा शेषितः बुद्धयाद्यनात्मनिरसनेन परिशेषितः 
श्रृतौ बृहदारण्यकादावित्यथे: ॥१६७॥ 


शंका- अच्छा तो विकारी रूप चिदाभास भोक्ता मान लो यह ठीक नहीं चिदाभास भी दिकारी 
अधिष्ठान रूप बोध के अधीन है समाधान करते है-- 

चिदाभास में विकारी बुद्धि रूप उपाधि के अधीन होने से ही विकारी हैं । चिदाभास में विकार 
होने पर भी आरोप किये ( मान हुए ) विकार के अधिष्ठान भूत कूटस्थ को छोड़कर स्वतन्त्र रूप से 
चिदाभास की स्थिति का असम्भव है। इससे केवल चिदाभास भी भोक्ता नहीं हो सकता, क्योकि 
अधिष्ठान के विना भ्रम कहीं नहीं होता है इससे निरपेक्ष दोनों भोक्ता नहीं कह सकते ॥१६६॥ 

इसलिए अन्त में तीसरा पक्ष ही कूटस्थ-चिदाभास दोनों ही भोक्ता हैं। यह शेष रहता है-- 

लोक में व्यवहार में उभयात्मक साधिष्ठान चिदाभास ही भोक्ता हैं । यह कहा जाता हे । उसी 
आत्मा से आरम्भ करके श्रुति मे कूटस्थ ही सत्य रूप होने से शेष रवखा है.। 


श्री पप्चदशी मीमांसां 


( ४६ ) 


तत्र बृहदारण्यकवाक्यार्थं तावत्संक्षिप्य दर्शयति -- 


आत्मा कतम इत्युक्ते याज्ञवल्क्यो विबोधयन्‌ । 
विज्ञानमयमारभ्ष्यासङ्गा तं पर्यशेषयत्‌ ॥१४८॥ 


अन्वयः-आत्मा कतमः इत्युक्ते याज्ञवल्क्यः विबोधयन्‌ विज्ञानमयं आरभ्य असङ्ग तं 
पर्यशेषयत्‌ । 

'आत्मेति'। जनकेन 'कतम आत्मा” ( बृ० ४।३।७ ) इत्येवमात्मनि पृष्टे सति याज्ञवल्क्यस्तं 
विबोधयन्‌ योऽयं विज्ञानमयः प्राणेषु’ ( बृ० ४।३।७ ' इत्यादिना विज्ञानमयमुपक्रम्य ‘असङ्गो ह्ययं पुरुषः 
( वृ० ४।३।१५ ) इत्यसङ्ग कूटस्य परिशेषितवानित्यर्थः ॥१४५॥। 


एक-एक भोक्ता नहीं हो सकता इससे कूटस्थ रूप अधिष्ठान सहित चिदाभास लोक में (व्यवहार 
दशामें) भोक्ता कहा गया है, परमाथिक दृष्टि से तो उभय रूप भी नहीं धट सकता । यदि कहो कि “यह 
पुरु असंग रूप है इत्यादि में असंग के और यह जो प्राणों के भीतर विज्ञानमय (जीवात्मा) हैं इत्यादि 
में बुद्धि साक्षी के सुनने से भोक्ता के दोनों स्वरूप रूप पारमाथिक (सत्य हैं। लोक व्यवहार से ही सिद्ध 
नहीं तो भी यह शंका ठीक नहीं । क्योंकि पूर्वोक्त श्रुति का वह अभिप्राय नहीं उक्त शंका का निवारण 
करते हैं-बुद्धि है उपाधि जिसको ऐसे भोक्ता आत्मा से आरम्भ कर अन्त में बुद्धि आदि की कल्पना का 
अधिष्ठ।न रूप चिदात्मा कूटस्थ को ही शेष रखा है तथा बुद्धि आदि अनात्मा पदार्थों का निषेध कर 
वृहदारण्यक आदि श्रुति में कूटस्थ को ही सत्य मानकर शेष रक्खा है ॥१६७॥ 


उसमें बृहदारण्यक के वाक्य को संक्षेप में दिखाते हैं-- 


जब राजा जनक ने आत्मा कोन है यह प्रश्न पूछा तब याज्ञवल्क्य ने उनको विबोधन करते 
( समजाते ) हुए यह जो प्राणों में “विज्ञानमय ज्योति स्वरूप पुरुष है, वह है इस वाक्य में विज्ञानमय को 
आत्मा बताना आरम्भ करके, सब का खण्डन करके अन्त में यह असंग ही आत्मा है कहकर असंग कटस्थ 
को ही परिशेष से आत्मा बताया है अन्य सब को मिथ्या कहा है ॥१४८॥ हे 


बृप्तिदीपप्रकरणम्‌ 


( ४६८७ ) 


एवं 'बृहदारण्यके' असङ्गात्मपरिशेषप्रका रं प्रदर्श्ये, 'ऐतरेयादिः श्रुत्यन्तरेष्वपि तदुदर्शय ति -- 
कोश्यमात्मेत्येवमादौ सर्वत्रात्मविचारत: । 
उभयात्मकमारभ्य कूटस्थः शेष्यते श्रुतौ ॥१६४।। 
अन्वयः~कोऽयं आत्मा इत्येवमादौ सवत्रात्मविचारतः उभयात्मकमारभ्य श्रुतौ कूटस्थः शेष्यते । 
‘कोऽयमात्मेति’ । ‘वयमुपास्महे कतर स आत्मा’ (ऐ० ४।३।१) इत्येवमादौ आत्मविचारेणान्तः 
करणोपाधिकमात्मानमारभ्य घ्रज्ञानमात्रात्मकः कूटस्थः परिशेषितः। एवमन्यत्रापि द्रष्टव्यम्‌ । एवमुक्त- 
श्रृतिपर्यालोचन।यामुभयात्मकस्य भोक्तृमिथ्यात्वं पारमा्थिकस्यासङ्गस्य कूटस्थस्य अभोक्तृत्वं _च 
सिद्धम्‌ ॥१४८॥ 
ननुक्तरीत्या भोक्तृमिथ्यात्वे प्राणिनां तस्मिन्सत्यत्वबुद्धिः कुतो जायते इत्याश ङ्याह— 
कूटस्थसत्यतां स्वस्मिन्नध्यस्यात्माऽविवेकतः । 
तात्विकीं भोक्तृतां मत्वा न कदाचिज्जिहासति ।।२००॥ 
अन्वयः -कूटस्थसत्यतां स्वस्मिन्‌ अध्यस्य आत्मा विवेकतः तात्विकीं भोक्तृतां मत्वा न 
कदाचिद्‌ जिहासति । 
कूटस्थेति’ । आत्मा लोकप्रसिद्धो भोकाऽतित्रेकतः स्वस्य कूटस्याद्विवेकज्ञानाभात्रेन कूटस्थनिष्ठं 
सत्यत्व॑ आत्मन्यस्य त द्वारा स्वनिष्ठस्य भोकतृत्वस्थापि सत्यतां मत्वा योगं कदाचिदपि न हातु- 
मिच्छति ॥२००॥ 


इस प्रकार वहदारण्यक के असंग आत्मा के प्रकार को दिखाकर ऐतेरेय आदि श्रृतियों में भी 
कहे प्रकार को दिखाते हैं 


जिप्तकी हम उपासन करते हैं, वह यह आत्मा कोन है इत्यादि वचनों ' सवंत्र आत्मा का 
विचार करते हुए उभयात्मक अन्तःकरणोपाधिक आत्मा से आरम्भ करके अन्त में प्रज्ञानमात्र कूटस्थ को 
ही श्रुति में शेष रखा है । इसी प्रकार अन्यत्र भी समझना । अर्थात्‌ युक्ति और श्रूतियों का सार यह है 
कि उमयात्म भोक्ता तो मिथ्या है और पारमाथिक असंग कूटस्थ भोक्ता नहीं है ॥१६४॥ 


शंका पूर्वोक्त रीति से भोक्ता के मिथ्यात्व होने पर, उसमें प्राणियों की सत्य बुद्धि क्यों हो 
जाती है । इसका उत्तर देते हैं -- 


आत्मा जो जोक व्यवहार में भोक्ता के नाम से प्रसिद्ध हैं वह अज्ञान ( अविवेक ) से मैं 
कूटस्थ से भिन्न हूँ इस विवेक ज्ञान के अभाव से अपने कूटस्थ रूप में निष्ठ सत्यता का अपने आप में 
अध्यास करके उस सत्यता के द्वारा अपने भोक्तापन को भी सत्य मानकर कभी भी भोगों को नहीं 
छोड़ना चाहता ॥२००॥ । 


श्री पश्वदशी मीमांसा 


( वऽ ) 


ननु तहि 'आत्मनस्तु कामाय सर्व प्रियं भवति’ ( वृ० २।४।५ , इत्यात्मशेषत्बं भोग्यस्य कथं 
प्रतिपाद्यत इत्याशङ्कय. न कूटस्थात्मशेषत्वं प्रतिपाद्यते, कितु लोकभ्रसिद्धोभयात्मक भोक्तृशेषत्वमेव 
श्रुत्याऽन्‌द्यत इत्याह 
भोक्ता स्वस्येव भोगाय पतिजायादिमिच्छति । 
एष लौकिकवृत्तान्तः श्रुत्या सम्यगनूदितः ॥२०१॥ 
अन्वय:--भोक्ता स्वस्यैव भोगाय पतिजायादि इच्छति एष लौकिकवृत्तान्तः श्रुत्या सम्पक्‌ 
अनूदित: । 
'भोक्तेति' । लोके यो भोक्ता सः स्वस्येव भोगाय पतिजायादिभोगोपकरणमिच्छतीत्ययं लौकिकः 
वृत्तान्तः श्रुत्या सम्यगनूदितः नार्थान्तरं प्रतिपाद्यत इत्यर्थः ॥२०१॥ 
अनुवाद किमर्थमित्याशङ्कय, भोक्तयेंव प्रेम्णो विधानायेत्याह- 
भोग्यानां भोक्तृशेषत्वान्सा भोग्येष्वनुरज्यताम्‌ । 
भोक्तयेव प्रधानेऽतोऽनुरागं तं विधित्सति ॥२०२॥ 
अन्वय : भोग्यानां भोक्तृशेषत्वात्‌ भोग्येषु मा अवुरज्यतां अतः प्रधाने भोक्तरि एव तं अनुरागं 
विधित्सति , 
'मोग्यानामिति' भोग्यानां पतिजायादीनां भोक्तुः स्वस्य भोगोपकरणत्वाद्भोग्येष्वतुरागो न 
कतँव्यः, किंतु प्रधानभूते भोक्तर्येवानुराग: कर्तव्य इति विधानायेत्यर्थः ॥२०२॥ 


यदि कहो कि अपने ही प्रयोजन के लिए सब प्रिय होते हैं। भोग को आत्मा का शेष कँसे 
प्रतिपादन नहीं करते हो यह शंका ठीक नहीं, हम कूटस्थ आत्मा का शेष प्रतिपादन नहीं करते, किन्तु 
लोक प्रसिद्ध उभयात्मक रूप जो भोक्ता उसका शेष प्रतिपादन करना ही इस श्रुति से सुना जाता है-- 
लोक प्रसिद्ध जो भोक्ता है वह भी अपने भोग के लिए पति. जाया आदि भोग सामग्री को 
चाहता है । अन्य के लिए नहीं, इस लौकिक वृत्तान्त का ही उक्त श्रुति ने अनुवाद कर दिया है. किसी 
दूसरी अलौकिक बात का प्रतिपादन यहाँ नहीं किया गया है ॥२०१॥ 
शंका इस अनुवाद का क्या प्रयोजन है? अब भोक्ता में ही प्रेम के लिए अनुवाद को 
कहते हैं - 
पति, पत्ती आदि सब जो भोग की वस्तु हैं. वे भोक्ता के ही उपकरण साधन हैं इससे भोगों 
में अनुराग नहीं करना, किन्तु प्रधानरूप भोक्ता में ही अनुराग करना चाहिए इस विधान को ही श्रुति 
कहना चाहती हैं ॥२०२॥ 


तृप्तिदीपप्रकरणम्‌ 


( पई ) 


भोग्वेषु व्रेमत्यागपुरःसरं आत्मप्रेमक्र्तेव्यतायां दृष्टान्तत्वेनेश्‍वरे प्रेमश्रार्थनापुरःसरं पुराणवचन 
मृदाह्रति-- 
या प्रीतिरविवेकानां विषयेष्वनपायिनी । 
त्वामनुस्मरतः सा मे हृदयान्माऽपसपंतु ।।२०३॥ 
अन्वय :--अविवेकानां विषयेषु अनपायिनी या प्रीतिः त्वां अनुस्मरत्‌ः सा मे हृदयात्‌ मा 
अपसपेतु । 


या प्रीतिरिति’ । अविवेक्िनामात्मज्ञानशुन्यानाँ विषयेष्वनपायिनी दुढ़ा या प्रीतिरस्ति, हे 


माप लक्ष्मीपते ! सा प्रीतिस्त्वामनुस्मरतस्त्वां सदा चिन्तयतो मे हुदयान्मनसः सर्पतु अपगच्छतु, मम मनो 
विषयेष्वासक्ति परित्यज्य त्वय्येव सदा तिष्ठत्वित्यर्थः । यद्वा अविवेकिनां विषयेषु दृढ़ा यादृशी प्रीतिरस्ति 
सा तादृशी विषयेषु विद्यमाना प्रीतिः त्वामनुम्मरतो मे हृदयान्मा अपसर्पतु मा अपगच्छतु, सदा 
तिष्ठत्वित्यर्थः ॥ २० ३॥ 


भवत्वेवं पुराणे, श्रुतौ किमायातमित्यत आह-- 

इति न्यायेन सर्वस्माद्‌ भोग्यजाताद्विरक्तधीः । 

उपसंहृत्य तां प्रीतिं भोक्तर्येनं बुभुत्सते २०४ 
हि अन्वय :-- इति न्यायेन सर्वस्माद्‌ भोग्यजातात्‌ विरक्तधीः तां प्रीतिं भोक्तरि उपसंहूत्य एनं 
भत्सते । 
“इति न्यायेनेति’ । इत्यनेन पूराणोक्तन्यायेन सतेस्माद्भोग्यजातात्पतिजायादिलक्षणात्‌ विरक्तधीः 
विरक्ता धीर्यस्यासौ विरक्तधीः पुरुषः तां भोग्यगोचरां प्रीति भोक्तर्यात्मन्थुपसंहृत्य एनमात्मानं बुभृत्सते 
बोद्धुमिच्छति ॥२०४॥ 


अब भोग्य विषयों में त्याग पूर्वक आत्मा में प्रेम करने में दष्टान्त से ईश्वर में प्रेम की प्रार्थना 
पूर्वक पुराण के वचन को कहते हैं-- 

अविवेकी (आत्म ज्ञान से शून्य) मनुष्यों को जैसी द_ढ प्रीति विषयों म होती है - हे लक्ष्मीपते ! 
वह प्रीति आपका स्मरण करते हुए मेरे हृदय से चली आय, मेरा मन विषयों में आसक्ति को छोड़कर ६ 
आप में ही टिके -अथवा अविवेकियों की जेसी द ढ़प्रीति विषयों में है 'वेसी प्रीति आपका स्मरण करते 
हुए मेरे हृदय से मत जाय सदा आपमें ही प्रीति बनी रहे ॥२०२३॥ 

पुराणों में भले ही हो, इससे श्रृति में क्या हुआ ? इस पर कहते हैं-- 

इस पुराणोक्त न्याय से सम्पूणे पति जाया आदि भोग्य मात्र से विरक्त है बुद्धि जिसकी ऐसा 
मवुष्य उस प्रीति का भोक्ता में उपसंहार करके इस आत्मा के जानने की इच्छा करता है ॥२०५॥ 


फा० ६२ 


श्री पञ्चदशी मीमोपा 


( vee ) 


एवमात्मन्येव प्रेमोपसंहारे फलितं सदृष्टान्तमाहू-- 
स्रक्चन्दनवधूवस्त्रसुवर्णादिषु पामरः । 
अप्रमत्तो यथा तदन्न प्रमाद्यति भोक्तरि ।।२०४५॥ 


अन्वय : पामरः स्रकचन्दनवधूवस्त्रसुवर्णादिषु यथा अभ्रमत्तः तद्वत्‌ भोक्तरि न प्रमाद्यति । 
'खरक्चन्दनेति । पामरः पृथग्जनः स्रगादिविषये यथाऽप्रमत्तः सावधानो भवति, एवं मुमुक्षु- 
रप्यात्मविषये न प्रमाद्यत्यनवधानं न करोति, कितु तच्चिन्तयेव तिष्ठतीत्यर्थः ।।२०५॥। 
अनवघानाभावमेव बहुभिदृ ष्टान्ते: स्पष्टयति 
काव्यनाटकतर्कादिमभ्यस्यति निरन्तरम्‌ । 
विजिगीषुर्यंथा तद्ठन्मुमुक्षुः स्वं विचारयेत्‌ ।॥।२०६॥। 
अन्वय :--क्राव्यनाटकतर्कादिं निरन्तरम्‌ अभ्यस्यति यथा विजिगीषुः तद्वत्‌ मुमुक्षुः स्वं 
विचारयेत्‌ । 
‘काव्येति’ । यथा विजिगीषुः प्रतिवादिजयक्राम इह्‌ लोके प्रधानः पुरुषो निरन्तरं काव्यादीनभ्य- 
स्यति, एवं मुमुक्षुरपि सदा स्वात्मानं विचारयेत्‌ ॥२०६॥ 
इस प्रकार आत्मा में ही सकल प्रेम भोग के उपसंहार से जो फलित हुआ उसको दष्टान्त पूर्वक 


कहते हैं-- 


जैसे पामर (अविवेकी) मनुष्य, माला, चन्दन, स्त्री. वस्त्र, सुवर्ण आदि भोग्य पदार्थों की उपेक्षा 
नहीं करता, उसके अर्जन रक्षणादि में सदा सावधान रहता है । इसी प्रकार मुमुक्षु भी भोक्तारूप आत्मा 
में कभी प्रमाद नहीं करता, किन्तु सदा आत्मा का चिन्तन करता रहता है ॥२०५॥ 

अब आत्मा के प्रति सावधानी को ही बहुत से द्‌ ष्टान्तों से स्पष्ट करते हैं-- 

जैसे शास्त्रार्थ में प्रतिवादी को जीतना चाहने बाला मनुष्य इस लोक में, निरन्तर काब्य, 
नाटक, न्यायशास्त्र आदि का अभ्यास करता रहता है, इसी प्रकार मुमुक्षु भी सदं व अपने आत्मा का 
विचार करे ॥२०६॥ 


RRR ला रका लाका 


तृप्तिदीपप्रंकरणभ्‌ 


( श८१ ) 


जपयागोपासनादि कुस्ते श्रद्धया यथा । 


स्वर्गादिवाञ्छया तद्वच्छदृध्यात्स्वे मुमुक्षया ॥।२०७॥ 
अन्वय ;-जपयागोपासनादि यथा स्वर्गादिवाञ्छया श्रद्धया कुरुते तदवत्‌ मुमुक्षया स्वै 
श्रद्दध्यातु । 
जपेति' । यथा वेदिकश्च स्वर्गाद्यर्थी तत्तत्साधनानि जपादीनि श्रद्धापुरःसरमनुतिष्ठति तथा 
मुमुक्षुरपि मोक्षेच्छया स्वे श्रौते आत्मनि विश्वासं कुर्यात्‌ ॥२०७॥ 
चित्तैकाग्र्यं यया योगी महायासेन साधयेत्‌ । 
अणिमादिप्रेप्सयेवं विविच्यात्स्वं मुमुक्षया ॥२०८॥ 
अन्वय ---योगी यथा महायासेन चित्तेकाग्रयं साधयेत्‌ अणिमादि्रेप्सया एवं स्वं मुमुक्षया 
विविच्यात्‌ । 
“चित्तेकाग्र यमिति' । योगी योगाभ्यासवानणिमाय्य शवर्यलाभेच्छया महायासेन चित्तैकाग्रयं यथा 
संपादयेत्तद्वदयमप्यात्मानं सदा विविच्यात्‌, देहादिभ्यो विविच्य जानीयादित्यर्थः ॥२०८॥ 
नन्वेव मेतेषां सदाऽभ्यासेन किं फलमित्यत आह-- 
कौशलानि विवध न्ते तेषामभ्यासपाटवात्‌ । 
यथा तद्वद्विवेकोऽस्याप्यभ्यासाद्विशदायते ॥२०४।॥। 


अन्वय : यथा तेषाँ अभ्यास पाटवातु कौशलानि विवर्धन्ते तद्वत्‌ अस्यापि अभ्यासात्‌ विवेकः 
विशदायते । 


'कौशलानीति' । यथा तेषां काव्याद्यभ्यासवतां अभ्यासपाटवेन तस्मिन्‌ तस्मिन्विषये कौशलानि 
विवधेन्ते, एवमस्यापि मुमुक्षोरभ्यासाद्विवेको देहादिभ्य आत्मनो भेदज्ञानं विशदायते स्पष्टं भवति ॥२०६॥ 


जैसे स्वर्ग आदि की कामना वाला, जप, यज्ञ, उपासना आदि में वैसे ही मुक्ति की इच्छा से 
अपने श्रुति प्रतिपादिति अद्वैत आत्मा में विश्वास करे विश्वास से आत्मा का विचार करे ॥२०७॥ 


जिस प्रकार योगी योगाभ्यास से अणिमा आदि'सिद्धियों की इच्छा से बड़े परिश्रम से, चित्त की 
एकाग्रता को सिद्ध करता है वैसे ही मोक्ष की इच्छा से .अपनी आत्मा को देह आदि से पृथक्‌ करके 
जाने ॥२००।। 

शंका - अभ्यास से इनको क्या फल होता है कहते हैं - 

जैसे उन शास्त्राभ्यासी सकामी और योगी पुरुषों की अभ्यास के पाटव की ( चतुरता ) दृढ़ता 
से अपने-अपने विषय में कुशलता बढ़ जाती है वैसे ही अभ्यास से मुमुक्ष भी देहादि से आत्मा का भेद 
ज्ञात रूप, विवेक विशद स्पष्ट) खूब मज जाता है ॥२०५॥ 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( ४२ ) 


विवेकवेशद्यस्य फलमाह-- 
विविञ्चता भोक्तृतत्त्वं जाग्रदादिष्वसङ्गता । 
अन्वयव्यतिरेकाभ्यां क्षाक्षिण्यध्यवसोयते ॥२१०॥। 

अन्वयः-भोक्तृतत्त्वं विविचता अन्वयव्यतिरेकाभ्यां जाग्रदादिषु असङ्गता साक्षिणि 
अध्यवसीयते । 

“विविचतेति' । अन्वयव्यतिरेकाभ्यां भोक्तृतत्त्वं भोक्तुः पारमाथिकस्वरूपं विविश्वता भोग्येभ्यो 
जडजातेभ्यो भेदेन जानता पुरुषेण जाग्रदादिषु जाग्रत्स्वप्नसुषुप्तिष्ववस्थासु, साक्षिण्यसङ्गताऽघ्यवसीयते, 
निश्चीयत इत्यथः ॥२१०॥ 

अन्वयव्यतिरेकौ दर्शयति 

यत्र यढ्हश्यते द्रष्ट्रा जाग्रत्स्वप्नसुषुप्तिषु । 
तत्रैव तन्नेतरत्रेत्यनुभूतिहि संमता ॥२११॥ 

अन्वयः--यत्र जाग्नतस्वप्नसुषुप्तिषु द्रष्टा यद दृश्यते तत्रेव नेतरत्रेति अनुभूतिः हि तत्‌ संमता । 

यत्रेति' । जाग्रदादिषु मध्ये यत्र यस्मिन्स्थाने जाग्रति स्वप्ने सुषुप्ती वा यत्‌ स्थूलं सुक्ष्ममानन्द- 
एचेति त्रिविध भोग्यं द्रष्ट्रा साक्षिणा दृश्यते अनुभूयतं तत्‌ दृश्यं तत्रेव तस्यामेवावस्थायां तिष्ठति, इतरत्र 
न इतरस्यामवस्थायां नास्तिः, द्रष्टा तु स्ंत्रानुगततया वतंत इत्यनुभवः सवंसंमतः हि प्रसिद्धमेत- 
दित्यर्थः ॥२११॥ 


अब विवेक की स्पष्टता का फल कहते हैं-- 


पूर्वोक्त अन्वय, व्यतिरेक से भोक्ता के पारमार्थिक स्वरूप तत्त्व का विवेचन करने वाले अर्थात्‌ 
जइ पदार्थ भोग्यों से भोक्ता को पृथक्‌ निश्चय करने वाले मुमुक्षु को जाग्रत स्वप्न और सुषुप्ति आदि 
अत्रस्थाओं में जो साक्षी ( कूटस्थ ' की असंगता है उसका निश्चय हो जाता है । अर्थात्‌ साक्षी को असंग 
जान लेता हे ॥२१०॥ 

अब अन्वय व्यतिरेक को दिखाते हें-- 

जाग्रतु आदि अवस्थाओं में से जिस अवस्था में जो स्थूल-सुक्ष्म और आनन्द रूप तीन प्रकार के 
भोग्य पदार्थ को जो साक्षी होकर .देखता है जानता है। वह दृश्य भोग्य उस ही एक अवस्था में रहता 
है, दूसरी अवस्था में वह दृश्य दिखायी नहीं पड़ता । पर उन तीनों में अनुगत उनका द्रष्टा सबसे पृथक्‌ 
रहता है । यह अनुभव सबको सम्मत है ॥२११॥ 


तृप्तिदीपप्रकरणम्‌ 


( ४७३ ) 


न केवलमनुभवः, आगामोऽपीत्यभिप्रायेण 'स यत्तत्र किचित्पश्यत्यनन्वागतस्तेन भवत्यसङ्गो ह्ययं 
पुरुषः! ( वृ० ४।३।१५ ) 'स वा एष एतस्मिन्‌ संप्रसादे रत्वा चरित्वा दृष्ट्वेव पुण्यं च पापं च पुनः 
प्रतिन्यायं प्रतियोन्याद्रवति’ ( बृ० ३।४। ५ ) इत्यादिवाक्यद्वयमर्थंतः पठति - 

स यत्तत्रेक्षते किचित्तेनानन्वागतो भवेत्‌ । 
हष्ट्वेव पुण्यं पापं चेत्येवं श्रतिषु डिण्डिमः ॥२१२॥ 

अन्वयः स तत्र यत्‌ ईक्षते किचित्‌ तेन अन्वागतो भवेत्‌ पुण्यं पापं च दृष्ट्वेव च इत्येबं 
श्रुतिषु डिण्डिमः । 

'स यदिति । स आत्मा तत्र तस्यामवस्थायां यत्किचिद्भोग्यमीक्षते पश्यति तेन दृश्येनानन्वागतो 
भवेदनुसृत्य गतो न भवेतु कितु स्वयमेवावस्थान्तरं गच्छतीतीत्यर्थः । पुण्यं पुण्यफलं सुखम्‌ पापं, तत्फलं 
दुःखं च दृष्ट्वेव, अनादायैवेत्यर्थंः ॥२१२। 

भोक्तृतत्त्वविवेचनपराणि श्रुत्यन्तराणि दर्शयति-- 

जाग्रत्स्वप्नसुषुप्त्यादिप्रपञ्चं यत्प्रकाशते । 
तद्ब्रह्माहमिति ज्ञात्वा सर्वबन्धे: प्रमुच्यते ॥२१३॥ 
अन्वयः -जाग्रत्स्वप्नसुषुप्यादि प्रपञ्चं यत्‌]प्रकाशते तद्‌ ब्रह्माहं इति ज्ञात्वा सर्वेबन्धेःप्रमुच्यते । 

'जाग्रदिति’ । यत्सत्यज्ञानानन्दलक्षणं ब्रह्म साक्षिहपेणावस्थितं तज्जाग्रदादिप्रपञ्चं प्रकाशते 
प्रकाशयति तदब्रह्माहमस्मि न बुद्धिचिदाभासाद्यहमस्मीति ज्ञात्वा श्रुत्यनुभवाभ्यां निश्चित्य, सर्वेबन्धैः 
प्रमातृत्वकतूं त्वादिभिः प्रमूच्यते प्रकर्षेण सर्वात्मना मुच्यते ॥२१३॥ 


अब अनुभव को दिखाकर साक्षी की असंगता में श्रुति प्रमाण उपस्थित करते हैं । वह यह आत्मा 
इस सुषुप्ति में रमण और विहार कर पुण्य और पाप को केवल देखकर जैसे आया था ओर जहाँ से आया 
था पुनः स्वप्न अवस्था को ही लौट जाता है। वहाँ वहाँ वह जो कुछ देखता है उससे असम्बद्ध रहता 
है । क्योंकि यह पुरुष असंग है-- 

वह आत्मा उस स्वप्न अवस्था में जिक भोग्य को देखता है उसके साथ अनुगत नहीं होता है । 
उससे सम्बद्ध नहीं होता किन्तु उन दृश्यों को उसी अवस्था में छोड़कर अकेला ही दूसरी अवस्था में पहुँच 
जाता है । पुण्य अर्थात्‌ पुण्य के फल सुख को या पाप के फल दुःख को केवल देखकर ही साथ में लिए बिना 
चला जाता है । श्रुति में यह्‌ बात डंके कीं चोट पर कही गयी है ॥२१२॥ 

अब भोक्ता के तत्त्व का विवेक जिनसे हो ऐसी अन्य श्रूतियों को दिखाते हैं - 


जो सत्य, ज्ञान आनन्द रूप ब्रह्म साक्षिरूप से स्थित होकर जाग्रदादि रूप, जगतु रूप, जगत्‌ को 
प्रकाशित करता है, वही ब्रह्म रूप मैं हूँ ओर बुद्धिचिदाभास रूप नहीं हूँ । यह जानकर श्रांत और 
अनुभव से निश्चय करके प्रमाता कर्ता भोक्ता आदि समस्त बन्धनो से पूरी तरह छूट जाता है ॥२१३॥ 


श्री पश्चदशी मीमांसा 


( ज्वष ) | 


एक एवात्मा मन्तव्यो जाग्रत्स्वप्नसुषुप्तिषु । 
स्थानत्रयव्यतीतस्य पुनर्जन्म न विद्यते ॥२१४॥ 


आर 


अन्वयः--जाग्रतस्वप्नसुषुप्तिषु एक एवात्मा मन्तव्यः स्थानत्रयव्यतीतस्य पुनर्जन्म «न 
विद्यते । 

'एक इति' जाग्रदादिष्ववस्थासु एक एवात्मा मन्तव्यः एवं विवेकज्ञानेन स्थानत्रयव्यतीतस्य | 
अवस्थात्रपाद्विविक्तस्यात्मनः (पुनर्जन्म न विद्यते, एतच्छरीरपातानन्तरं शरीरान्तरप्राप्तिर्नास्तीत्यर्थंः 
॥२१४॥ 


हिषु घामसु यद्भोग्यं भोक्ता भोगश्च यद्भवेत्‌ । 
तेभ्यो विलक्षणः साक्षी चिन्मात्रोऽहं सदाशिवः ।॥।२१५।। 
अन्वयः-न्रिषु धामसु यदुभोग्यं भोक्ता भोगश्च यद्‌ भवेत्‌ तेभ्यो विलक्षणः साक्षी चिन्मात्रः अहुं 
सदाशिवः । 
‘त्रिष्विति’ । त्रिषु धामसु त्रिष्ववस्थानेषु यद्भोग्यं स्थूलविविक्तानन्दस्वरूपं यश्च भोक्ता विश्व- 
तैजसप्राज्ञरूपो यश्च भोगस्तदनुभवरूपश्चेति ये विद्यन्ते तेभ्यः स्थानादिभ्यो विलक्षणो यश्चिन्मात्ररूपः 
साक्षी सदाशिवः निरतिशयानन्दरूपत्वेन सवेदा शोभमानः परमात्माऽस्ति सोऽहमस्मीत्यर्थः 1॥२१५॥ 


जाग्रत स्वप्न सुषुप्ति इन तीनों अवस्थाओं में एक ही आत्मा मानना इस प्रकार के विवेक 
ज्ञान से तीनों अवस्थाओं से विविक्त (पृथक्‌) पहचान लेने वाले आत्मा का इस देह से छूटने पर दूसरा 
जन्म (शरीरान्तर प्राप्ति) नहीं होती ॥२१४॥ 


जाग्रत्‌ आदि तीनों धामों में जो स्थूल-सूक्षम, आनन्द रूप तीन प्रकार का भोग्य है, और जो 
विश्व, तेजस तथा प्राज्ञ नाम से भोक्ता हैं उनमें जो भोग होते हैं। उन धाम आदि सबसे विलक्षण जो 
एक चिन्मात्र सदा कल्याण स्वरूप निरतिशय आनन्दरूप होने से सर्वदा शोभमान साक्षी परमातमा है 
वही आत्मा मैं हूं ॥२१५॥ 


तुप्तिदीपप्रकरणम्‌ 


( छ ) 


एवं विवेकेनात्मतत्वेञ्सङ्गो निश्चिते सति भोक्नृत्वं कस्येत्यत आह-- 
एवं विवेचिते तत्त्वे विज्ञानमयशब्दितः । 
चिदाभासो विकारी यो भोक्तृत्वं तस्य शिष्यते ॥२१६॥ 
अन्वथः-एवं विज्ञानमयशब्दितः तत्त्वे विवेचिते य विकारी चिदाभासः तस्य*भोक्तृत्वं शिष्यते । 
'एवमिति’' । यो 'विज्ञान'शब्देन अभिधीयमानश्चिदाभासस्तस्थ विकारित्वाद्भोक्तृत्व- 
मित्यर्थः ॥२१६॥ 
ननु चिदाभासस्य भोक्तृत्वाङ्गीकारे कस्य कामाय’ (ब्र ४।४।१२ इति वचो भोक्त्रभाव 
विवक्षयेति पूर्वोक्तं व्याहन्येतेत्याशङ्कय, तस्य वचनस्य पारमाथिकभोक्त्रभावपरत्वमभिप्रेत्य भोक्तुश्चिदा- 
भासस्य मिथ्यात्वं साधय ति-- कि 
मायिकोऽयं चिदाभासः श्रृतेरतुभवार्दाप । 
इन्द्रजालं जगत्प्रोक्तं तदन्तःपात्ययं यत: ॥२१७॥। 
अन्वय :--अयं चिदाभासः मायिक: श्रृतेः अनुभवादपि इन्द्रजालं जगत्‌ प्रोक्तं यतः अयं 
तदन्तःपाती । 
“मायिक इति' । अयं चिदाभासो मायिको मुषात्मक: श्रुतेः 'जीवेशावाभासेनकरोतिः (नु० उ० 
ता० & इति श्रतेः. अनु मवादपि द्रष्ट्रादित्रितयमश्यवतित्वेन अनुभूयमानत्वादपीत्यर्थः । तदेवोपपादयति - 


“इन्द्रजालमिति' । इन्द्रजालवन्मिथ्याभूते जगत्यन्तभू तत्वादस्यापि मिथ्यात्वं तद्वदनुभूयते, विद्वद्धिरितिशेष: | 
यस्माज्जगदन्तःपाती इत्यतो मूषेतियोजना ॥२१७॥ 


इस प्रकार विवेक द्वारा आत्म तत्त्व असंग है ऐसा तो निश्चय हो गया फिर भोक्ता कोन है - 


इस प्रकार आत्म तत्त्व की विवेचना करके जब आत्मा को असंग जान लिया जाता है । तब 
विज्ञानमय कहाने वाला और विकारी चिदाभास ही भोक्ता रह जाता है ॥२१६॥ 


यदि कहो कि चिदाभास को भोक्ता मानोगे तो किसकी कामना के लिए शरीर को दु.ख दे, यह 
वचन भोक्ता के अभाव की विवक्षा के लिए है । यह जो पूर्वोक्त १९वें श्लोक में कहा है वह असंगत हो 
गया, यह शंका करके और इस बचन को पारमाथिक भोक्ता के अभाव का बोधक स्वीकार करके चिदा- 
भास रूप भोक्ता को मिथ्या सिद्ध करते हैं - 


यह चिदाभास मायिक (मिथ्या, है । क्योंकि 'माया' आभास से जीव ओर ईश्वर को करती है । 
यह श्रुति है और अनुभव भी है कि यह चिदाभाम द्रष्टा-द्शेन दृश्यों के मध्य में है उसको ही दिखाते हैं । 
इस जगत्‌ कों इन्द्रजाल कहते हैं और जगत्‌ के मध्य में यह चिदाभास है, अर्थात्‌ इन्द्रजाल के समान मिथ्या 
है । जगत्‌ के अन्तर्गत होते से चिदामास भी मिथ्या है यह विद्वानों का अनुभव है ॥२१७॥। 


श्री पञ्चरदशी मीमांसा 


( ६६६ } 


अस्य जगत इव विनाशित्वानुभवादपि मृषात्वमित्याह--- 


विलयोऽप्यस्य सुप्त्यादौ साक्षिणा ह्यनुभूयते । 
एताहशं स्वस्वभावं विविनक्ति पुनः पुन: ॥२१८॥ 

अन्वय :--सुप्त्यादो अस्य विलयः अपि सा£िणा हि अनुभूयते एतादृशं स्वस्वभावं पुनः पुनः 
विविनक्ति । 

'विलयोऽपीति' । मूर्च्छादिरादिशब्दार्थः । भवतु मृषात्वं, ततः क्रिमित्यत आह -'एतादृशमिति'। 
यदा कटस्थाद्विवेचितश्विदाभासो मायिको ज्ञातस्तदा स्तरस्वभावं स्वतत्त्वमेतादृशं मृषात्मकं पुनः पुनः 
विविनक्ति क्टस्थाद्विविच्य जानाति ॥ २१५॥ 

ततोंऽपि किमित्यत आह -- 

विचिच्यनाशं निश्चित्य पुनर्भोगं न वाञ्छति । 
ममूर्षुः शायितो भूमौ विवाहं कोऽभि वाञ्छति ॥२१८॥॥ 

अन्वय - विविच्यनाशं निश्चित्य पुनर्भोगं न वाञ्छति मुमूर्षः भूमौ शायितः कः विवाहं 
अभिवाञ्छति । 

'विविच्येति' । स्वविनाशनिश्चये भोगेच्छाऽभावे द्‌ ष्टान्तमाह मुमूर्षुरिति ॥२१३॥ 


और जगत्‌ के समान चिदाभास विनाशी (मिथ्या) है यह भी अनुभव दिखाते हैं-- 


इसलिए इस चिदाभास का विलय (नाश) को भी सुषुप्ति मूर्च्छा आदि में साक्षी द्वारा अनुभूत 
होता है । यह चिदाभास भी एतादश (मिथ्या) अपने स्वभाव को बारम्बार विवेक से जानता है अर्थात्‌ 
कूटस्थ से पृथक्‌ जब चिदाभास को जाना तब मिथ्यात्व रूप अपने तत्त्व कों कूटस्थ से पृथक्‌ 
जानता है ॥ २१८॥। 

इस प्रकार मिथ्यात्व ज्ञान के निश्चय से क्या मिलेगा ? इस पर कहते हैं- 

विवेचन करते-करते अपने नाश का निच्चय हो जाने पर वह भोगों की इच्छा करना छोड़ देता 


हैं । जिस मुमूर्ष को (मरने योग्य खाट से उतार कर भूमि पर सुला दिया गया हो क्या वह अपने विवाह 
की इच्छा करता हैं, अर्थात्‌ कोई भी नहीं करता है ॥॥२१४८६॥ 


तृप्तिदीपप्रकरणम्‌ 


( ४८७ ) 


किच पूर्ववदहं भोक्तेति व्यवहतु मपि लज्जत इत्याह-- 
जिह्वेति व्यवहर्तुं च भोक्ताहऽमिति पूर्ववत्‌ । 
छिन्ननास इव ह्वीतः क्लिश्यन्तारब्धमश्नुते ॥ २२०॥ 

अन्वय : जिल्हे ति व्यवहर्त च भोक्ताहऽमिति पूर्ववत्‌ छिन्ननासः हीत: इव क्लिश्यन्‌ आर्धं 
अश्नुते । 

'जिह्लतीति' । तहि ज्ञानोत्पत्त्यनन्तरं प्रारव्धावसानपर्येन्तं कथं व्यवहरतीत्यत आह - 'छिन्नेति’ । 
ह्वीतो लज्जित. क्लिश्यन्‌ 'नेदानीमपि कर्म क्षीयते' इति क्लेशमनुभ वन्‌ प्रारब्धमज्नुते, प्रारब्धकर्मफलं 
भुङ क्ते इत्यर्थः ।॥। २२०॥ 

इदानीं ज्ञानानन्तरं साक्षिणो भोक्तृत्वाभावः केम्‌तिकन्यायसिद्ध इत्याह-- 

यदा स्वस्यापि भोक्तृत्वं मन्तं जिह्व त्ययं तदा । 
साक्षिप्यारोपयेदेतदिति केव कथा वृथा ॥२२१॥ 

अन्वय : अयं स्वस्यापि भोक्तृत्वं मन्तुं यदा जिळ ति तदा एतत्‌ साक्षिणि आरोपयेत्‌ इति वृथा 
कथा एव का । 

यदेति’ । अयं चिदाभास स्वस्यापि भोक्तृत्वं मन्तुं 'अहं भोक्ता’ इति ज्ञातं जिह़ोति 
विलज्जते यदा तदा, एतत्स्वगतभोक्तृत्वं साक्षिण्यसङ्ग आरोपयेदिति वृथाऽर्थशून्या कथा केव? न 
कापीत्यर्थः ॥२२१॥ 


और पर्व के समान मैं भोक्ता हूँ ऐसा व्यवहार करने में भी लज्जित होता है । 


यदि कहो कि ज्ञान की उत्पत्ति के अनन्तर प्रारव्ध की समाप्ति पर्यन्त केसे व्यवहार करता है 
कहते हैं । छिन्न है नासिका जिसकी ऐसे (नकरे) पुरुष के समान लज्जित होकर “अभी तक मेरा प्रारब्ध 
कमं नष्ट नहीं हुआ” इस बात से क्लेश (दुःख ) को प्राप्त होता हुआ प्रारब्ध कमें के फल को 
भोगता है ।।२२०॥ 

अब ज्ञान के अनन्तर साक्षी भोक्ता नहीं है, यह केमुतिक* न्याय से सिद्ध को कहते हैं-- 
जब यह चिदाभास अपने को भी भोक्ता मानने में अर्थात्‌ मैं भोक्ता हूँ यह कहने से लज्जित 
होता है । तब अपने भोक्तापन को भी असंग साक्षी में आरोप (मानन करता है । ऐसी व्यर्थ (अर्थ से 
शून्य) कथा कौन है, कोई भी नहीं क्योंकि आरोप मिथ्या होता है ॥२२१॥ 


विशेष १- जेसे तप्त तेल में स्थित आकाश के प्रतिबिम्ब को भी जब ताप सम्बन्ध नहीं है तो तब 
आकाश में ताप का सम्बन्ध कहां से होगा । वेसे यहाँ भी चिदाभास में भी जब वास्तव 
ज्वर नहीं है । तब कृटस्थ में ज्वर कहाँ से होगा । इस आकार वाला कँमुतिक 
न्याय है । 

फा. ६३ 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( देष ) 


उक्तमर्थं श्रुत्यारूढं क रोति 
इत्यभि प्रेत्य भोक्तारमाक्षिपत्यविशङ्कया । 
कस्य कामायेति ततः शरीरानुज्वरो न हि ॥२२२॥ 

अन्वय :--इति भोक्तारं अभिप्रेत्य अविशङ्कया आक्षिपति कस्याकामाय इति तत! शरीरा- 
नुज्वरो न हि। 

'इतीति ।' 'कस्य कामाय’ (बृ» ४।४।१२) इति श्रुतिरित्यर्थः । कूटस्थस्य चिदाभासस्य वा 
पारमाथिकभोततृत्वाभावमभिप्रेत्य अविशङ्कया शङ्काराहित्येन भोक्तारमाक्षिपति निराकरोति । भवत्येबं 
भोक्त्राक्षेपः, ततः किमित्यत आह -'तत इतिः । न हि ज्वरो ज्वरणं संतापः ॥ २२२। 

तत्त्वविदः ! शरीरानुञ्वराभावं दर्श॑यितुं शरीरभेदं तत्र तत्र ज्वरसद्भावं च दर्शयति 

स्थूलं सूक्ष्मं कारणं च शरीरं त्रिविधं स्मृतम्‌ । 
अवश्यं त्रिविधोऽस्त्येव तत्र तत्रोचितो ज्वरा ।।२२३।। 
अन्वयः ~शरीरं त्रिविधं स्मृतं स्थूलं सूक्ष्मं कारणं च अवश्यं त्रिविधम्‌ अस्ति एव तत्र तत्र उचितः 
ज्वर: । 
स्थलमिति' ॥२२३॥ 


अब पूर्वोक्त अथे को श्रुति के (आरूढ़) अनुकूल करते हैं-- 

किसकी कामना के लिए, यह पूर्वोक्त श्रुति इसी अभिप्राय से अर्थात्‌ कूटस्थ या चिदाभास में 
कोई-कोई भी पारमार्थिक भोक्ता के अभाव के तात्पर्यं से शंका को छोड़कर भोक्ता का निषेध करती है, 
भोक्ता का निषेध हो इससे क्या इसी कारण तत्त्व ज्ञान हो जाने पर ज्ञानी को शरीर का संताप 
नहीं होता ।।२२२॥ 


अब आत्म तत्त्व ज्ञानी को शरीर ओर शरीर का ज्वर का अभाव दिखाने के लिए शरीर के 
भेद उनमें ज्वर के सम्भव को दिखाते हैं— 


स्थूल, सुक्ष्म ओर कारण इन भेदों में से तीन प्रकार का शरीर है उप, उस शरीर में उचित 
ज्वर भी अवश्य (अयत्न से) सर्वत्र संताप हुआ करता है ॥२२३॥ 


विशेष १ - वयोमिर्वाल्यक्रोमारयौवनेः । स्वयं शीर्यते इति शरीरम्‌ । 


बृप्तिदीपप्रकरणम्‌ 


( ४९६६ ) 


तत्र स्थूलशरीरे ज्वरांस्तावदाह-- 
वातपित्तश्लेष्म जन्यव्याधयः कोटिशस्तनौ | 


दुग न्घित्वकुरूपत्वदा हभ द्घादयस्तथा ॥२२४॥ 
अन्वय: -वातपित्तश्लेष्मजन्य*्याधय: तनो कोटिशः दुर्गन्धित्वकुरूपत्वदाहभज्भादयः तथा । 
*वातेति' ॥ २२४॥ 


सूक्ष्मशरीरे ज्वरान्दर्शयति-- 
कामक्रोधादयः शान्तिदान्त्याद्या लिङ्गदेहगाः । 
ज्वरा द्वयेऽपि बाधन्ते प्राप्त्याऽप्राप्त्या नरं क्रमात ॥२२५॥ 


न्वयः कामक्रोधादयः शान्तिदान्त्याद्याः लिङ्गदेहगाः प्राप्त्याऽप्राप्या नरं क्रमात्‌ द्वयेऽपि 
ज्वराः बाधन्ते । 


'कामेति । कामशान्त्यादीनां च ज्वरत्वमुपपादयति--'्वयेऽपीति’ । द्वयेऽपि द्विविधा अपि क्रमेण 
प्राप्त्यप्राप्तिभ्यां नरं बाधन्ते नतो ज्वरसाम्याज्ञ्वरा इत्युच्यन्त इत्यर्थ: ॥२२५॥ 


अब स्थूल शरीर के ज्वरो को कहते हैं-- 

स्थूल शरीर में ( होने वाले ) वात, पित्त और कफसे उत्पन्न होने वाले करोड़ों रोग और 
दुर्गन्धि, कुरूपता, जलन देह्‌ में चोट आदि अनेक ज्वर उपद्रव) होते हैं ॥२२४॥ 

अब सूक्ष्म शरीर में ज्वरों को दिखाते हैं - 

काम, क्रोध आदि और शम, दम आदि लिङ्ग देह में होते हैं । ये दोनों प्रकार के भी ज्वर प्राप्त 
होने न होने से मनुष्य को क्रमशः वाधते, दुःखी करते हैं। इसी से ज्वर के तुल्य होने से ज्वर 
कहलाते हैं ॥ २२५ 


विशेष १--जैसे अज्ञानी पुरुष को मेरा काम, क्रोधादि नष्ट नहीं हुए । अन्तःकरण में रहते हुए दुःख देते 
हैं । वैसे ही मेरे मन निग्रह रूप सज्जन पुरुष को तरह शान्ति, दान्ति आदि नहीं आयी | उसे 
सन्तप्त करते हैं । इसलिए दोनों ज्वरों के समान रूप से ज्वर कहा है । तत्त्व ज्ञानी पुरुष तो 
गीत १४।२२ के अनुसार गुणातीत है प्रकाशं च प्रवृत्ति मोहमेव च पाण्डव । न द्वेष्टि 
संप्रवृत्तानि न निवृत्तानि काङ्क्षति । प्रकाश (सत्त्व गुण का कार्य) और प्रवृत्ति (रजोगुण का 
कार्य) और मोह (तमोगुण का कार्य, ये तीनों प्रवृत्त (उद्भ त। होवें तो उनसे द्वेष नही करता 
और निवृत्त होने पर उनकी इच्छा नहीं करता यह गीता में कहा है । उक्त स्वसंवेद्यलक्षण 
से गुणातीत होने से तीन सात्विकादि वृत्तियों की अनात्मता सम्यग्‌ देखता हुआ आत्मा की 
अनुक {ता और प्रतिकूलता के आरोप करके उनसे भय को प्राप्त नहीं होता और उनकी इच्छा 
भी नहीं करता, इससे आत्म ज्ञानवान्‌ तो देहों के ज्वर से ज्वर को प्राप्त नहीं होता है । 


श्री पश्चदशी मीमांसा 


( ४०० ) 


कारणशरीरगतो ज्वर: 'छन्दोग्य' श्रृतावक्त इत्याह-- 
स्वं परं च न वेत्त्यात्मा विनष्ट इव कारणे। 
आगामिदुःखबीजं चेत्येतदिन्द्रेण दशतम्‌ ॥२२६॥ 
अन्वयः =स्वं परं च न वेत्ति आत्मा विनष्ट इव कारणे आगामिदुःखबीजं च इति एतत्‌ इन्द्रेण 


दशितँ। | | 5 1 
स्वं परमिति’ । 'नाहं खल्वयमेवं संप्रत्यात्मानं जानात्ययमहमस्मीति नो एवेमानि भूतानि विनाश- 


मेडापीतो भवति नाहमत्र भोग्यं पश्यामि' ( छा० ५।११।१-२ ) इति वाक्येन स्वपरज्ञानशुन्यत्वमज्ञानेन 
नष्टप्रायत्वं परेदयुरागामिदुःखटीज च इन्द्रेण शिष्येण गुरो: प्रजापतेः पुरतो निबेदितमित्यर्थः ॥२२६॥ 
एवं मष्त्रपि देहेषु ज्वरानभिधाय, तेषामपरिहार्यत्वमाह-- 
एते ज्वराः शरीरेषु त्रिषु स्वाभावका मता: । 
वियोगे तु ज्वरैस्तानि शरीराण्प्रव नासते ॥२२७॥ 
अन्वयः-एते ज्वराः त्रिषु शरीरेषु स्वाभाविकाः मताः वियोगे तु ज्वरे: तानि शरीराणि एव 
नासते ( नेव भवति ) । 
“एत इति” । त्रिष्वपि शरीरेषु प्रतीयमाना एते ज्वरा: शरीरे: सहोत्पन्नत्वेन स्वाभादिकाः संमताः। 
स्वाभाविकत्वं व्यतिरेकमुखेन द्रढयति वियोगे त्विति यत. कारणादेभिज्वरेस्तेषां शरीराणां वियोगे सति 
तानि शरीराणि नासते एव नेव भवन्ति, अतः स्वाभाविका इत्यर्थः ॥२२७॥ 


अब कारण शरीर ज्वरः छान्दोग्य श्रुति में कहा है-- 

कारण शरीर में (पहुंचने पर) आत्मा अपने आप को और दूसरे को नहीं जानता (बह्‌ अज्ञान) 
विनष्ट हुआ सा हो जाता है वह अवस्था आगामी दुखों का कारण भी होती है, इन्द्र शिष्य ने प्रजापति 
गुरु को ऐसा बतलाया निवेदन क्रिया है यही कारणशरीर का ज्वर है । यह वर्णन छा० श्रुति में आया 
है। कारणशरीर में तो निश्चय ही इसे यह भी ज्ञान नहीं होता कि “यह मैं हूँ” और यह इन अन्य भूतों 
को ही जानता है, यह विनाश को प्राप्त सा हो जाता है इसमें भोगने योग्य विषय को नही देखता 
हुँ ॥२२६॥ 

इस प्रकार तीनों देहों में ज्वरों को कहकर उनकी निवत्ति के अभाव को कहते हैं- 

तीनों शरीरों में प्रतीत हुए ये ज्वर स्वभाव से रहते हैं -अर्थात्‌ शरीर के सङ्ग उत्पन्न होने से 
स्वाभाविक माने जते हैं अत्र स्वाभाविक होने को ही व्यतिरेक (निषेध मुख से दृढ़ करते हैं । जिस 
कारण से जब ज्वरों से इन शरीरो का वियोग होता है अर्थात्‌ दुःखौं का अभाव होता है तब वे शरीर ही 
नहीं रहते इसके स्वाभाविक हैं ' शरीर के संग ही हैं ) ॥२२७॥ 


तप्तिदीपप्रकरणम्‌ 
( ४०१ ) 


तत्र दृष्टान्तमाह-- 
तन्तोवियुज्येत पटो बालेभ्य: कम्बलो यथा । 
मृदो घटस्तथा देहो ज्वरेभ्योऽपीति हृश्यताम्‌ ॥२२८॥ 
अन्वयः-यथा तन्तोः पटः बालेभ्यः कम्वलः मृदः घटः वियुज्येत तथा देहः ज्वरेभ्यः अपि 
इति दुश्यतां । 
'तन्तोरिति’ ॥२२८॥ 
इदानीं कूटस्थे ज्वराभावं कैमुतिकन्यायेन दिदर्शयिषुश्चिदाभासे तावत्‌ ज्वराभावं दर्शयति = 
चिदाभासे स्वतः कोऽपि ज्वरो नास्ति यतश्चितः । 
प्रकाशेकस्वभावत्वमेव हृष्टं न चेतरत्‌ ॥२२८॥ 
अन्वयः—चिदाभासे स्वतः कोऽपि ज्वरः नास्ति यतः चितः 'प्रकाशेकस्वभावत्वमेव दष्टं 
इतरत्‌ च न। 
चिदाभास इति’ । चिदाभासे स्वत: शरीरत्रयगतज्व रसंबन्धमन्तरेण न कोऽपि ज्वरो विद्यते । 
कुत इत्यह आह --'यत इति' । चितः प्रक्ाशैकस्वभावस्य विद्वदनुभवसिद्धत्वात्प्रतिबिम्बस्य चिदाभासस्य 
तथात्वमेष्टव्यमिति भावः ॥२२४॥। 


अब वियोग में दृष्टान्त को कहते हैं-- 


जैसे तन्तुओ से वियुक्त (पृथक्‌) होने पर वस्त्र, वालों से वियुक्त होने पर कम्बल और मिट्टी से 
पृथक होने पर घडा नहीं रहता वेसे ही ज्वरों से वियुक्त होने पर देह भी नहीं रहते, यह बात स्पष्ट 
है ॥२२५॥ 

अब कूटस्थ में केमुतिक न्याय से ज्वराभाव दिखाने के अभिलाषी आचाये प्रथम चिदाभास में 
ज्वर का अभाव दिखाते हैं - 

चिदाभास में स्वतः ( तीनों शरीरों से विद्यमान सम्बन्ध के बिना ) कोई ज्वर नहीं होता क्योंकि 
जिससे प्रकाश है एक स्वभाव जिसका ऐसे चित्‌ को विद्वानों ने अनुभव किया है। ऐसे ही प्रतिबिम्ब 
चिदाभास भी समझता चाहिए । अन्य रूप में नहीं देखा ॥२२६॥ 


विशेष १ केमुतिक न्याय इसी प्रकरण के २२१बे श्लोक में है। 5 कल्की 


श्री पञ्चदशी मीर्मासा 


( ४०२ ) 


यदेथ चिदाभासे ज्वराभाव उपपादितस्तदिदानीं दर्शयति-- 
चिदाभासेऽप्यसभाव्या ज्वराः साक्षिणि का कथा । 


एवमप्येकतां मेने चिदाभासो ह्यविद्यया ॥२३०॥। 

अन्वयः -चिदाभासेऽपि असंभाव्याः ज्वराः साक्षिणि का कथा एवमपि अविद्यया हि चिदाभासो 
एकतां मेने । 

“चिदाभासेञ्पीति' । यदर्थं चिदाभासेऽपि ज्वरा न संभाव्यन्ते तदा न साक्षिणि संभवन्तीति 
किमु वक्तव्यमिति . भावः । ननु तहि “ज्वरामी'त्यनुभवस्य का गतिरित्यत आह--'एवमप्येकता 
मिति’ ॥२३०॥ 

एकतां मेने’ इति संक्षेपेणोक्तमर्थ प्रपञचयति - 

साक्षिसत्यत्वमध्यस्य स्वेनोपेते वपुस्त्रभे । 
तत्सर्वं वास्तवं स्वस्य स्वरूपमिति मन्यते ॥२३१।। 

अन्वय : -साक्षितत्यत्वमध्यस्य स्वेनोपेते वपुस्त्रये तत्‌ सर्व स्वस्य वास्तवं स्वरूप इति मन्यते । 

'साक्षीति' । चिदाभासः स्वेन सहिते शरीरत्रये साक्षिगतं सत्यत्वमध्यस्य तत्सर्वं ज्वरवच्छरीरत्रयं 
स्वस्य वास्तवं रूपमिति मन्यत इत्यर्थः ॥२३१॥ 


अब जितके लिए चिदाभास में ज्वर का अभाव कहा उसको अब दिखाते हैं-- 

जिसके लिए चिदाभास में भी ज्वरों का होना असंभव है तब साक्षी में ज्वरो के होने की तो बात 
ही क्या अर्थात्‌ साक्षी में नहीं हो सक्ते, तब मेरे शरीर मे दुःख है इस अनुभव की क्या गति होगी, उत्तर 
ऐसा होते पर भी चिदाभास अपनी अविद्या के कारण उन शरीरों से एकता को मान लेता है.और इस प्रकार 
शरीरों के ज्वरों से अपने आप को सन्तप्त मान वेठता द ।।२३०॥ 

संक्षेप से कही एकता का विस्तार से वर्णन करते हैं - 


चिदाभास अपने सहित तीनों शरीरों में साक्षी की सत्यता का अध्यास करके उन ज्वर सहित 
तीनों शरीरों को अपना वास्तविक रूप समझ बंठता है ॥१३१॥ 


तृप्तिदीपप्रकरणम्‌ 
( ५०३ ) 


एवं भ्रान्तिज्ञाने सति कि भवतीत्याह-- 
एतस्मिन्भ्रान्तिकालेऽयं शरीरेषु ज्वरत्स्वथ । 
स्वयमेव ज्वरामीति मन्यते हि कुटुम्बिवत्‌ ॥२३२॥। 


अन्वय :-एतस्मिन्‌ श्रान्तिकाले अयं शरीरेषु ज्वरत्सु अथ स्वयमेव ज्वरामि इति कुड॒म्बिबत्‌ 
मन्यते हि । 


'एतस्मिन्निति’ । अयं चिदाभासः अव्यां श्रान्तिवेलायां शरीरनिष्ठं ज्वरं स्वात्मन्या रोपयतीत्यथं: । 
तत्र दृष्टान्तमाह--कुटुम्बिवदिति! ॥२३२॥ 
दृष्टान्तं विशदयति-- 
पुत्रदारेषु तप्यत्सु तपामीति वृथा यथा । 
मन्यते पुरुषस्तद्वदाभासोऽप्य भिमन्यते ॥२३३।। 
अन्वय :-पुत्रदारेषु तप्यत्सु तपामि इति यथा वृथा मन्यते पुरुषः तद्वत्‌ आभासोऽपि 
अभिमन्यते । 
'पुत्रदारेष्विति' ॥२३३॥ 


अब पूर्व भ्रम ज्ञान के फल को दिखाते हैं-- 


यह चिदाभास इस पूर्वोक्त भ्रान्ति के समय में जब शरीरों को दुःख होता है। तब उस ज्वर को 
अपने आप में आरोप कर मैं ही दुःखी हो रहा हूँ । ऐसा समझता रहता है । यह दृष्टान्त है- जैसे पुत्र स्त्री 
आदि के दु:ख में कूट्म्बी मनुष्य अपने को ही दुःखी समझता है॥२३२॥ 


अब दुष्टान्त को स्पष्ट रीति से दिखाते हैं-- 


जैसे गृहस्थ मनुष्य पुत्र, स्त्री आदि के दुःखी होने पर मैं दुःखी हूँ ऐसा व्यर्थ में ही मानने लगता 
है । इसी प्रकार चिदाभास भी अपने में शरीरों के दुःखों को व्यर्थ ही समझने लगता है ॥२३३॥ 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( ५०४ ) 


एवमविवेकदशायां चिदाभासस्य भ्रान्त्या ज्वरं प्रदर्श्य, विवेकदशायां तदभावं दर्शयति-- 
विविच्य भ्रान्तिमुञ्झित्वा स्वमप्यगणयन्‌ सदा । 
चिन्तयन्साक्षिणं कस्माच्छरीरमनुसंज्वरेत ।।२३४।। 
- अन्वयः - विविच्य भ्रान्तिं उज्झित्वा स्वं अपि सदा अगणयन्‌ साक्षिणं चिन्तयन्‌ शरीरं कस्मात्‌ अनुसंज्वरेत्‌ । 
'विविच्येति’ । चिदाभासः कूटस्थं स्वात्मानं शरीराणि च विविच्य भेदेन ज्ञात्वा तत्सर्वं वास्तवं 
स्वस्य रूपमिति मन्यत इत्युक्तां भ्रार्तिं परित्यज्य, स्वस्याभावरूपत्वज्ञानेन स्वस्मिन्नप्यादरमकुर्वेन्‌ स्वस्य 
निजं रूपं ज्त्ररादिरहितं साक्षिणं सदा चिन्तयन्‌ कस्मात्‌ शरीरमनुसंज्वरेत्‌ ज्वरवच्छरीरमनुसृत्य स्वयं 
कस्मात्संज्वरेत्‌ ? न संज्वरेदेवेत्यर्यः ॥ २३४। 
श्रान्तिज्ञानतत्त्वज्ञानयो. ज्वरतदभावकारणत्व द्ष्टान्तप्रदशेनेन स्पष्टयति - 
अयथावस्तुसर्पादिज्ञानं हेतुः पलायने । 
रज्जुज्ञानेऽहिधीध्वस्तौ कृतमप्यनुशोचति ॥।२३५॥। 
अन्वयः -अयथावस्तु सर्पादिज्ञानं पलायने हेतुः रज्जुज्ञाने अहिधीध्वस्ती कृतं अपि अनुशोचति । 
“अयधेति' । रञ्ज्वादौ कल्पितस्य सर्पादेः जञानं पलायने कारणं भवति । आदि’ शब्देन स्थाणौ 
कल्पितश्चोरो गृह्यते । रज्ज्वादिज्ञानेन सर्पादिब्रुद्धिनिवृत्तौ तदपि पलायनमनुशोचति, 'वृथा कृतं मया’ 
इत्यनुतप्यत इत्यथं: ॥ २३५ 


इस प्रकार अज्ञान दशा में चिदाभास को भ्रान्ति से ज्वर को दिखाकर विवेक (ज्ञान) अवस्था में 
ज्वर के अभाव को दिखाते हैं-- 

चिदाभास पूर्वे भ्रान्ति को छोड़कर कूटस्थ अउनी आत्मा ओर तीनों शरीरो इन दोनों को पृथक्‌" 
पृथक्‌ जानकर अपने क्रो आभास रूप जानने से (अभाव रूप ज्ञान से) अपने आपको कुछ न गिनता हुआ 
अपने निज रूप आत्मा को ज्वर आदि रहित साक्षी का ही विचार करता हुआ किस कारण से ज्वर वाले 
शरीर के पीछे क्यों दुःखी होता फिरेगा । इस स्थिति में फिर दुःखी नहीं होता ॥२३४॥। 
॥ ५ अब भ्रान्ति ज्ञान ज्वर का और तत्त्व ज्ञान ज्वर के अभाव का कारण है, यह बात दृष्टान्त से 
'दिखाते हैं- 

अयथार्थं वस्तु रज्जू आदि में कल्पित सर्प का ज्ञान मनुष्य के भागने में कारण होता है। आदि 
शब्द से स्थाणु में कल्पित चोर समझना परन्तु रज्जू के ज्ञान होने पर सर्प आदि की बुद्धि निवृत हो जाने 
पर तब अपने किये पलायन (भागने) आदि पर सोचता है कि मैंने वृथा पलायन किया यह तो रज्जू है 
सर्पं नहीं । (अर्थात्‌ तत्त्व ज्ञान के पश्चात्‌ दुःख तो होता ही नहीं, पिछले किये दुःख का पश्चाताप भी होने 


लगता है) २३५ 


तृप्तिदांपप्रकरण:, 


( ५०५ ) 


'साक्षिणं सदा चिन्तयन्‌' (प्र ७।२३४) इत्युकतमर्थं द्‌ष्टास्तेन स्पष्टयति -- 
मिथ्याभियोगदोषस्य प्रायश्चित्तप्रसिद्धये । 
क्षमापयन्रिवात्मानं साक्षिणं शरणं गत: ॥२३६॥ 


अन्वय : मिथ्याभियोगदोषस्य प्रायश्चित्तप्रसिद्धये आत्मानं क्षमापयन्‌ इव साक्षिणं शरणं गत: । 


'मिथ्येति' । यथा लोके मिथ्याभियोगकर्ता तद्दोषस्य प्रायश्चित्तसिद्धचर्थ' मिथ्याभियुक्तं पुन: पुन: 
क्षमापयति, एवमयं चिदाभासोऽपि साक्षिण्यसङ्गात्मनि भोक्तृत्वाद्यारोपलक्षणमिथ्याभियोगदोष- 
प्रायश्‍्चित्तार्थ साक्षिणमात्मानं क्षमापयन्निव शरणं गतः ।।२३६॥ 

तत्रैव दुष्टान्तान्तरमाह्‌ -- 
आवृत्तपापनुत्त्ययर्थं स्नानाद्यावत्यंते यथा । 
आवर्तयन्निव ध्यानं सदा साक्षिगरायणः ।।२३७॥। 
अन्वय :--यथा आ।वृत्त शप पत्यर्थं स्तानादि आवत्यंते ध्यानं आवतंयन्‌ इव सदा साक्षिपरायणः 
(भवति) । 
'आवृत्तेति' । यथा पापकारिणा पुरुषेण'वृत्तपापानुत्त्यर्थं अभ्यस्तपापापनोदाय विहितं स्नानादिकं 


प्रायश्चित्तमावर्यते पुनः पुनरनुष्ठीयते तथाऽयमपि चिर साक्षिणि .संसारित्वाद्यारोपणदोषपरिहाराय ध्यानं 
परिवर्तयन्निव सदा साक्षिपरायणो भवति ॥२३७॥ 


अब साक्षी की सदैव चिन्तन करे इस पूर्व उक्त अर्थ को दृष्टान्त से स्पष्ट करते हैं - 


जैसे लोक में कोई झठा अभियोग (दोष) लगाने वाला मनुष्य उस दोष के प्रायश्चित्त के लिए जिसको 
दोष लगाया था उससे बार-बार क्षमा माँगता है अर्थात्‌ मेरे अपराध को क्षमा करो यह कहता है इसी प्रकार 
यह चिदाभास मी साक्षी असंग आत्मा में कर्ता भोक्ता प्रमाता आदि का आरोप रूप जो मिथ्या अभियोग 
रूप दोष उसके प्रायश्चित्त के लिए साक्षी रूप आत्मा को शरण क्षमा करने वाले के पास गया अर्थात्‌ 
मैं सत्‌ चित्‌ आनन्द हूँ ऐसे कहने लगता है ॥ ˆ ३६।। 


साक्षिपरायणता को दूसरे द ष्टान्त से स्पष्ट करते हें । 


जैसे पाप करने वाला पुरुष आवृत ( अभ्यास किये ) पाप के दूर करने के लिए शास्त्रों में 
विहित स्नान, दान, जप आदि की आवृत्ति करता है। वेसे ही यह चिदाभास भी देर तक किये साक्षी 
आत्मा में आरोप किये संघारित्व आदि दोषों की शान्ति के लिए बार-बार ध्यान करता हुआ सा सदा 
सक्षि परायण रहने लगता है ॥२३७॥ 


फा० ९४ 


श्री पकच्दशी मीमासा 


( ५०६ ) 


एवं साक्षिपरत्वं दृष्टान्तेरुपवण्यं, स्वगुणप्रख्याने लज्जालुत्वं सदृष्टान्तमाह 
उपस्थकुष्ठिनी वेश्या विलासेषु विलज्जते । 
जानतोऽग्रे तथाभासः स्वप्रख्यातौ विलज्जते ॥२३८॥। 
अन्वयः -उपस्थकुष्ठिनी वेश्या विलासेषु विलज्जते अग्रे तथाभासः जानतः स्वप्रख्यातौ 
विलज्जते । 
“उपस्थकुष्ठितीति' ॥२३८॥ 
इदानीं शरीरत्रयाह्विवेचितस्य चिदाभासस्य पुनस्तैः सह तादात्म्य भ्रमाभावे दृष्टान्तमाह 
गृहीतो ब्राह्मणो म्लेच्छे: प्रायश्चित्त चरन्‌पुनः। | 
म्लेच्छे: संकीर्यते नेव तथा भासः शरीरके: ।।२३४॥ 
अन्वयः-म्लेच्छेः गृहीतः ब्राह्मणः पुनः प्रायाश्चित्त चरन म्लेच्छः संकीपंत नैव तथा भासः 
शरीरके: ¦ 
'गृहीत इति' २३८॥ 


इस प्रकार दुण्टान्तों से साक्षी में तत्परता का वर्णेन करके चिदाभास अपने गुणों के कथन में 
लज्जित होता है इसको दृष्टान्त से स्पष्ट करते हैं -- 


जिसकी उपस्थ (योनि) कोढ़ रोग वाली वेश्या जैसे जानते हुए के आगे विलासों (भोगों) में 
लज्जा मानती है वैसे ही यह चिदाभास ज्ञानी के सन्मुख (साक्षी) के आगे अपने गुणों के वर्णन में लज्जित 
होता है । अर्थात्‌ वह अपने आपको मैं कहने में लज्जा का अनुभव करता है ॥२३८॥ 


अब तीनों शरीरों से पृथक्‌ किये चिदाभास का फिर उन शरीरों के संग तादात्म्य (एकता) 
भ्रम के अभाव में दृष्टान्त कहते हैं-- 

जेसे म्लेच्छों से ग्रहण किया (मिलाया) ब्राह्मण जैसे प्रायश्चित्त करने के पश्चात्‌ फिर म्लेच्छों 
से नहीं मिलता, इसी प्रकार चिदाभास उक्त प्रायश्चित्त करने के पश्चात्‌ फिर से शरीरों के साथ 
तादात्म्याध्यास या संकरता को प्राप्त नहीं होता ॥२३४॥ 


तृप्तिदीपप्रकरंणम्‌ 


( ५०७ ) 


ने केवलं स्वापराधनिवृत्तये साक्ष्यनुसरणं, किंतु महत्प्रयोजनसिद्धयर्थमपीति मिहावलोकनन्यायेन 
सदृष्टान्तमाह 


यौवराज्ये स्थितो राजपुत्र: साञ्राज्यव\ञ्छया । 
राजानुकारी भवति तथा साक्ष्यनुकार्ययम्‌ ।।२४०॥। 


अन्वयः --साम्राज्यवाञ्छ्या यौवराज्ये स्थित राजपुत्र राजानुकारी भवति तथा अयं साक्षी 
अनुकारी । 


'यौवराज्य इति’ । राजानुकारी भवति, राजेव प्रजारञ्जनादिगुणवान्‌ भवतीत्यर्थः ॥२४०॥। 


चिदाभास केवल अपराध की निवृत्ति के लिए ही साक्षी को शरण में जाता है नहीं किन्तु एक 
महान्‌ प्रयोजन के लिए भी है । इसको सिंहावलोकनन्याय* दृष्टान्त से समझाते हैं-- 


जैसे युवराज पदवी पर स्थित राजा का पुत्र साम्राज्य (चक्रवर्ती होने) को इच्छा से राजा का 
अनुसरण किया करता है अर्थात्‌ राजा के समान प्रजा का अनुरञ्जन करता है-वेसे ही यह 


चिदाभास ब्रह्म भाव रूप आत्मा साम्राज्य की इच्छा से सदा साक्षी का अनुसरण (तत्परता) करने लगता 
है ॥२४०॥ 


विशेष १ - सिंह जैसे अपने स्थान से कूदकर बीच की भूमि को उल्लंघन कर पीछे अपने स्थान को देखता 
है या सिंह सीधा गया पीछे से कोई आवाज आने से फिर पीछे चल पडता है। इसी प्रकार 
जहाँ प्रकृत अर्थ को छोड़क़र बीच में और अर्थं का कथन कर पीछे प्रकृत अर्थ का अनुसंधान 
करें । यहाँ चिदाभास को साक्षी का अनुसरण (तत्परता) प्रकृत है उसको छोड़कर बीच में 


दो श्लोकों से और अर्थं का कथन कर फिर साक्षी के अनुसरण रूप प्रकृत अर्थ के कथन से 
मिहावलोकन न्याय है । 


श्री पञ्चदशी मीमाँसा 


( ४०० ) 


ननु युवराजस्य राजानुसरणे साम्राज्यफल दृश्यते, नेवं साक्ष्यनुसरणे अतस्तदनुसरणे, कथं प्रवर्तत 
इत्याशङ्कघाह-- 
यो ब्रह्म वेद ब्रह्मेव भवत्येव इति श्रुतिः । 
श्रुत्वा तदेकचित्तः सन्‌ ब्रह्म वेत्ति न चेतरत्‌ ॥२४१॥ 


अन्वयः यो ब्रह्म वेद ब्रह्मेव भवति एवं इति श्रुतिः तत्‌ एकचित्तः श्रुत्वा सन्‌ ब्रह्मवेत्ति न 
चेतरत्‌ । 


य इति'। 'स यो ह वे तत्परमं ब्रह्म वेद ब्रह्मव भवति, नास्याब्रह्मवित्कुले भवति, तरति शोकं, 
तरति पाप्मानं. गूहाग्रन्थिभ्यो विमुक्तोऽमृतो भवति, ( मु० ३।२।६ ) इति श्रुतौ ब्रह्मभावादिलूपस्य फलस्य 
श्रूयमाणत्वात्तत्फलवाञछ्॒या साक्ष्यनुसरणे प्रवर्तनं युक्तमित्यर्थः ॥२४१॥ 


शका-युवराज को तो राजा के अनुसरण में साभ्राज्य का फल दिखायी देता है ऐसे 
ही साक्षी के अनुसरण में फल को नहीं देखते इससे चिदाभास साक्षी के अनुसरण में क्यों प्रवृत्त होता 
है उत्तर 


जो ब्रह्म को जाने वह ब्रह्म होता है इस श्रुति को सुनकर ब्रह्म में एकचित्त चिदाभास ब्रह्म को 
जानता है अन्य को नहीं । 


जो कोई उस पर ब्रह्म को जान लेता है वह ब्रह्म हो ही जाता है । उसके कुल में कोई 
अब्रह्मवित्‌ नहीं होता वह शोऊ को तर जाता है । पाप को पार कर लेता है। और हृदय ग्रन्थि (वासना) 
से विमुक्त होकर अमरत्व प्राप्त कर लेता है । इस श्रुति में कहे ब्रह्मा होने रूप फल को सुनकर साक्षी में 
एकचित्र होकर ब्रह्म को जानता है । अन्य कोई नहीं इससे इस फल की इच्छा के लिए साक्षी का अनुसरण 
का फल ब्रह्मा ज्ञान है ॥२४१॥ 


तृप्तिदीपप्रकरमण 


( ५०६ ) 


ननु ब्रह्मज्ञानेन त्रह्मभावप्राप्तो चिदाभासत्वमेव विनश्येत्‌, अतः स्वविनाशाय कथं प्रवर्तत 
इत्याशङ्कयाह-- 


देवत्वकामा ह्यग्न्यादौ प्रविशन्ति यथा तथा । 
साक्षित्वेनावशेषाय स्वविनाशं स वाञ्छति ॥२४२॥ 


अन्वयः--देबत्वकामा हि यथा अन्न्यादौ प्रविशन्ति तथा साक्षित्वेनावशेषाय स्वस्वविनाशं 
वाञ्छति । 
देवत्वकामा इति' । यथा लोके देवत्वप्राप्तिकामा मनुष्याः भृग्वरिनिप्रयागग द्भाप्रवेशादो प्रवतंन्ते, 


एवं साक्षि्पेण अवस्थानलक्षणस्य अधिक्रफलस्य विद्यमानत्वाच्चिदाभासत्वापगमहेतो ब्रह्मज्ञानेऽपि 
्रवृत्तिर्घटत एवेत्यर्थः ।॥२४२॥ 


ब्रह्मज्ञान से ब्रह्म चिदाभास होने पर चिदाभास नष्ट हो जायगा तो केसे अपने नाश में 
चिदाभास प्रवृत्त होता है, इस शंका का उत्तर-- 


जैसे लोक में देवता होने की कामना वाले मनुष्य के भृगुपतन-अगिनि प्रयाग गंगा प्रवेश! आदि में 
निप्रवेश होते हैं । इसी प्रकार साक्षी रूप में स्थित रूप अधिक फल की प्राप्ति के लिए चिदाभास अपने 
विनाश” तक को भी चाहने लगता है ब्रह्म ज्ञान में प्रवृत्त होता है ॥२४२॥ 


विशेष १ अत्र कुमारिलभट्राचार्यकृतस्तुषाग्निप्रवेशः शंक रविजये द्रष्टव्यः । 


२-शंक्रा देवभाव को चाहने वाले पुरुष अग्नि आदि में प्रविष्ट हो स्थूल देह का विनाश ही करना 
चाहते हैं, वे अपने जीवत्व का नाश नहीं चाहते इसलिए उनको तो देवत्व की प्राप्ति सम्भव 
है । परन्तु चिदाभास अपने विनाश को चाहता है तो फिर उसके नष्ट हो जाने पर ब्रह्म 
प्राप्ति किसको होगी । समाधान द्वैत विवेक में ११वें चित्रदीप २३वें तृप्तिदीप में ५वें श्लोक 
में कटस्थ विशिष्ट बुद्धिगत प्रतिबिम्ब रूप चिदाभास को ही जीव कहा है उसको ही बन्धमोक्षा- 
दिक में अधिकार है । इसलिए ब्रह्म ज्ञान द्वारा बुद्धि सहित चिदाभास और जीवत्व के विनाश 
हो जाने पर भी अवशेष कूटस्थ को ब्रह्म भाव की प्राप्त सम्भव है और कहीं विशेषण के घमं 
का विशिष्ट में व्यवहार होता है। इस शास्त्र में उक्तनियम से अन्तःकरण सहित चिदाभास 
विशेषण के नाश से साभास अन्तःकरण विशिष्ट चेतन रूप जीव के नाश का व्यवहार होता 
है और कूटस्थ रूप विशेष्य को ब्रह्म भाव की प्राप्ति करके साभास विशिष्ट चेतन रूप जीव को 
ब्रह्म भाव की प्राप्ति का व्यवहार होता है इसलिए यहाँ कोई भी असम्भव नहीं है । 


श्री पञ्चदशी मीमाँसा 
(५१० ) 


ननु तत्त्वज्ञानेनाभासत्वमपगच्छति चेत्कथं तत्त्वविदां जीवत्वव्यवहार इत्याशङ्कध, प्रारब्ध- 
कर्मक्षयवयंन्तं तदुपर्पात्त सदृष्टान्तमाह-- 
यावत्स्वदेहदाहं स नरत्वं नेव मुञ्चति । 
यावदारब्घदेहं स्यान्नाभासत्ववमोचनम्‌ ।।२४३॥ 
अन्वय:- यावत्‌ स्वदेहदाहं स नरत्वं-नैव"मुञ्चति आरब्धदेहं यावत्‌ स्यात्‌ आभासत्वविमोचनम्‌ । 
'यावदिति’ । यथाऽ्त्यादौ प्रविष्टः पुरुष: दाहादिना स्वदेहनाशपर्येन्तं नरत्वं नरव्यवहा रयोग्यत्वं 
नैव मुञ्चति, एवं प्रारब्धकर्मक्षयपर्यन्तं चिदाभासत्वव्यवहारो न निवतंत इत्यर्थ ॥२४३॥ 
ननु भोक्तृत्वादिभ्रमोपादानस्याज्ञानस्य निवृत्तत्वात्कथं पुनभोगानुधृत्तिः कथं वा मर्त्योऽहमिति 
ब्रिपरीतप्रतीतिरित्याशङ्कूथ, दृष्टान्तणदर्शनेन एतत्संभावयति - 
रज्जु"ज्ञानेऽपि कम्पादिः शनेरेवोपशाम्यति । 
पुनर्मदान्धकारे सा रज्जुः क्षिप्तोरगी भवेत्‌ ।।२४४।। 
अन्वयः रज्जुज्ञानेऽपि कम्पादिः शनै एव उपशाम्यति पुनः मंदान्धकारे सा रज्जुः क्षिप्ता 
ही सि जाम इति’ ॥२४४॥ 
शंका - जब तत्त्वज्ञान से आभासत्व दूर हो गया तो तत्त्वज्ञानी को यह जीव है यह व्यवहार 
कैसे होता है प्रारब्ध कर्म का क्षय तक जीवत्व हो सकता है 
जैसे अग्नि आदि में प्रविष्ट मनुष्य जब तक दाह आदि से अपने देह के विनाश हो जाने तक 
मनुष्यत्व भाव को नहीं छोड़ता । इसी प्रकार जब तक प्रारब्ध कर्म का क्षय नहीं होता तब तक 
त्रिदाभास रूप की निवृत्ति नहीं होती है ॥२४३॥। 
जव भोक्ता आदि रूप भ्रम का उपादान कारण जो अज्ञान उसके निवृत्त हो जाने से फिर कंसे 
भोगों में प्रव॒त्ति ओर फिर से "मैं मनुष्य हूँ” यह विपरीत ज्ञान ( प्रतीति ) केसे होने लगती है इसका 
समाधान दृष्टान्त से कहते हें --( अविद्या वाधितानुवृत्ति में यह प्रमाण है ) । 
जैसे रञ्ज्‌ का ज्ञान होने पर भी सपे से पैदा हुए कपकपी आदि की »शान्ति शने:-शनेः ही होती 
है ओर फिर भी मन्द अन्धकार में फेंकी हुई वह रज्जू फिर भी सपिणी प्रतीत होने लगती है । इस शकार 
तत्त्व जान होने पर भी भोगों में प्रवृत्ति और मनुष्य हूँ यह ज्ञान हो सकते हैं ॥२४४।। 


विशेष १ -जीत्रन्मुक्तिस्ता दास्ते प्रतीते द्वेतच्छाया तत्र चास्ति प्रतीतेः । द्वेतच्छाया रक्षणास्ति लेशस्तस्मिन्नर्थे 
स्वानुभूतिः प्रमाणम्‌ । शक्षप शा० ४।४३ जीवन्मुक्तिता है उसकी प्रतीति होती है उस 
जीवन्मुक्ति में द्वैताभास भी है उसकी भी प्रतीति होती है. द्वैत का आभास लेण प्रतीति के 
आधार पर सिद्ध होता है उक्त अर्थ में अपना अनुभव ही प्रमाण है। 


तृप्तिदीपप्रकरणम्‌ 


( ५१९ ) 


दाष्टान्तिके योजयति-- 
एवमारब्धभोगोऽपि शनेः शाम्यति नो हठात्‌ । 
भोगकाले कदाचित्त मर्त्योऽहमिति भासते ॥२४५॥ 
अन्वयः-एवं आरञ्धभोगोऽपि शनैः शाम्यति हठात्‌ न भोगकाले कदाचित्‌ तु मर्त्योऽहं 
इति भासते । 
'एवमिति' ।।२४५॥ 
ननु पुनर्म॑त्य॑त्वबुद्ध युदये तेन तत्त्वज्ञानं बाध्येतेत्या शङ्कयाह-- 
नेतावताऽपराधेन तत्त्वज्ञानं विनश्यति । 
जीवन्मुक्तिब्रतं नेदं कितु वस्तुस्थितिः खलु ॥२४६॥ 

अन्वय : - एतावतापराधेन तत्त्वज्ञानं न विनश्यति इदं जीवनुमुक्तित्रतं न कितु खलु 
वस्तुस्थितः । 

'नैतावतेति' । कदाचिदहं मर्त्यं इत्येवं विधज्ञानोदयमात्रेण आगमप्रमाणजनिततत्त्वज्ञानं न बाध्यते । 
कुत इत्यत आह -जीवन्पु कीति' । इदं मत्येत्वबुद्धय्‌ पाकरणलक्षणं जीवन्मुक्तिव्रतं नियमेनानुष्ठेयं न भवति, 
कितु सम्यग्ज्ञानेन भ्रान्तिज्ञाननिवृत्तिरित्ययं वस्तुस्वभावः, अतः कदाचिन्मत्येत्वबुद्धय्‌दयेऽपि पुनस्तत्त्व- 
ज्ञानान्तरेण तस्या एव बाध्यत्वमिति भावः ॥। २४६॥ 


इसी प्रकार प्रारब्ध का भोग भी शनै:-शनैः (धीरे-धीरे) ही निवृत्त होता है वह जबदेस्ती नहीं 
हटता भोग के समय में कदाचितु ( कभी-कभी ) मैं मनुष्य हूँ ऐवी प्रतोति होने लगती है । यह प्रतीति 
तत्त्व ज्ञान होते ही नष्ट नहीं हो जाती ॥२४५॥ 


शंका - फिर मैं मनुष्य हूँ ऐसी बुद्धि होगी तो उससे तत्त्वज्ञान का बाध हो जायगा । 


कदाचित्‌ (कभी-कभी) हुए “मैं मनुष्य हूँ” इस प्रतीत रूप छोटे से अपराध से आगम (शास्त्र) 
रूप प्रमाण से पैदा हुआ तत्त्वज्ञान नष्ट नहीं होता क्योंकि और यह मनुष्य बुद्धि का हटा देना रूप जो 
जीवन्मुक्ति का ब्रत है, वह नियम से करने योग्य .नहीं है। किन्तु सम्यक्‌ (यथार्थ) ज्ञान से भ्रान्ति 
ज्ञान की निवृत्ति मात्र है यह वस्तु की स्थिति (स्वभाव) है इससे कदाचितु मनुष्य बुद्धि उदय होने 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( ५१२ ) 


भवतु रज्जुसर्पादिस्थले विपरीतज्ञाननिवत्तावपि तत्क्ार्येकम्पाद्यनुवृत्तिः, प्रकृतदृष्टान्ते दशमे 
'दशमस्त्वमसि' इति व'क्यविचारजन्यज्ञानेत भ्रमनिवृत्तो तत्कार्याचुवृत्तिर्नोपलभ्यत इत्याशङ्कयाह-- 
दशमोऽपि शिरस्ताडं रुदन्बुद्ध्वा न रोदिति । 
शिरोव्रणस्तु मासेन शने: शाम्यति नो तदा ॥२४७।। 
अन्वयः -दशमोऽपि शिरस्ताडं रुदन्‌ बुद्ध्वा न रोदिति नः शिरोव्रणस्तु तदा शनेः मासेन शाम्यति । 
'दशोऽपीति’ । 'दशमोऽस्मीति’ ज्ञानोदये सति शिरस्ताडनपूर्वक रोदनमात्र निवर्तते, ताडनजन्य- 
ब्रणस्तु अनुवर्तत एवेत्यर्थः ।।२४७॥ 


पर भी तत्वज्ञान से मत्ये बुद्धि का ही बाध होतः है। मर्त्य बुद्धि में तत्त्वज्ञान का बाध नहीं 
होता" ॥२४६॥ 

यदि कहो कि रज्ज्‌ सर्प आदि स्थल में विपरीत ज्ञान की निवृत्ति होने पर भी उसके कार्ये 
कंप आदि की अनुवृत्ति रहे. प्रकरण 'दशत्राँ तू है” इस दुऽडान्त में इस वाक्य के विचार से उत्पन्न ज्ञान 
से भ्रम की निवृत्ति होने पर उसके कार्य की अनुवत्ति नहीं देखते इस शंका पर कहते हैं - 

दशवाँ मनुष्य भी दशवाँ मैं हुँ यह जानकर अज्ञान दशा में शिर को पीटकर रो र/ था उस 
प्रकार नहीं रोता है परन्तु शिर के ताइने से पैदा हुआ सिर का घाव तो महीने भर में शने:-शने: शान्त 


> 


होता है उसी समय अच्छा नहीं/पोता अर्थात्‌ भ्रम का कार्य शिर का व्रण बना रहता हे ॥२४७॥ 


विशेष १ जैसे रज्जू के ज्ञान से सर्प भ्रान्ति का बाध होने पर भी सर्प ज्ञान जन्य कम्प आदि की बिलम्बर 
से निवृत्ति होती है । वैसे ही प्रत्यक्‌ अभिन्न अधिष्ठान ब्रह्म के ज्ञान से अहंकार आदि जगत्‌ 
भ्रान्ति का बाध होने पर भी प्रारब्ध कर्म का भोग प्रारब्ध के अन्त में ही निवृत्त होता है । 
किवी दूसरे साधः से निवृत्त नहीं होता है तथा च मन्द अन्धकार में फेंकी रज्ज्‌ में जैसे फि 
सपे की प्रतीति होने लगती है । वैसे ही भोग काल में कभी-कभी “मैं मनुष्य हुँ” ऐसी प्रतीति 
होने लगती है। इसको त्राधितानुवृत्ति कहते हैं। यहाँ मिथ्यात्वनिश्चयबाध और प्रपञ्च 
बाधित है उस वाधित का प्रारब्ध पर्यन्त स्थित रहना ही बाधितानुवृत्ति है । 
यद्यपि उपादान अज्ञान के हट जाने पर उक्तके कार्य (प्रपञ्च) की स्थिति अयुक्त है 
तथापि जैसे गौ को ऱ्याघ्र समझकर गाय पर फेंका वाण का वेग, पीछे गाय के पहचान लेने 
और पश्चाताप से धनुष सहित शेंष सब वाणों को नष्ट कर देने पर भी शान्त नहीं होता, 
वह वाण जहाँ तक जा सकता है वहाँ जाकर ही रुकता है । ऐसे ही अज्ञान {और क्रियमाण 


तथा सञ्चित कर्मो का तत्त्वज्ञान से नाश कर देने पर भी मुक्त वाण स्थानीय प्रारब्ध कमें के 


बेग रूप कायं की अनुवृत्ति होती है । 


तृप्तिदीपप्रकरणम्‌ 


(२१२ ) 


ननु ज्ञानोत्तरकालेऽपि संसारानुवत्तो जीवन्मुक्तेः कुतः पुरुषार्थतेत्याशङ्कथ, मुक्तिलाभजन्य- 
हर्षस्य तददुःखाच्छादक्रस्य सत्त्वात्पुरुषाथंतेति दृष्टान्तपूवकमाह- 
दशमामृतिलाभेन जातो हर्षो व्रणव्यथाम्‌ । 
तिरोधत्ते मुक्तिलाभस्तथा प्रारव्धदुःखिताम्‌॥२४८॥ 
अन्वयः दशमामृतिलाभेन जातः हर्षः व्रणव्यथाम्‌ तिरोधत्ते तथा प्रारब्धदुःखिताम्‌ 
मुक्तिलाभः । 
'दशमेति' २४८॥ 
“जीवन्मुक्तिव्रतं नेदम्‌’ 'प्र० ७।२४६) इत्युक्तं, तत्र ब्रतत्वाभावे किमायातमित्यत आह-- 
ब्रताभावाद्यदाऽध्यासस्तदा भ्यो विविच्यताम्‌ । 
रससेवी दिने भुङ्क्ते भूयो भूयो यथा तथा ॥२४८॥। 
अन्वयः - व्रताभावात्‌ यराऽध्यासः तदा भूयो" विविच्यताम्‌ रससेवी दिने यथा भूयो भूयो भड क्ते तथा । 
'ब्रताभावादिति’ । पुनः पुनत्रिचारकरणे दृष्टान्तमाह -“रससेवीति । यथा रससेवी नरः एकस्मिन्नेव 
दिने क्षुद्बाध्रापरिहाराय पुनः पृनर्भुङ कते तद्वदध्याक्षनिवत्तये पुनः पुनविवेक: क्रियता मित्यर्थः ॥२४६। 


शंका . तत्त्वज्ञान के पश्चात भी यदि संसार की अनुवृत्ति होती है तब तो जीवन्मुक्ति के लिए 
पुरुषार्थं भी क्यों करे ? मुक्ति लाभ से उत्पन्न हषे दुःख का आच्छादक होने से पुरुषार्थता बन सकेगी इसे 
दुष्टान्तपूर्वक कहते हैं--- 
जैसे दशम के मरने के लाभ को सुनकर उत्पन्न हुआ हषं घाव के दुःख को भुला देता है। 
इसी प्रकार मृक्ति का लाभ भी प्रारब्ध से मिलने वाली दुःख की स्थिति को छिपा देता है इसलिए संसार 
की अनुवृत्ति चाहे हो तो भी जीवन्मुक्ति के लिए पुरुषार्थं करना लाभदायक तो है ही ॥२४८॥ 
जीवन्मुक्ति ब्रत नहीं है इसलिए - 
जीवन्मुक्ति ब्रत^ के अभाव से जब अध्यास हो तब ऐसे बारम्बार विवेक करे दृष्टान्त कहते हैं । 
जैसे पारा सोना भस्म आदि रसों का औषधिरूप से सेवन करने वाला मनुष्य एक ही दिन में क्षुधा की 
पीड़ा हो हटाने के लिए बार-बार भोजन करता है। इसी प्रकार अध्यास की निवृत्ति के लिए जीवन्मुक्त 
ज्ञानी को बार-बार देहादि से अपना भेद ज्ञान रूप विवेक करना चाहिए ॥२४६॥ 
विशेष -१ जैसे एकादशी का ब्रत अन्न कण के भक्षण से भंग हो जाता है वसे ही जीवन्मुक्ति ब्रत 
कदाचित्‌ अध्यास की उत्पत्ति से भंग नहीं होता । हाँ ज्ञानी को अध्यास जन्य दुष्ट दुःख 
रूप विक्षेप की निवृत्ति के लिए बार-बार ब्रह्म विचार करना चाहिए । जो भूत भविष्य 
फा० ६५ 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 
( ५९४ ) 


ज्ञानेना निवत्येस्य प्रारब्धकर्मफलस्य केन तहि निवृत्तिरित्याशङ्कच, ताडनजन्यब्रणस्य औषधेनेव 
भोगेनैव निवृत्तिरित्याह - 
शमयत्यौषधेनायं दशमः स्वं व्रणं यथा । 


भोगेन शमयित्वैतत्प्रारब्धं मुच्यते तथा ॥२५०॥। 


अन्वय : - यथा अयं दशमः स्वं व्रणं औषधेन शमयति तथा एतत्‌ प्रारब्धं शमयित्वा भोगेन 
मुच्यते । 
'शमयतीति' ॥२५०॥ 


यदि कहो कि ज्ञान से भी न हटने वाला जो प्रारब्ध कर्मं फल, उसकी किससे निवृत्ति होती है यह 
शंका करके उत्तर देते हैं कि ताडनजन्यत्रण की निवृत्ति औषध से सम्भव है इस प्रकार भोग से ही 
प्रारब्ध क्षय होता है-- 
जिम प्रकार दशवाँ मनुष्य औषधि से शिर के घाव को अच्छा कर लेता है। ऐसे ही" यह तत्त्व 
ज्ञानी भी भोग से प्रारब्ध को शान्त करके मुक्त होता है ॥२५०॥। 


और वर्तमान रूप तीन प्रकार का प्रतिबन्धक है संशय और विपरीत भावना ज्ञान की 
उत्पत्ति में प्रतिबन्ध नहीं, किन्तु माता-पिता की सेवा में आसक्त रोगी पुत्र के रोग की 
तरह ज्ञान के फल में या सफल दुढ़ज्ञान में प्रतिबन्ध हैं और ज्ञान उत्पत्ति के पीछे प्रारब्ध 
पयेन्त अदुष्ट अविद्या की विक्षेप शक्ति जन्य जो अध्यास रूप विक्षेप है वह ज्ञान के फल 
जीवन्मुक्ति और विदेह मुक्ति प्रतिबन्धक नहीं । किन्तु जीवन्मुक्ति के विलक्षण आनन्द 
में प्रतिबन्ध है । इससे अध्यास के न रहने रूप व्रत के अभाव हुए भी जीवन्मुक्ति के 
विलक्षण आनन्द के लिए बारम्बार ब्रह्मा विचार कतव्य है । 


विशेष १ - प्रारब्ध निमित्त से उत्पन्न शरीररू।ी ब्रण है औषधि लेप के स्थान पर अन्न, जल 
को ब्रण के प्रक्षालन की तरह देखना और वस्त्र को ब्रण के पट्टी की जगह देखना, 
इस प्रकार अन्न, जल, वस्त्र आदि द्वारा प्रारब्ध की निवृत्ति करके ही ज्ञानी विदेह 
मुक्त होता है । 


तृप्तिदीपप्रकरणम्‌ 
( ५१५ ) 


अपरोक्षज्ञानशोकनिवृत्त्याख्ये उभे इमे अवस्थे जीवगे ब्रूते 'आत्मानं चेत्‌' (ब्र ४४।१२) इति 
श्रुतिरित्यनेन श्लोकेन । 'आत्मानं चेद्विजानीयादयमस्मीति पूरुषः । किमिच्छन्‌ कस्य कामाय शरीरमनु- 
संज्वेरत्‌' (वृ ४।४।१२) इत्यस्मिन्मन्त्रे प रोक्षज्ञानशोकनिवृत्त्याख्ये जीवावस्थे द्वे अभिहिते इत्युक्तम्‌, इदानीं 
तदभिधानसूचितां जीवरय सप्तमीं तृप्तिलक्षणामवस्थां वृत्तानुकीतंनपूर्वंकं वक्तुमारभते - 

किमिच्छन्निति वाक्योक्तः शोकमोक्ष उदीरितः । 
आभासस्य ह्यवस्थैषा षष्ठी तृप्तिस्तु सप्तमी ॥२५१॥ 

अन्वय : -किम्‌ इच्छन्‌ इति वाक्योक्तः शोकमोक्ष: उदीरितः अभासम्य एषा षष्ठी अवस्था हि 
तृप्तिस्तु सप्तमी । 

'किमिच्छन्निति' । किमिच्छन्‌' इत्यृत्त रार्धनाभिहितो यः शोकमोक्षः स एतावता ग्रन्थसंदर्भणो- 
दीरितोऽभिहितः । एषा 'अज्ञानमावतिस्तद्रद्विक्षेपशच परोक्षधीः । अपरोक्षमतिः शोकमोक्षस्तृप्तिनिरङ कुशा, 
(प्र ७२३, इत्यनेन श्लोकेनाभिहित।सु सप्तसु जीवावस्थासु षष्ठीत्याह-'आभासस्येति’ 1 सप्तमौ 
व्याख्यायत इति शेषः ॥२५१॥ 


अपरोक्ष ज्ञान और शोक निवृत्ति ये दोनों अवस्था जीव की हैं । आत्मानं चेत्‌ यह श्रुति कहती है 
कि यदि पुरुष आत्मा को मैं यह आत्मा हूँ इस प्रकार विशेष रूप से जान जाय तो फिर क्या इच्छा करता 
हुआ और किस कामना से शरीर के पीछे दुःखी हो इस मन्त्र में पूर्वोक्त दोनों अवस्था जीव की है यह 
पहले कह आये । अब्र उत अत्रस्थाओं के कथन से सूचित की जो जीव की तृप्ति रूप सातवीं अवस्था है 
उसका वृत्तान्त पूर्वक वर्णत करते हैं। 

क्या इच्छा करता हुआ शरीर को दुःख दे इस श्लोक में कहा शोक का मोक्ष या त्याग, पूर्वोक्त 
ग्रन्थ से जो वर्णन किया है वह चिदाभास को छठी अवस्था है और सातवीं तृप्ति अवस्था का अब वर्णन 
करते हैं ॥२५१॥ 

क्या इच्छा करता हुआ इस पहले आधे वाकय से कहा जो शोक का मोक्ष (त्याग) वह इतने 
पूर्वोक्त ग्रन्थ के समूह से करा-अज्ञान, आवरण, विक्षेप परोक्षज्ञान, अपरोक्षज्ञान, शोकमोक्ष और निरंकुश 
तृप्ति इम श्लोक में कही सातो जीव की अवस्थाओं में यह शोकनिवृत्तिूप शोकमोक्ष, जीव की छठी 
अवस्था है सप्तमी तृप्ति अवस्था का अब वर्णन करते हैं ॥२५१॥ 


श्री पञ्चदशी मीर्मासा 


( ५१९ ) 


अपरोक्षज्ञानजन्यायास्तृप्तेतिरड्कुशत्वं प्रतियोगिप्रदर्शनपुर:सरं प्रतिजानीते-- 
साङ्कुशा विषयेस्तृप्तिर्यिं तृप्तिनिरङ्कुशा । 
कृतं कृत्यं प्रापणीयं प्राप्तमित्येव तृप्यति ॥२५२।। 
वय :--इयं विषयैस्तृप्तिः साङ कुशा (अन्या) तृप्तिः निरङ कुशा कृत्यं कृतं प्रापणीयं प्राप्तं 
इत्येव तृप्यति । 
“साड कुशेति' । दिषयलाभजन्यायास्तृप्तेविषयान्तरक़ामनया कुण्ठितत्वात्साङ, कुशत्वं, अस्यास्तु 
तदभावान्निरङ्क्रुशत्वम्‌ । तदेव दशयति --'कृतमिति' ॥२५२॥ 
कृतकृत्यत्वमेवोपपादयति -- 
ऐहिकामुष्मिकब्रातसिद्ध्ये मुक्तेश्च सिद्धये । 
बहु कृत्यं पुराऽस्याभ्षूत्तत्सवंमधुना कृतम्‌ ॥२५३॥ 
अन्वयः - ऐहिकाम्‌ष्मिकब्रातसिद्धये मुक्तेश्च सिद्धये पुरा अस्य बहु कृत्यं अभूत्‌ तत्‌ सर्वं अधुना कृतम्‌ । 
'ऐहिक्ेति’ । अस्य व्रिदुधस्तत्त्वज्ञानोदयात्पूर्वमिह लोके इष्टप्राप्तये अनिष्टनिवृत्तये च कृषि- 
वाणिञ्यादिकं स्वर्गादिसिद्धये यागोपासनादिक, मोक्षसाधनज्ञानसिद्धये श्रवणादिकं चेति बहुविधं क्तंव्य- 


म।सीत्‌ ¦ इदानीं तु सांसारिकफलेच्छाभावादब्रह्मानन्दसाक्षात्कारस्य सिद्धत्वाच्च तत्सर्वं कृषियागश्रवणादिकं 
कृतं कृतप्रायमभूत्‌ अतःपरमनुष्ठेयत्वाभावादित्यर्थः ॥२५३॥ 


अपरोक्षज्ञान से उत्पन्न जो तृप्ति उसको निरकुश रूप का प्रतियोगी (साङ कुश) को दिखाकर 
वर्णन करते हैं-- 

विषयों के लाभ से जो तृप्ति होती है । वह अंकुश सहित है। दूसरे विषय की कामना 
से कुण्ठित होने के कारण परिमित तृप्ति है । आत्मा के अपरोक्न ज्ञान से जो तृप्ति होती है निरंकुश है 
(अपरिमित है! इस तृप्ति में इस प्रकार मुमुक्षु तृप्त होता है मैंने करने के योग्य सब कर लिया, प्राप्त होने 
योग्य (ब्रह्म) मुझे प्राप्त हो गथा अर्थात्‌ करने व प्राप्त होने योग्य कुछ भी शेष नहीं रहा ॥२५२॥ 

अत्र कृत कृत्यता का ही वर्णन करते हैं कि - 

इस लोक में और परलोक और मुक्ति की सिद्धि के लिए ज्ञानी को ज्ञान से पूर्ब बहुत कृत्य रहा 
वह सब अब कर लिया ॥ २५३॥। 

इस विद्वान्‌ (ज्ञाती) को तत्त्वज्ञान होने से पहले इस लोक की इष्ट प्राप्ति और अनिष्ट की 
निवत्ति के लिए कृषि वाणिज्य आदि ओर स्वर्ग आदि की सिद्धि के लिए यज्ञ, उपासना आदि और मोक्ष 
के साधन ज्ञान की सिद्धि के लिए श्रवण, मनन आदि बहुत प्रकार का कृत्य रहा । वह सब अब ब्रह्म का 
अपरोक्ष ज्ञान होने पर कर लिया । अब सांसारिक फल की इच्छा के अभाव से ब्रह्मानन्द का साक्षात्कार 
हो जाने के कारण वह सब कृषि वाणिज्य आदि प्रायः कृत्य सा ही है। कारण उसके करने का फल नहीं 
है । अब कुछ करना शेष नहीं रहा ॥२५३॥ 


तृप्तिदीपप्रकरणम्‌ 
( ४१७ ) 


एवं कृतकृत्यत्वम्‌पपाद्य, तत्फलभूतां तृप्ति दर्शयति-- 
तदेत्कृतकृत्यत्व॑ प्रतियोगिपुर:सरम्‌ । 
अनुसंदधदेवायमेवं तृप्यति नित्यशः ॥॥२५४॥। 
अन्वय:--तदेतत्‌ प्रतियोगिपुरस्सरं कृतकृत्यत्वं एवं अनुसंदधदेव अयं नित्यशः तृप्यति । 


'तदेतदिति' । प्रतियोगिप्रःसरं प्रतियोग्यनुसंधानपूर्वक यथा भवति तथा एवं वक्ष्यमाणप्रकारेण 
सवंदा तृप्यति ॥२५४॥ 


तदेवानुसंधानं प्रपञ्चयति-- 
दुःखिनोऽज्ञाः संसरन्तु कामं पुत्राद्यपेक्षया । 
परमानन्दपूर्णोऽहं संसरामि रि मिच्छया ॥२५५॥ 
अन्वयः- दुःखिनो अज्ञाः पत्राचपेक्षया कामं संसरन्तु परमानन्दपूर्णोऽहं इच्छया किम्‌ 
संसरामि । 
'दुःखिनोऽज्ञा इत्यादिना’ । कृतकृत्यतया तृप्तः प्राप्तप्रप्यतया पूनः' ( प्र १४।५८ ) इत्यतः 
प्राक्तनेन ग्रन्येत । तत्र तावदेहिकसुखाथिभ्यो वेलक्षण्यं स्वस्य दशेयति--'दुःखिन इति ॥२५५॥ 


इस तृप्ति के स्मरण को विस्तार से दिखाते हैं-- 


आगे २४१वैं श्लोक में कहेंगे । इस लोक सुखाथि से विलक्षण ज्ञानी को दिखाते हैं । दु खी 
और अज्ञानी मनुष्य पुत्र आदि को अपेक्षा से संसारिक व्यवहार में चाहे फसे रहें, परन्तु परमानन्द से 
पूर्ण मै किसरी इच्छा से संधार को प्राप्त होऊं अर्थात्‌ निरपेक्ष मेरा संसार से कुछ प्रयोजन नहीं 
है ॥२५५॥ को ६ 

इस प्रकार कृत कृत्यता को कहकर उसका फल जो तृप्ति उसका वर्णन करते हैं: 

इस प्रकार यह ज्ञानी इस अपनी ब्रह्मभाव रूपी कृतकृत्यता को ओर कृतङ्गृत्यता विरोधी 


बातों के साथ-साथ उसका अनुसंधान (स्मरण करता हुआ यह चिदाभास आगे कहे प्रकार से नित्य 
तृप्त रहने लगता है ।२५४॥ 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 
( ५१ ) 


स्वर्गाद्यर्थ कर्मानुष्ठातृभ्यो वैलक्षण्यमा ह-- 

अनुतिष्ठन्तु कर्माणि परलोकयियासवः । 

सर्वलोकात्मकः कस्मादनुतिष्ठामि कि कथम्‌ ॥२५६॥ 
अन्वयः-परलोकयियासः कर्माणि अनुतिष्ठन्तु सर्वलोकात्मकः कि कथं कस्मात्‌ अनुतिष्ठामि । 
'अनुतिष्ठन्त्विति’ ॥२५६॥ 
ननु स्वार्थंप्रवृत्यभावेऽपि परार्थंप्रवृत्तिः किं न स्यादित्याशङ्कयाधिकाराभावात्‌ साऽपि 

नास्तीत्याह 

व्याचक्षतां ते शास्त्राणि वेदानध्यापयन्तु वा । 

येऽत्राधिकारिणो मे तु नाधिकारोऽक्रियत्वतः ।।२५७।। 
अन्वयः=- ते शास्त्राणि व्याचक्षतां वेदान्‌ वा अध्यापयन्तु ये अत्र अधिकारिणः मे तु अक्रियत्वतः 


अघिकारो न । 
“व्याचक्षतामिति' ॥२५७॥ 


स्वर्गादि कर्मानुष्ठान से ज्ञानी की विलक्षणता को कहते हैं-- 

परलोक जाने की इच्छा वाले पुरुष भले ही यज्ञ उपासना शुभ कर्म करें, परन्तु सर्वलोक 
स्वरूप मैं क्यों किसी कमे को किस प्रकार करू केसे करू, अर्थात्‌ परलोकार्थ कर्म भो मेरा कर्तब्य 
नहीं ॥२५६॥ 

शंका अपने लिए प्रवृत्ति के न होने पर भी दूसरों के लिए ज्ञानी की प्रवृत्ति होगी, अधिकार 
के अभाव से प्रवृत्ति सम्भव नहीं 

जो आचार्य परार्थं के अधिकारी हैं वे भलेही शास्त्रों की व्याख्या करें या वेद को पढावे, मै 
तो अब क्रिया रहित हूं इस कारण मेरा उन कर्मो में अधिकार ही नहीं है, अर्थात्‌ वाणी के व्यापार का 
अकर्ता हूं ॥२५७॥ 


छ 


तृप्निदीपप्रकरणम्‌ 


( ५१६ ) 


ननु स्वदेहभरणाथं भिक्षाहरणादिकं परलोकार्थस्नानदिकं च भवता क्रियमाणमुपलभ्यते, 
अतोऽक्रियत्वमसिद्धमित्य।श ङ्कय तदपि स्वदृष्टय नेवास्ति कित्वन्येरेव कल्पितमित्याह-- 
निद्राभिक्षे स्नानशौचे नेच्छामि न करोति च। 
द्रष्टारश्चेत्कल्पयन्ति कि मे स्यादन्यकल्पनात्‌ ।२५८॥। 
अन्वयः निद्राभिक्षे स्नानशौचे नेच्छामि न करोमि च द्रष्टारः कल्पयन्ति चेत्‌ अन्यकल्पनातु 
मे कि स्यात्‌ । 
निद्रेति’ ॥२५८॥ 
अन्यकल्पनयापि बाधोऽस्तीत्याशङ्कय, तदभावे दृष्टान्तमाह - 
गुञ्जापुञ्जादि दह येत नान्यारोपितवह्िना । 
नान्यारोपितसंसारघर्मानेवमहं भजे ॥२५५॥। 
अन्वयः—गुञ्जापुञजादि अन्यारोपितवह्विना न दह्येत अन्यारोपितसंसारधर्मान्‌ एवं 
अहूं न भजे । 
'गुञ्जापुञ्जेति’ ॥२५४॥ 


यदि कहो कि अपने देह के पोषणाथं भिक्षा लाना और परलोकार्थ स्नान आदि का करना बाप 
में देखते हैं, इससे क्रिया रहित रूप कंसे आप में घट सकता है इस शंका पर कहते हैं कि वह सब भी 
तत्त्वज्ञान की दृष्टि से नहीं है किन्तु इसमें दूसरों को कल्पना मात्र है - 


क्योंकि निद्रा, भिक्षा स्नान, शौच आदि कर्मों को मैं चिदाभास न तो चाहता हूँ न करता ही 
हुँ । यदि देखने वाले मुझमें कल्पना करें, अन्यों की कल्पना से मुझे क्या बने या विगड़ेगा, वह भेरी 
बाधक नहीं ॥२५८॥ 


यदि कहो कि अन्य की फल्पना से भी बाध होता है उत्तर बाध के अभाव में दृष्टान्त कहते हैं-- 


गुङजा ( लाल घुंघची ) समूह को {कोई अग्नि समझे तो उस अग्नि से दाह उत्पन्न नहीं 
करती ऐसे दुसरे पुरुषों से आरोपित जो संसार के धमं हैं उनको मैं भी नहीं अपनाता (भजता) ॥२५६।। 


श्री पञ्चदशी मीमासा 


(0० १) 


ननु फनान्तरेच्छाभावे कर्मानुष्ठानं मा भूत्‌, तत्त्वसाक्षात्काराय श्रवणादिकं कर्तेव्यमेवेत्याश ङ्कूघ, 
अज्ञानाद्यभाववच्छूवणादिकतृ त्वमपि नास्तीत्शाह - 
श्वण्वन्त्वज्ञाततत्त्वास्ते जानन्कस्माच्छ्ृणोम्यहम्‌ । 
मच्यन्तां संशयापस्ता न मन्येऽहमसंशयः ।।२६०॥ 


अन्वय : अज्ञाततत्त्वाः शृण्वन्तु जानन्‌ कस्मात्‌ श्टृणोभ्यहम्‌ संशयापन्ना मन्यन्तां असंशयः अहृ 
न भन्ये । 


“ऽजुण्वा न्त्वितिः । अज्ञाततत्त्वाः, अज्ञातं ब्रह्मात्मैकत्वलक्षणं तत्त्वं येस्ते तथाभूताः श्रवणं कुर्वन्तु | 


तत्त्वमित्थमन्यया वेति संशयवन्तो मननं कुर्वन्तु मम तदुभयाभावान्नोभयत्र प्रवृत्तिरित्यर्थ: ॥२६०॥ 
या भूतां श्रवणमनने, विपर्येयनिरासार्थ निदिध्यासनं कर्तव्यमित्याशङ्कय, देहादावात्मत्वबुद्धि- 
लक्षणस्य विपर्ययस्याभावात्तदपि नानृष्ठेयमित्याह - 
विपयस्तो 1नदिध्यासेत्कि ध्यानमविपर्ययात्‌ । 
हात्मत्वविपर्यासं न कदाचिद्‌ भजाम्यहम्‌ ॥२६१।। 
अन्वयः -वियथेस्तः निदिऽ्यासेत्‌ अतिपर्ययार्‌ ध्यातं कि देहात्मत्वंविपर्यासं अहं कदाचिद्‌ न भजामि । 
'विपयेस्त इति ॥२६१॥ 


यदि रहो कि अन्य फलों की इच्छा के अभाव से कर्मो का अनुष्ठान मत हो, तत्त्व ज्ञान के लिए 
श्रवण मननादि करने ही पडंगे अज्ञान आदि के अभाव में श्रवणादि का भी कर्तव्य नहीं हैं-- 
अज्ञात है तत्त्व जिसको वे सुने मैं जानता हूँ क्यों सुनूं और संशय से युक्त मनुष्य मनन करे 
असंशय मैं क्यो सतत करू ॥। ` ६०।। च 
_____ नहोंजाना है तत्त्व ब्रह्म और आत्मा की एकता रूप जिन्होने, ऐवा अज्ञानी मुमुक्षु भले ही श्रवण 
करे । सैं तत्त्व ज्ञानी श्रवण क्यों करू और तत्त्व ऐसा है या अन्य प्रकार का है । ऐसे सञ्चय से युक्त पुरुष 
मन्त करें । संशय से रहित मैं स्या सतत करू । मेरे मे अज्ञान का अभाव है श्रवण मनन दोतों का कर्ता 
श्री मैं तहो हो सकता २२०१! 


यदि कहो कि अदय, सनन सत 
को अवश्य अपेक्षित है. ऐसी आसङ्क कर कहते हे 
ल 
नहीं है । अतः निदिष्यासन का अनुष्ठान नहीं दै 
जिसको विपरोत ज्ञान हो वह निदिघ्यासन करे विपरीत ज्ञान के अभाव-में मुझे (चिदाभास) 
ज्यात को क्या आवस्यकता है देहेन्दिय आत्मा है यह जो विपरीत हार ज्ञान, का अभाव होने से उसको मै 
कदाचित भो रहो भजता हूँ । अर्थात मुझे कभो भौ नही होता है ॥२६१॥ 


निवत्ति के लिए निदिथ्यासन तो ज्ञानी 


देहादि वस्तुओ में आट्मड्द्धिख्प विपर्यय 
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तृप्तिदीपप्रकरणम्‌ 
( ५२१ ) 


ननु विपर्येयांभावे 'अहं मनुष्य” इति व्यवहार: कथं घटत इत्याशङ्कय, वासनावशाद्भवतीत्याह-- 
अहं मनुष्य इत्यादिव्यवहारो विनाप्यमुम्‌ । 
विपर्यासं चिराभक्यस्तवासनातो$वकल्पते ॥२६२॥ 
अन्वय :--अहं मनुष्यः इत्यादि व्यवहारः अमुं विनापि विपर्यासं चिराभ्यस्त वासनातः 
अवकल्पते । 
'अहमितिः ॥२६२॥ 
तह्य स्थ व्यवहारस्य निवृत्तिसिद्धये ध्यानं संपाद्यमित्याशङ्कय, प्रारश्घक्षयमन्तरेणास्य निवत्ति- 
नास्तीत्याह - 
प्रारव्धकर्मणि क्षीणे व्यवहारो निवतंते । 
कर्माक्षये त्वसौ नेव शाम्पेद्ध यानसहस्रत: ॥२६३॥ 
अन्वय :--प्रारब्धकर्मेणि क्षीणे व्यवहारो निवर्तते कर्माक्षये तु असौ ध्यान सहस्रतः नेव 
शाम्येत्‌ । 
प्रारन्धेति' ॥२६३॥ 


शंका - विपरीत ज्ञान के अभाव में “मैं मनुष्य हूँ” यह व्यवहार केसे होगा, वासनाओं से होगा 
इस प्रकार कहते हैं -- 


मैं मनुष्य हुँ इत्यादि यह व्यवहार तो इस विपरीत ज्ञान के बिना भी अनादिकाल से है अभ्यास 
जिसका ऐसी वासना से चलता ही रहता है ॥२६२॥ 


यदि कहो कि इस व्यवहार की निवृत्ति के लिए ध्यान करना चाहिए ऐसी आशङ्काकर उत्तर 
' देते हैं कि प्रारव्ध कर्मश्नय के बिना व्यवहार निवृत्ति नहीं होती है-- 


प्रारब्ध कमे के क्षीण होने पर ही व्यवहार निवृत्त होता है ओर प्रारब्ध कमें के क्षय बिना तो 
यह सहस्र प्रकार के ध्यान से भी व्यवहार शान्त (निवृत्त नहीं होता) ॥२६३॥ 


फा० ६६ 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 
( ५२२ ) 


ननु प्रारब्धनिमित्तकस्यापि व्यवहारस्य विरलत्वाय ध्यानं कतेव्यमेवेत्याशद्धूघ, व्यवहारस्य 
अवाधकत्वदर्शनात्तन्निवृतये ध्यानमननुष्ठेयमित्याह-- 
विरलत्वं व्यवहृतेरिष्टं चेद्ध यानमस्तु ते । 
आबाधिकां व्यवहृति पश्यन्ध्यायाम्यहं कुतः ॥२६४॥ 
अन्वय :-व्यवहृतेः इष्टं विरलत्वं चेत्‌ ते ध्यानं अस्तु अबाधिकां व्यवहरति पश्यन्‌ अहं कुतः 
ध्यायामि । 
'विरलत्वमिति’ ॥२६४॥ 
ध्यानस्य अकर्तेव्यत्वेऽपि विक्षेपपरिहाराय समाधिः कतंव्य इत्याशङ्कय, विक्षेपसमाधायोर्मनो- 
धर्मत्वान्न विक्षेपनिवारकेऽपि समाधौ ममाधिकार इत्याह-- 
बिक्षेपो नास्ति यस्मान्मे न समाधिस्ततो मम । 
विक्षेपो वा समाधिर्वा मनसः स्याद्विकारिणः ॥ २६५।। 
अन्वय :-यस्मात्‌ में विक्षेपः नास्ति ततो मम न समाधिः विक्षेपः समाधिः वा विकारिणः 
मनसः स्यात्‌ । 
'विक्षेप इति’ ॥२६५॥ 


यदि कहो कि प्रारब्ध से उत्पन्न व्यवहार की विरलता (कमी) के लिए घ्यान करने योग्य है 
ऐसी आशङ्का कर कहते हैं कि व्यवहार तत्त्वज्ञान में बाधक नहीं है उसकी निवृत्ति के लिए ध्यान का 
अनुष्ठान अनावश्यक है-- 


व्यवहार को कम करने के लिए यदि ध्यान करना है तो ध्यान करो अर्थात्‌ ध्यान से व्यवहार 
निवृत्ति तुम्हारे मत में रहे में तो व्यवहार को अवाधक (हानि न कर्ता), देखता हुआ मैं क्यों ध्यान करू 
अर्थात्‌ मेरी दृष्टि में ज्ञानी का व्यवहार बाधक नहीं ॥२६४॥ 


शंका--ध्यान का करना न होने पर भी विक्षेप की निवृत्ति के लिए समाधि तो करनी ही चाहिए 
ऐसी आशङ्काकर कहते हैं कि विक्षेप और समाधान ये दोनों ही मन के धर्म होने से विक्षेप को निवारण 
करने वाली समाधि में भी मेरा अधिकार नहीं है - 

जिससे मुझे विक्षेप नहीं है इससे समाधि भी मुझे नहीं है । क्योंकि विक्षप और समाधि ये दोनों 
भिकारी मन को होते हैं इससे विक्षेप की निवतंक समाधि में भी मेरा अधिकार नहीं है ॥२६५॥ 


खुप्तिदीपप्रकरणम्‌ 


( ५२३ ) 


ननु तथापि समाधिफलमनुभवः संपादर्न य इत्याशङ्कय, तस्य मत्स्वरूपत्वान्न संपाद्यत इत्याह-- 


नित्यानुभवरूपस्य को मे वाऽनुभवः पृथक्‌ । 
कृतं कृत्यं प्रापणीयं प्राप्तमित्येव निश्चयः ॥ २६६॥। 


अन्वयः नित्यानुभवरूपस्य में पृथक्‌ अनुभवःकः कृत्यं कृतं प्रापणीयं प्राप्तं इत्येव निश्चयः । 
'नित्येतिः । उपपादितं कृतकृत्यत्वं निगमयति -- कृतं कृत्यमिति’ ॥२६६॥ 


यदि कहो कि समाधि का फल अनुभव तो करना चाहिए-वह अनुभव (ज्ञान) मेरा स्वरूप है 


इसलिए उसे संपादन करने की आवशयकता नहीं है-- 


उत्पत्ति विनाश रहित मुझें नित्य अनुभव (ज्ञान) रूप जो में हूँ उस मुझसे पृथक्‌ अनुभव कौन- 


सा है अर्थात्‌ कोई भी नहीं इसे कृत्यं (करने योग्य कृतं (कर लिया) ओर प्राप्त होने योग्य प्राप्त हो गया 
यह निश्चय जो मेरा है वह सिद्ध हुआ ।' ॥२६६।' 


गीता ३।१७ शंकरानन्दी टीका में है। विद्वान्‌ यजते, इति श्रतेः, ज्ञानी जीवन्मुक्त, को 
कमं करना चाहिए। इस प्रश्‍न के उत्तर में दो पक्ष «सम्भव हैं--(१) स्वार्थ के लिए 
अथवा (२) परार्थं के लिए । स्वार्थ पक्ष के भी दो पक्ष हैं (१) इह्‌ लोक सम्बन्धी फल 
के लिए अथवा (२) परलोक सम्बन्धी फल के लिए । इस लोक सम्बन्धी फल के भी 
तीन विकल्प हैं (१) शरीर रक्षार्थः (२) पुत्र शिष्यादि परिग्रह को रक्षार्थं अथवा 
(३) विलासार्थ, (१) शरीर रक्षार्थ ज्ञानी विद्वान्‌ कर्मं नहीं करता भागवत्‌ २।२। सिद्धे 
ऽन्यथार्थेन यतेत० के अनुसार शरीर रक्षा तो प्रारब्ध के अधीन हैं (२, परिह की रक्षार्थ 
भी ज्ञानी कर्म नहीं कर सकता एवं वे तमात्मानं विदित्वा वृ ३।४।१। के अनुसार वह 
तो पत्र, वित्त और लोक इन तीनों एषणाओं से ऊपर उठ चुका होता है और (३) विला- 
सार्थे भी ज्ञानी कर्म नहीं कर सकता । अब परलोक सम्बन्धी फल में भी तीन पक्ष 
सम्भव हैं । (१) स्वर्ग (२) अपवर्ग (३) आत्मशुद्धिः (१ स्वगे के लिए वह क्यों कमें 
करेगा उसके तो यहाँ ही सब काम तष्ट हो चुके हैं पर्याप्तकामस्य कृतात्मनस्तु इहैव 
सर्वे प्रविलियन्ति कामा० मु० ३।२।२। (२) वह्‌ जीवन्मुक्त है तो मोक्ष के लिए भी वह 
कर्म न करेगा “न कर्म णा न प्रजया कैव० उ० ३। अब (३) आत्म शुद्धि के भी तीन पक्ष 
सम्भव हैं १) शरीर शुद्धि (२) चित्त शुद्धि (३) और आत्मा की शुद्धि ! इनमें (१) शरीर 
शुद्धि तो कर्म से सम्भव नहीं है “कलेवर मूत्रपुरीषभाजनम्‌' शरीर में मूत्र, पुरीष, मांस 
अस्थियाँ जो हैं (२) ज्ञान तो शुद्ध चित्त वाले को ही होता है । यतयः शुद्ध सत्त्वा० मु० 
उ० ३।२।६। तो चित्त शुद्धि की विद्वान्‌ को आवश्यकता ही नहीं है (३) जात्मशुद्धि की 
तो कल्पना भी नहीं हो सकती ''अस्नाविरं शुद्धमपापविद्धम्‌० ई० उ० ५। शुद्ध निरवयव, 
अत्रिषय, आत्मा की शुद्धि की दो कल्पना भी नहीं हो सकती । अब यदि परार्थं ,लोकार्थ) 


श्री पश्वदशी मीमांसा 
( ५२४ ) 


एवं सर्वत्र कतृ त्वानभ्युपगमेऽनियतबृत्तितः प्रसज्येतेत्या शङ्कूच, प्रारब्धवशात्प्राप्तमनियतवृत्तित्व 
मङ्गीकरोति- 
व्यवहारो लौकिको वा शास्त्रीयो वाऽन्यथापि वा । 
ममाकतु रलेपस्य यथारब्धं प्रवर्तताम्‌ ॥॥२६७॥ 


अन्वय :-व्यवहारः लौकिको वा शास्त्रीयो वा अन्यथापि वा अकतुः अलेपस्य मम यथारब्धं 
प्रवतेतास्‌ । 
“व्यवहार इति' । लौकिको भिक्षाहारादिः, शास्त्रीयो जपसमाध्यादिः,'अन्यथापि वा प्रतिषिद्धेटि- 
सादिर्वा व्प्रवहारः कतृ त्वभोकतृत्त्ररहितस्य मम प्रारब्धं कर्मानतिक्रम्य प्रवतेता मित्यर्थः ॥२६७॥ 


यदि कहो कि सब कर्मों में आत्मा को कर्ता न मानोगे सब व्यवहारों में नियम न रहेगा यही 
हो अन्य न हो इस शंका का उतर प्रारब्ध कर्म के अनुसार अनियत वृत्ति को स्वीकार करते हैं 


लौकिक शास्त्रोक्त भोजन आदि और शास्त्रोक्त जप, समाधि आदि अन्यथा हिसा आदि प्रति 
सिद्ध अन्य व्यवहार भी हैं वह कर्ता भोक्त आदि से रहित मेरा (जो मैं हूँ) प्रारब्ध के अनुसार चलता रहे 
तो चले क्योंकि तीव्र प्रारब्ध भोग के बिना निवृत्त नहीं होता ॥२६७॥ 


कर्म माने तो वह अपरोक्ष ज्ञानी है या परोक्ष ज्ञानी है, सन्यासी है या गृहस्थ है 
(१) इनमें से अपरोक्ष ज्ञानी संन्यासी निरभिमान और सब कर्मो का उनके साधनों का 
त्याग किये होता है। प्रवृत्ति के छः कारणों का सन्ध्या स्नानं जपो होउ स्वाध्यायो 
देवतार्च नम्‌, वैश्वदेवं तथानित्यं षट्‌ कर्माणि दिने दिने । ब्रह्मात्मा की एकता को जानने 
वाले में सर्वथा कर्मो का अभाव हो जाता है (२) अपरोक्ष ज्ञानी गृहस्थ को जब ब्रह्मात्म 
की एकता का ज्ञान उत्पन्न हो जायेगा तो वह याज्ञवल्य आदि की तरह तन एषणाओं से 
ऊपर उठ जायेगा प्र।णोह्यष० मु० ३॥१।४। यह श्रुति प्रमाण हैं । अपरोक्ष ज्ञाती को 
लोक संग्रहार्थं कम करना पड़ता है।यह मानना भी उचित नहों, क्योंकि ऐसा ज्ञानी 
सिद्ध होगा या साधक सिद्ध को दृष्टि में तो सारा संसार ही मुक्त है वह संग्रह किसके 
लिए करेगा ? साधक मुमुक्ष को लोक सग्नहार्थ कम करना चाहिए ऐसा कोई श्रुति 
विधान नहीं है । किन्तु यही कहा है कि मुमुक्षु को ब्रह्मनिष्ठा करना चाहिए । उसे तो 
समाधि से ही अवकाश नहीं मिल सकता । इसलिए आभासरूप आत्मज्ञानवान्‌ परोक्ष 
ज्ञानी ही लोक स ग्रहार्थ कम करता हैया ब्रह्मा के रचे व्यास, अगस्त्य, पराशर, वशिष्ठ, 
शङ्कराचार्य आदि महापुरुष अधिकारी निग्रह, अनुग्रह करने में समर्थ है लोक संग्रह 
कर्म करता है- सिद्ध साधक मुमुक्षु नहीं । 


तृप्तिदीपभ्रक रणम्‌ 


( ५२५ ) 


एवं वस्तुतत्त्वमभिधाय प्रोढवादेनाह" --- 
अथवा - कृतकृत्योऽपि लोकानुग्रहकाम्यया । 
शास्त्रीयेणेव मार्गेण वर्तेऽहं का मम क्षतिः ॥२६८॥ 
अन्वयः अथवा कृतकृत्योऽपि लोकानुग्रहकाम्यया शास्त्रीयेणैव मार्गेण अहं वते मम का क्षतिः । 
'अथवेति’ । लोकानुग्रहकाम्यया प्राण्यनुग्रहेच्छयेत्यर्थः ॥२६८॥ 
शास्त्रीय एव मागें प्रवर्तना ङ्गीकारे तहि तदभिमानप्रयुक्तो विकारः स्यादित्याशङ्कयाह-- 
देवार्चनस्नानशौचभिक्षादौ वतंतां वपुः । 
तारं जपलु वाक्तद्वत्‌ पठत्वाम्नायमस्तकम्‌ ॥२६८॥ 
विष्णू, घ्यायतु धीयंद्वा ब्रह्मानन्दे विलीयताम्‌ । 
साक्ष्यहं किचिदप्यत्र "न कुर्वे नापि कारये ॥२७०॥ 
अन्वयः = वपुः देवार्चनस्नानशौचभिक्षादो वतंतां तारं वाक्‌ जपतु तद्वत्‌ आमस्तक्रस्‌ आम्नायं 


पठतु । विष्णुं ध्यायतु यद्वा धीः ब्रह्मानन्दे विलीयताम्‌ अहं साक्षी किचिदवि अत्र त कुर्वे नाप कारये । 
'देवार्चनेत्यादिना' श्लोक दयेन- तारं प्रणवम्‌ । आम्न।यमस्तकं वेदान्तशास्त्रम्‌ ॥२६४-२७०॥। 


इस प्रकार वस्तु तत्त्व को कहकर प्रौढ़िवाद को कहते हैं । अर्थात्‌ फिर भी शास्त्रोक्त मागं से 
व्यवहार श्रेष्ठ है -- 

अथवा कृतकृत्य भी मैं प्राणियों पर क्रपा करने की इच्छा से शास्त्रीय मार्ग से ही चलता हूँ तो. 
मेरी इससे कोई हानि नहीं है ॥२६८॥ 

यदि कहो कि शास्त्रीय मार्गे से प्रवृत्ति मानोगे तो उसके अभिमान से ही विकार हो जायेगा 
इस शंका का उत्तर-- 

शरीर देवापूजा स्नान, शौच, भिक्षा आदि में प्रवृत हो, वाणी ओंकार को जपे अथवा वेदान्त 
शास्त्र उपनिषद्‌ समह, प्रस्थानत्रय भगवद्गीता, ब्रह्मसूत्र ध्यान करे या ब्रह्मानन्द में विलीन हो जाय 
इन सत्र का साक्षि स्वरूप में न कुछ करता हू न करवाता हँ । अतएव शास्त्रीय मार्ग पर चलने का 
अभिमान और उसके विकार मझे नहीं हो सकता ।२६६-२७०॥ 
बिशेष १- ज्ञानी विद्वान्‌ का वास्तव में नियम रहित होने पर भी शास्त्र के अनुसार सदाचार प्राप्त होने 

पर भी सदाचार का निरूपण करकरे यहाँ अपनी उत्कृष्टता का कथन किया है वह 

प्रौढ़िवाद है । 


२-सक्ताः कर्मण्यविद्वांसो यथा कुर्वन्ति भारत । कुर्यादविदवांस्तथासक्तश्चिकी षु्लोकसंग्रहम्‌ । 
(गीता ३३२५ ) । 


श्री पश्चदशी मीमांसा 
( ५२६ ) 


फलितमाह-- 
एवं च कलहः कुत्र संभवेत्कामणो मम । 
विभिन्तविषयत्वेन पूर्वापरसमुद्रवत्‌ ।।२७१॥ 
अन्वयः एवं च कमिणो मम पूर्वापरसमुद्रवत्‌ विभिन्नविषयत्वेन कलहः कुत्र संभवेतु । 
"एवं चेतिः ॥२७१॥ 
विभिन्नविषयत्वमेव स्पष्टयति -- 
वपुर्वारधीषु निर्वत्धः कमिणो न तु साक्षिणि । 
ज्ञानिनः साक्ष्यलेपत्वे निर्बन्धो नेतरत्र हि ॥२७२॥ 
अन्वयः--वपुः वागूधीषु निर्बन्धः कमिणः साक्षिणि तुन, साक्ष्यलेपत्वे न ज्ञानिनः निर्बन्धः 
इतरत्र न हि। 
‘वपुरिति’ ॥२७२॥ 
अथापि यो ज्ञानिक्रमिणो कलहं कुर्वाते तौ विद्वद्भिः परिहसनीयावित्या हू-- 
एवं चान्योन्यवृत्तान्तानभिज्ञो बधिराविव । 
विवदेतां बुद्धिमन्तो हसन्त्येव विलोक्य तौ ॥२७३॥ 
अन्वयः-एवं च अन्योन्यवृत्तान्तानभिज्ञौ बधिरौ इव विवदेतां बुद्धिमन्तः तौ विलोक्य 
हसन्त्येव । 
(एवं चेति’ ।॥।२७३॥ 


इसका फल यह है कि 

इस पूर्वोक्त प्रकार से पृथक्‌-पृथक्‌ स्थातों में स्थित पूर्वी और पश्चिमी समूद्रों के समान ज्ञानी 
ओर कर्मी भिन्न विषय वाले होने से मझ ज्ञानी और कर्मी का परस्पर कसे सम्भव है ॥२७१॥ 

ज्ञानी और कर्मी की विभिन्न विषयता को स्पष्ट करते हैं-- 

कर्मो का तो शरीर वाणी बुद्धि और मन से अनुग्रह निश्चय है साक्षी में उसका कोई निर्बध 
नहीं है ओर ज्ञानी का साक्षी निर्लेप है शरीरादियों में उसका कोई आग्रह नहीं है । इस प्रकार दोनों का 
क्षेत्र पृथक्‌-पृथक्‌ है । ज्ञानी का क्षेत्र आत्मा और कर्मी का क्षेत्र अनात्म पदार्थे हैं॥२७२॥ 

जो ज्ञानी और कर्मकाण्डी परस्पर कलह करते हैं वे दोनों तत्त्वज्ञानियों के द्वारा उपहास 
करने योग्य हैं-- 

इस प्रकार एक दूसरे की बात न जानने वाले ज्ञानी और कर्मी यदि विवाद करते हैं तो बधिरों 
के समान विवाद को करें उनको देखकर बुद्धिमान मनुष्य हँसते ही हैं । प्रशंसा नहीं करते ॥२७३॥। 


तृप्तिदीपप्रकरण 


( ५२७ ) 


कुतः परिहास्यत्वमित्याशङ्कय, निविषयकलहकारित्वादित्याह-- 
यं कर्मी न विजानाति साक्षिणं तस्य तत्त्ववित्‌ । 
ब्रह्मत्वं बुध्यतां तत्र कमिणः कि विहीयते ॥२७४॥ 


अन्वयः- यं साक्षिणं कर्मी .न विजानातितस्य तस्ववित्‌ ब्रह्मत्वं बुध्यतां तत्र कमिण; कि 
विहीयते । 


व्यमिति' । कर्मी यं साक्षिणं कर्मानुष्ठानोपयोगिदेहवारबुद्धयतिरिवतं प्रत्यगात्मानं न विजानाति 
तत्त्वविदा तस्य ब्रह्मत्वे बुद्धे कमिणः कर्मानुष्ठाने कि हीयते ? ॥२७४॥ 
देहवाग्बुद्धयस्त्यक्ता ज्ञानिनानृतबुद्धितः । 
कर्मों घ्रवतयत्वा भिरज्ञानिनो हीयतेऽत्र किम्‌ ॥२७५॥ 


अन्वयः-ज्ञानिनानृतबृद्धितः देहवागृबुद्धयः त्यक्ताः कर्मी आभिः प्रवर्तयतु ज्ञानिनः अत्र 
किम्‌ हीयते । | 


'देहेति' । ज्ञानिना मिथ्यात्वबुद्धया परित्यक्ताभिर्देहवाखुद्धिभिः कर्मानुष्ठाने ज्ञानिनो वा कि 
हीयते ? अतो निविषयकलहकारिणोः परिहसनीयत्वमित्यर्थः ॥२७५ 


शंका क्यों परिहास के विषय हैं बिना विषय (निष्प्रयोजन) कलह के हेतु को कहते हैं-- 


कर्मों को करने वाला मनुष्य कर्मे करने के उपयोगी जो देह वाणी बुद्धि है उनसे भिन्न जिस 
प्रत्यगात्म रूप साक्षी को नहीं जानता, उसकी ब्रह्मता को तत्त्वज्ञानी जान ले तो इससे कर्मी की क्या हानि 
है ॥ उसके कर्मानुष्ठान में इससे कोई रुकावट नहीं होती ॥२७४॥ 


और तत्त्वज्ञानी ने मिथ्या समझकर देहवाणी को छोड़ दिया है कर्मी उनसे यदि कमें में प्रबत्त 


'होता है तो इससे ज्ञानी का क्या बिगड़ता है । इस प्रकार ज्ञानी और कर्मी का विवाद विषय रहित है 
इसको देखकर सबका हँसना ठीक है।।२७५।। 


श्री पश्चदशी मीमांसा 


(१२५ ) 


कर्मानुष्ठानं प्रयोजनशुन्यत्वान्न ज्ञानिनाभ्युपगम्यत इति शद्भुते-- 


प्रवृत्तिर्नोपयुक्ता चेन्निवृत्तिः क्वोपयुज्यते । 
बोधहेतर्निवृत्तिश्चेद्बुभुत्सायां तथेतरा ॥२७६॥ 


अन्वयः-प्रवृत्तिः नोपयुक्ता चेत्‌ निवृत्तिः क्वोपयुज्यते बोधहेतुः निवृत्तिश्चेद्‌ तथा इतरा 
बुभुत्सायां । 

'प्रवृत्तिरिति' । उपभोगाभावो निवृत्तावपि समान इति परिहरति---- 

निवत्तिरिति' । निवत्तेर्बोधहेतुत्वान्नोपयोगाभाव इति शङ्कते --'बोधहेतुनिवृत्तिश्चेदिति' । तहि 
प्रवृत्तिरपि बुभूत्स हेतुत्वादुपयोगवतीत्याह्‌ --'बुभुत्सेति' ॥२७६॥ 


अब पह शंका करते हैं कि प्रयोजन शुन्य होने से ज्ञानी कर्म के अनुष्ठान को नहीं मानते अर्थात्‌ 


ज्ञानी को न प्रवृत्ति से लाभ न निवृत्ति से -- 
ज्ञानी के प्रवृत्ति का कोई उपयोग नहीं है ऐसे कहने वाले वादी से हम पूछते हैं-उपभोग 


के अभाव में निवृत्ति का भी क्या प्रयोजन इसका समाधान शंका यदि कहो की निवृत्ति तो बोध का हेतु 
है उपभोग का अभाव नहीं है इस पर कहते हें । तो इस प्रकार तो शुभ कर्मो में प्रवृत्ति भी चित्त शुद्धि 
और वैराग्य के द्वारा स्वरूप की जिज्ञासा का हेतु हैं इसलिए उपयोगी" है ॥२७६॥ 


विशेष १--वेसे प्रवृत्ति ( कर्मानुष्ठान ) भी स्वरूप जानने की इच्छा रूप बहुत श्रुति स्मृतियों में कमं के 


समुच्चय वाले ज्ञान से मोक्ष की प्राप्ति का कथन किया है और भाष्यकार ने अनेक स्थलों 
में समुच्चय का खण्डन किया है इसका यह अभिप्राय है-(१) सम समुच्चय (२) क्रम समुच्चय 
(१) ज्ञान और कर्म दोनों को मोक्ष का साधन जानकर एककाल में दोनों का अनुष्ठान 
( सम समुच्चय है ) (२) एक ही अधिकारी को प्रथम कर्म का अनुष्ठान और पीछे सब कर्मों 
का संन्यास करके ज्ञान का साधन श्रवणादि का अनुष्ठान क्रम समुच्चय है । श्रुति स्मृतियों 
में ज्ञान कर्म का समुच्चय लिखा है उत्का क्रमसमुच्चय में तात्पर्यं है और भाष्यकार ने जो 
निषेध किया है वह समसम्‌ च्चय का निषेध है। वहाँ भाष्यकार का यह सिद्धान्त है, मोक्ष का 
साक्षात्‌ साधन कर्म नहीं दै किन्तु ज्ञान है और ज्ञान का साधन कर्म है । परन्तु साक्षात्‌ व 
जिज्ञासा द्वारा ज्ञान का'साधन कर्म है (भामतीकार वाचस्पति मिश्र ने ) कर्म को जिज्ञासा का 


साधन मानते हैं कर्म को साक्षात्‌ साधन नहीं मानते जिज्ञासा द्वारा कर्म ज्ञान का साधन है 


साक्षात्‌ ज्ञान का साधन नहीं, नहीं तो ज्ञान की उत्पत्ति पर्यन्त कर्मों का अनुष्ठान मानना 
होगा तो फिर साधन सहित कर्म त्याग रूप सन्यास कैसे सिद्ध होगा । ब्रह्म सुत्र ३।४।२६ 


तुप्तिदीपप्रकरणम्‌ 


( ५२४ ) 


ननु बुद्धस्य बुभुत्साभावात्प्रवृत्त रनुपयोगित्वमिति पुनः शद्भूते-- 
बुद्धश्चेन्न बुभुत्सेत नाप्यसौ बुध्यते पुन: । 
अबाधादनुवर्तेत बोधो न त्वन्यसाधनात्‌ ।।२७७॥। 
अन्वयः बुद्धश्चेत्‌ न वुभत्सेत असौ पुनः नापि बुध्यते अबाधात्‌ बोधः अनुवर्तेत अन्यसाधनात्‌ तु न । 
बुद्धश्चेदिति' । तहि बुद्धस्य पुनर्वोधाभावात्तद्धे तुनिवृत्तिरपि बुद्ध प्रत्यनुपयोगिनीत्याह-- 


'नापीति’ सकृज्जातस्य बोत्रस्य स्थिरत्वाय निवृत्तिरपेक्ष्यत इत्याशङ्कय, स्थिरत्वं बाधकाभावमपेक्षते, न 


साधनान्तरमित्याह्‌ अबाधादिति' । वाक्यप्रमाणजन्यज्ञानस्य बलबता प्रमाणेन बाधाभावादनुवृत्तिः 
स्यादेव, अतों न साधनान्तरं तदर्थ मनुष्ठेय मित्यर्थः ॥ २७७॥ 


फिर शंका है ज्ञानी को बोध की इच्छा के अभाव से प्रवृत्ति का उपयोग नहीं है - 

तत्त्वब्रोधवान्‌ ज्ञानी पुरुष को बोध की इच्छा न मानोगे तो पून: (फिर) बोध के अभाव से ज्ञानी 
निवृत्ति का भी उपयोग न होगा । यदि शंका करो कि एक बार पैदा हुए «बोध की स्थिरता के लिए 
निवृत्ति की अपेक्षा है बाध के अभाव से ही बोध की स्थिरता बनी रहेगी अन्य साधन से नहीं, महावाक्य 
के प्रमाण से उत्पन्न ज्ञान क्रिसी बलवान्‌ प्रमाण से भी बाधित नहीं होता । इसलिए वह तो अनुवृत्ति 


( स्थिरता ) रहता है, अतः अन्य किसी साधन की अपेक्षा नहीं, अर्थात्‌ बोध की स्थिरता अबाध पर 
निर्भर है । निवृत्ति पर नहीं ॥२७७॥ 


सर्वापेक्षा च यज्ञादि श्रृतेरश्ववतु इस सूत्र में जिज्ञासा का साधन कर्म है ऐसा कहा श्रति में 
भी तमेतं वेदानुवचनेन ब्रह्मणा० बृ ४।४।२२। उस आत्मा को ब्राह्मण वेद के नित्य स्वाध्याय 
से यज्ञ-दान-तप ( कृच्छ चान्द्रायणादिक ) अनशन कर जानने की इच्छा करते हैं । यह संक्षेप 
में वाचस्पति का सिद्धान्त है ( विवरणकार ) कर्म को ज्ञान का साधन मानते हैं जिज्ञासा 
का नहीं उनके मत में वेराग्य सहित तीब्र जिज्ञासा उत्पन्न होने तक कर्म करना चाहिए । उसके 
पश्चात्‌ उसका संन्यास करना चाहिए । जिज्ञासा पर्यन्त किये कर्म से अपूर्वे (पुण्य रूप संस्कार) 
उत्पन्न होता है । जो ज्ञानोदय तक रहकर पीछे नष्ट हो जाता है।इस कारण जिज्ञासा 
पर्यन्त किया हुआ कर्म अपूर्व द्वारा ज्ञान का साधन है इस प्रकार संन्यास की सिद्धि भी 
हो जाती है । कुछ आचार्य यह मानते हैं कि वणे मात्र के धर्म का नहीं किन्तु आश्रम के कर्मा 
ही ज्ञान में उपयोगी हैं । 

( कल्पतरुकार का मत है ) है कि सब नित्य कर्म निष्काम कर्म होने से अतएव वे ही ज्ञान 
के प्रतिवन्धक पाप की निवृत्ति द्वारा ज्ञान के साधन है काम्य कर्म नहीं । 

( संक्षेप शारीरिक कर्ता का मत ) काम्य हो या नित्य हो सब शुभ कर्म विद्या में उपयोगी 
हैं परन्तु तीव्र जिज्ञासा पर्यन्त सब शुभ कर्मा कतव्य है, पीछे नहीं, यह बात सब आचारय 
मानते हैं । इस प्रकार प्रवृत्ति ( कर्मानुष्ठान ) जिज्ञासा में उपयोगी है । 

फा० ९७ 


श्री पश्चदशी मीमाँसा 
( ५१० ) 


ननु प्रमाणान्तरेण अबाधेऽप्यविद्यया तत्कार्येण कतृ त्वाध्यासेन वा बाधः स्यादित्याश ङ्कघाह-- 


नाविद्या नापि तत्कार्य बोधं बाधितुमहंति । 
पुरेव तत्त्वबोधेन बाधिते ते उभे यतः ॥।२७८॥ 
अन्बयः-अविद्या नापि तत्‌ कार्यं बोधं बाधितुं .न अहेति यतः ते उभे तत्त्वबोधेन पुरेव 
बाधिते । 
'नाविद्येति । तत्र हेतुमाह --'पुर वेति’ ॥२७८॥ 
नन्वविद्याया बाधितत्वेऽपि तत्कार्यस्य प्रतीयमानस्य बाधितत्वासंभवात्तेन बोधस्य बाधो भवेदि- 
त्याशङ्कुथ, उपादातनिवृत्त्येव तस्यापि बाधितत्वान्न तेनापि बाधः-शङ्करतुं शक्यत इत्याह-- 
बाधितं हृश्यतामक्षैस्तेन बाधो न शक्यते । 
जीवन्ताखुनं मार्जारं हन्ति हन्यात्‌ कथं मृतः ।।२७८॥ 


अन्वयः-बाधितं दृश्यतां अक्षैः तेन बाधो न शक्यते आखुः जीवन्‌ मार्जारं न हन्ति मृतः 
कथं हन्यात्‌ । 


'बाधितमिति' । तत्र दृष्टान्तमाह ~'जीवन्निति’ । आखुमू' षकः ।। २७४॥ 


शंका-अन्य प्रमाण से बाध न होने पर भीं अविद्या और अविद्या के कार्य कतृ त्व के अध्यास 
से बोध का बाध हौ जायेगा 


अविद्या और उसके कार्य (अध्यास) भी बोध (ज्ञान) को नहीं बाध सकते हैं। क्योंकि उन दोनों 
कों तो पहले ही तत्त्वबोध ने नष्ट कर दिया था ॥ २७८॥ 


यदि कहो कि अविद्या बाध होने पर भी प्रतीत हुए उसके कायं (शरीरादि) का बाध नहीं 
हो सकता अविद्या के कार्यं (शरीरादि ) से बोध का बाध हो जायगा, यह ठीक नहीं उपादान (अविद्या) 
की निवृत्ति होते ही उस शरीरादि का भी बाध हो गया उस कायें से भी बाध की शंका नहीं करनी 
चाहिए 


तत्त्वज्ञान से बाधित हुआ अविद्या का कार्ये चाहे इन्द्रियों से प्रतीत होता रहे, उससे बोध (ज्ञान) 
का बाध नहीं होता, जैसे जीता हुआ ही चूहा जब बिल्ली को नहीं मार सकता तो बह्‌ मरा हुआ किस 
प्रकार मार सकता है ॥२५४६॥ 


वृप्तिदीपप्रकरणम्‌ 


( ५३१ ) 


द्वेतदर्शनेन तत्त्वबोधस्य बाधाभावं कैमुतिकन्यायप्रदशेनेन द्रढयितुं तदनुकूलं दृष्टान्तमाह-- 
अपि पाशुपतास्त्रेण विद्धश्चेन्न ममार य: । 
निष्फलेषुवितुन्नाङ्गो नडक्ष्यतीत्यत्र का प्रमा ॥२८०॥ 
अन्वयः--पाशुपतास्त्रेण विद्धश्चेद अपि यः न ममार निष्फलेषुवितुन्नाङ्ग, नङ क्ष्यति 
इत्यत्र का प्रमा । 
'अपीति’ । यः समर्थ: पाशुपतास्त्रेण विद्धोऽपि न ममार चेत्किल स निष्फलेषुवितुन्नाङ्गः 
शल्यरहितेषुणा व्यथितदेहः सन्‌ नङ क्षयति नाशं प्राप्स्यतीत्यत्र का प्रमा ? प्रमाणं नास्तीत्यर्थः ।। २८०॥ 
दुष्टान्तसिद्धमर्थं दार्ष्टान्तिके योजयति 
आदावविद्यया चित्रे: स्वकार्येज्‌ म्भमाणया । 
बुद्ध्वा बोधोऽजयत्सोऽय सुहढ़ो बाध्यतां कथम्‌ ॥२८१॥ 
अन्वय :--आदौ चित्रैः स्वकार्येः जुम्भमाणया विद्यया बोधो बुद्ध्वा अजयत्‌ सोऽद्य सुदुढ: कथं 
बाध्यतां । 
'आदाविति’ । आदौ विद्याभ्याससमये चित्रेबेहुविधेस्तत्कार्ये: प्रमातृत्वभोक्तृत्व-कतृ त्वादिभिः 
जुम्भमाणया विवर्धमानया अविद्यया बोधो युद्ध्वा युद्ध कृत्वा तामजयत्‌ स एवाभ्यासपाटवेन सुदुढ़ो- 
ऽद्य दानीमविद्यानिवृत्तौ सत्यं निर्मलेन तत्कार्येणाध्यासेन कथं.बाध्यतास्‌ ? न कथमपि बाध्येतेत्यथे: ॥२८१॥ 


अत्र द्वैत के दर्शन से तत्त्वबोध के बाध का अभाव कॅमृतिकऱ्याय से दृष्टान्त के द्वारा 
दिखाते हैं 


जो शक्तिशाली पुरुष पाशुपत अस्त्र से बिधा भी नहीं मरा तो वह बिना फाल के वाण से पीडा को 
प्राप्त हैं अंग जिसका ऐसा वह नाश को प्राप्त हो जायेगा, इसमें क्या प्रमाण है अर्थात्‌ कोई नहीं ॥२८०॥ 


दृष्टान्त से सिद्ध अर्थं को दार्ष्टान्तिक में दिखाते हैं-- 


प्रथम विद्या अभ्यास के कमय में अनेक प्रकार के प्रमाता-कर्ता-भोक्ता आदि अपने कार्यों से 
वृद्धि को प्राप्त हुई अविद्या के संग युद्ध करके जिस बोध (ज्ञान) ने अविद्या को जीत लिया अभ्यास की 
कुशलता से अच्छी तरह दृढ हुआ वही बोध अविद्या की निवृत्ति होने पर निमूल उस अविद्या के काये 
अध्यास से किस प्रकार बाधित हो सकता है अर्थात्‌ नहीं बाधा जा सकता है ॥२८१।' 


श्री पञ्चदशी मीमांसां 
६ ५३२ ) 


उपपादितमर्थ श्रोतृबुद्धयारोहाय रूपकेणाह-- 
तिष्ठन्त्वज्ञानतत्कार्यंशवा बोधेन मारिता: । 
न भीतिर्वोधसम्राजः कीर्ति: प्रत्युत तस्य तेः ॥२८२॥ 
अन्वय :-अज्ञानतत्कार्यशवा बोधन मारिताः तिष्ठन्तु बोधसम्राजः भीतिः न प्रत्युत तैः 
तस्य कीतिः। 
'तिष्ठन्त्विति’ ॥२५२॥ 
भवत्वेवं प्रकृते किमायातमित्यत आह-- 
य एवमतिशूरेण बोधेन न वियुज्यते । 
प्रवृत्त्या वा निवृत्त्या वा देहादिगतयास्य किम्‌ ॥२८३॥ 
अन्वय :-यः एवं अतिशूरेण बोधेन न वियुज्यते देहादिगतया प्रवृत्त्या वा निवृत्त्या वा 


अस्य किम्‌। 
“य इति’ । यः पुमानेवमुक्तप्रकारेण अतिशुरेण अविद्यातत्कार्यघातकेन बोधेन ब्रह्मात्मैकत्वज्ञानेन 


न व्रियुज्यते न कदापि वियुक्तो भवति । अस्य पुंसो देहादिनिष्ठया प्रवृत्त्या वा किम्‌ ? न किमपीष्टमनिष्ठं 
वेत्यर्थः ॥ २८३॥ 


अब पूर्वोक्त अर्थ को श्रोताओं की बुद्धि में आरूढ़ होने के लिए रूपक से वर्णन करते हैं -- 

अज्ञान और उसके कार्य रूप जो बोध के मारे हुए शव (मुर्दे) हैं वे भूमि पर भले ही पड़े रहें, 
उनसे बोध रूपी चक्रवर्ती को क्या भय है प्रत्युत इससे तो उसका यश है कि देखो ये बोध के मारे हुए 
पड़े हैं ॥२८२॥ 

ठीक है, इससे प्रकृत में क्या सिद्ध होता है ? इस पर कहते हैं - 

जो मुमुक्षु पुरुष इस उक्त प्रकार के अतिशूर वियुक्त नहीं होता अर्थात्‌ अविद्या उसके कार्य 
के नाशक ब्रह्म और आत्मा के एकत्व ज्ञानरूप से युक्त रहता है। उस पुरुष को देह आदि की प्रवृत्ति या 
निवृत्ति से क्या इष्ट लाभ है क्या अनिष्ट हानि है कुछ भी नहीं ॥ २८३ । 


वया रा 


तृप्तिदीपप्रक रणम्‌ 


{ ५३३ ) 


तहि ज्ञानिवदज्ञानिनोऽपि प्रवृत्तावाग्रहो न युक्त इत्याशङ्क्याह 
प्रवृत्तावाग्रहो न्याय्यो बोधटीनस्य सर्वंथा । 
स्वर्गाय वाऽपवर्गाय यतितव्यं यतो नृभिः ॥२८४। 


अन्वय : - प्रवृत्तौ आग्रहः बोधहीनस्य सवेथा न्याय्याः स्वर्गाय वा अपवर्गाय वा यतः नृभिः 
यतितव्यं । 


'प्रवृत्ताविति! । तत्रोपपत्तिमाह --स्वर्गायेति' ॥२८४।। 

विदूष आग्रहो न युक्त इत्युक्तं, ताह कमणां सध्ये वर्तमानेन तेन कि कर्तव्यमित्य।ह-- 
विद्वांश्चेत्ताहशां मध्ये [तष्ठत्तदनुरोधत: । 
कायेन मनसा वाचा करोत्येवाखिलाः क्रियाः ॥२८५।। 


अन्वय : विद्वांश्चेत्‌ तादृशां मध्ये तदनुरोधतः तिष्ठेत्‌ कायेन मनसा वाचा अखिलाः क्रियाः 
करोति । 


'बिद्वांश्चेदिति' । विद्वांस्तादृशां कसिणां मध्ये तिष्ठेच्चेत्तदनुरोधतः तेषामनुसारेण शरीरादिभिः 
सर्वाः क्रिया करोत्येव, न तान्कमिणो निवारयेदित्यर्थः ॥२८५॥ 


शंका ज्ञानी के समान अज्ञानी को भी प्रवृत्ति में आग्रह युक्त नहीं इस पर कहते हैं-- 


बोध (आत्मतत्त्व ज्ञान) से हीन पुरुष को प्रवृत्ति (यज्ञ, निवृत्ति वेदान्त का श्रवण आग्रह करना 
सवेथा उचित ही है क्योंकि मनुष्य को स्वर्ग या मुक्ति के लिए यत्न करना ही चाहिए" ॥२८४॥ 


यदि कहो कि विद्वान्‌ आग्रह न करे यह्‌ कहा तो कर्मियों के मध्य में रहें तो उसका केसा 
व्यवहार हो । 

यदि विद्वान्‌ वैसे कर्मियों के मध्य में रहे तो उनके अनुरोध से उन्हीं के अनुसार शरीर, मन, 
बाणी से सम्पूर्ण कर्मो को करे ही, उन कमियो को उन कर्मो फा निषेध न करे ॥२८५॥ 


विशेष १-- जिस प्रकार रात्रि में सुख से सोना सोप्ति से कतंव्य है । जिस प्रकार वर्षा काल में सुख से 
रहने के लिए आठ महीने तक का कर्तव्य है और जिस प्रकार वृद्धावस्था में सुख से रहने 
के लिए पूर्व अवस्था में कर्तव्य है और जिसमें मरण के पीछे सुख से रहें वह जहाँ तक 
जीवन काल है जहाँ तक कर्तव्य है यह बात महाभारत में या भागवत में विदुर के वचनों 


से अज्ञानी मनुष्य को जिससे इष्ट वस्तु का साधन करना योग्य है इससे बोधहीन को 
प्रवृत्ति में आग्रह उचित है । 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( ५३४ ) 


अस्यैव तत्त्वबुभृत्सूनां मध्येऽवस्थितस्य कृत्यमाह - 
एष मध्ये बुभुत्सूनां यदा तिष्ठेत्तदा पुन: । 
बोघायेषा क्रियाः सर्वा दूषयंस्त्यजतु स्वयम्‌ ॥२८६।। 
अन्वय : एष बुभूत्सूनां मध्ये यदा तिष्ठेत्‌ पुनः तदा एषां बोधाय सर्वाः क्रियाः दूषयन्‌ स्वयम्‌ 
त्यजतु । 
“एष इति” । एष विद्वान्बुभुत्सूनां मघ्ये यदा तिष्ठेत्तदा एषां बुभुत्सूनां बोधाय तत्त्वज्ञानजननाय 
तः क्रियाः दूषयन्‌ स्वयमपि त्यजतु ॥२८६॥ 
कुत एवं कतेव्यमित्याह -- 
अविद्वदनुसारेण वृत्तिबु द्धस्य युज्यते । 
स्तनन्धयानुसारेण वतते तत्पिता यतः ॥२८७।। 
अन्वय :- अविद्वदनुसारेण बुद्धस्य वृत्तिः युज्यते स्तनन्धयानुसारेण यतः तत्‌ पिता वर्तंते । 
'अविद्ृदिति’ । अज्ञान्यनुसारेण ज्ञानिनो वतनमुचितम्‌, कृपालुत्वात्तेषामनुकम्पनीयत्वाच्चेति 
भावः । एवं क्व दृष्टमित्यत आह--स्तनन्धयेति' । स्तनन्धयाः स्तनपानकर्तारः शिशव इत्यर्थः ॥२८७॥ 


यदि विद्वान जब तत्त्व ज्ञानियों के बीच में रहे तो विद्वान्‌ के कृत्य को कहते हैं -- 


यदि विद्वान्‌ जब तत्त्व बोध के अभिलावियों के मध्य में रहे तो उनके बोध के लिए उनके संब 
कर्मो में दोष देता हुआ ओर स्वयं भी सम्पूर्ण कर्मो को त्याग दे ॥२८६॥ 


इस प्रकार ज्ञानी के कतेव्य में हेतु को कहते हैं 


अज्ञानी के अनुसार ज्ञानी का व्यवहार होना चाहिए । क्योंकि ! ज्ञानी कृपालु है और अज्ञानी 
दया का पात्र है देखते हैं कि दुध पींते बच्चे के अनुसार ही उसके पिता का व्यवहार होता है ।२५७॥ 


विशेष १ - दूषयन्‌ -न कर्म णा न प्रजया धनेन त्यागेनैके अमृतत्त्वमान शु० कंव० १।३। सर्वधर्मान्‌ 
परित्यज्य मामेकं शरणं व्रज । गी० १८।६६। 


तृप्तिदीपप्रकरणम्‌ 


( १३५ ) 


पितुः स्तनन्धयानुसा रित्वमेव दर्शयति 
अधि क्षिप्तस्ताडितो ता बालेन स्वपिता तदा । 


न क्लिश्नाति न कुप्येत बालं प्रत्युत लालयेत्‌ ।।२८८॥। 
अन्वय :-अधिक्षिप्तः ताडितो वा तदा बालेन स्व पिता ताडितः न क्लिश्नाति न कुप्येत प्रत्युत 
बालं लालयेत्‌ । 
'अधिक्षिप्त इति' ॥ २८५॥ 
दार्ष्टान्तिके योजयति -- 
निन्दितः स्तूयमानो वा विद्वानज्ञे नं निन्दति ॥। 
न स्तौति कितु तेषां स्याद्यथा बोधस्तथाचरेत्‌ ॥२८८॥ 
अन्वय : - अज्ञैः निन्दितः स्तूयमानो वा विद्वान्‌ न निन्दति न स्तौति कितु तेषां यथा स्यात्‌ बोध 
तथा आचरेत्‌ 


“निन्दित इति' । विद्वान्‌ अज्ञैनिन्टितः स्तूयमानो वा स्वयं न निन्दति न स्तोति. कित्वेषामज्ञानां 
यथा बोध उपजायते तथाऽऽचरेत्‌ ।।२८६॥। 


एवमाचरणे निमित्तमाह - 

येनायं नटनेनात्र बुध्यते कायमेव तत्‌ । 

अज्ञप्रबोधान्नेवान्यत कार्यमस्त्यत्र तद्विदः ॥२८०॥| 
अन्वयः--अयं येन नटनेन अत्र कार्य एव बुध्यते अज्ञप्रबोधात्‌ नैवान्यत्‌ कार्य अस्ति अत्र तद्विदः 
'ेनेति' । अयमज्ञानी अत्रास्मिल्लोके विदुषो येन यादृशेन नटनेनाचरणेंन बुध्यते तत्त्वमवगच्छति 


तदाचरणं तेन कतेव्यमेव । ताहि तद्वदेव कार्यान्तरमपि प्रसज्येतेत्यत आह--'अज्ञेति’ यतस्तद्विदस्तत्त्वविद 
अत्र लोकेऽज्ञप्रबोधादन्यत्कतव्यं नैवास्ति, अतस्तदनुसरणेन तत्त्वत्रोधनं कर्तव्यमित्यर्थः ॥ २४०॥ 


पिता का व्यवहार दूध पीते बच्चे के अनुसार दिखाते हैं-- 

जैसे दूध पीता बच्चा जब अपने पिता को अधिक्षिप्त (गाली देना) करे तो भी उसका पिता 
न तो दुःख मानता है और न क्रोध ही करता है किन्तु वह बालक को प्यार करता है ॥२८८॥ 

अब दृष्टान्त को दार्ष्टान्तिक में दिखाते हैं 

अज्ञानी विद्वान्‌ की निन्दा करे या स्तुति करे पर ज्ञानी पुरुष उनकी न निन्दा करता है न स्तुति 
किन्तु ऐसा आचरण करता है कि उन अज्ञानियों को बोध हो जाय ॥२८८६॥ 

इस प्रकार ज्ञानी के आचरण में हेतु को कहते हैं-- 

इस कज्ञानी को इस लोक में जिस आचरण से तत्त्वबोध हो, वह आचरण तत्व ज्ञानी करता है 
सब उनकी तरह काम करना होगा । क्योंकि तत्त्व ज्ञानी का इस लोक में अज्ञानियों को अच्छी प्रकार 


तत्वबोध कराने से अन्य कोई कतंव्य नहीं है । अतएव ज्ञानी को चाहिए कि यह अज्ञानी का अनुसरण 
करके उसे तत्त्वबोध कराये । उनकी तरह काम करने लगसा इष्ट नहीं है ।२६०॥ 


श्री पहझुदशी मीमांसा 


( ५३६ ) 


वृत्तवतिष्यमाणयोस्तात्पर्यंमाह - 
कृतक्रत्यतया तृप्त: प्राप्तप्राप्यतया पुन: । 
तृप्यन्नेवं स्वमनसा मन्यतेऽसौ निरन्तरम्‌ ॥२८१॥ 

अन्वय : प्राप्तप्राप्यतया पुनः कृतकृत्यतया तृप्तः एवं स्वमनसा तृप्यन्‌ असौ निरन्तरम्‌ 

मन्यते । 

'कृतकृत्ये ति' । असो विद्वान्‌ पूर्वोक्तप्रकारेण कृतकृत्यतया कृतं कृत्यजातं येनासौ कृतकृत्यः, तस्य 
भावस्तत्ता, तया तृप्तः सन्‌ वक्ष्यमाणप्रकारेण प्राप्तप्राप्यतया प्राप्तं प्राप्यं येन सः प्राप्तप्राप्यः, तस्य 
भावस्तत्ता, तया तृप्यन्‌ तृप्तो भवन्‌ स्वमनसा निरन्तरमेवं मन्यते ॥२८१॥ 

कि मन्यते इत्यत आह -- 

धन्योऽहं धन्योऽहं नित्यं स्वात्मानमञ्जसा वेद्मि । 
घन्योऽहं धन्योऽहं ब्रह्मानन्दो विभाति मे स्पष्टम्‌ ॥।२८२॥ 
अन्त्यः धन्योऽहं धन्योऽहं नित्यं स्वात्मानं अञ्जसा वेद्मि धन्योऽहं धन्योऽहं में स्पष्टम्‌ ब्रह्मानन्वः 
विभाति । 

'धन्योऽहं धत्योऽहमित्यादिना' । धन्यः कृतार्थः । आदरार्थे वीप्सा । नित्यमनवरतं स्वात्मानं स्वस्य 
निजं रूपं देशाद्यनत्रच्छिन्तं प्रत्यगात्मानमञ्जसा साक्षाद्यतो वेद्मि जानाम्यतो धन्यः । एवमात्मज्ञानलाभ- 
निमित्तां तुष्टिमभिधाय तत्फलला भनिमित्तां तां दर्शयति -'धन्य इति' । ब्रह्मानन्दः ब्रह्मभूतानन्दः मे स्पष्टं 
विभाति स्पष्टं यथा भवति तथा स्फुरतीत्यर्थः ।!२६२। 


अब पूर्वोक्त और वक्ष्यमाण के तात्पर्यं को कहते हैं - 
यह विद्वान्‌ )र्वोक्त अपनी कृतकृत्यता से सन्तुष्ट होकर वक्ष्यमाण प्रकार से प्राप्ति के योग्य की 
प्राप्ति से तृप्त हुआ अपने मन से निरन्तर इस प्रकार है कि--11२5१1॥ 


वह तत्त्वदशीं कैसे मानता है ? इस पर कहते हैं - 

. मैं अपने देशकाल वस्तु से अनवच्छिन्न प्रत्यगात्मस्वरूप को साक्षात्‌ जानता हूँ इसलिए मैं 
कृतकृत्य हूँ । इस प्रकार आत्मज्ञान के लाभ से मैं सन्तुष्ट हूँ आत्मज्ञान लाभ को दिखाते हैं इससे मुझे 
धन्य है धन्य है । ओर ब्रह्मा रूप आनन्द मुझ स्पष्ट प्रकाशित हो रहा है अर्थात्‌ आत्मज्ञान का फल जो 
ब्रह्मानन्द है उससे मैं संतुष्ट हूं.।।२४२।। 


तृप्तिदीपप्रकरक्षम्‌ 


( ५३७ ) 


एवमिष्टप्राप्तो तुष्टिमभिधायानिष्टनिवृत्त्यापि तुष्यतीत्याह -- 
घन्योऽहं घन्योऽहं दुःखं सांसारिकं न वीक्षेऽद्य । 
धन्योऽहं घन्योऽहं स्वस्याज्ञानं पलायितं क्वापि ॥२८३॥ 

अन्वय :--धन्यो$हं धन्योऽहं अद्य सांसारिक दुःखं न वीक्षे धन्योऽहं धन्योऽहं स्वस्य अज्ञानं क्वापि 
पलायितं । 

'धन्योऽहमिति'’ । अद्य इदानीं दुःखं दुःखस्वरूपं „संसारं (न वीक्षे न पश्यामि, अतः कृतार्थ 
इत्यर्थः । दुःखाप्रतीतौ कारणमाह -'धन्योऽहमिति’ । अनेककर्मवासनाजालमज्ञानं क्वापि पलायितं नष्ट 
मित्यर्थः ॥२८३॥ 

अज्ञाननिवृत्तिफलं कृतकृत्यत्वं प्राप्तप्राप्यत्वं च दर्शयति-- 

घन्योऽहं धन्योऽहं कतंव्यं मे न विद्यते किचित्‌ । 
घन्योऽहं धन्योऽहं प्राप्तव्यं सवेमद्य संपन्नम्‌ ॥२८४॥ 

अन्वय :--धव्यो5हं धन्योऽहं में किचित्‌ कर्तव्यं न विद्यते धन्योऽहं धन्योऽहं अदय सर्वं सम्पन्नम्‌ 
प्राप्तव्यं । 

धन्य इति? ॥४८४॥ 


इस प्रकार इष्ट प्राप्ति के सन्तोष को कहकर अनिष्टनिवृत्ति संतोष को कहते हैं- 

अब मुझे सांसारिक दुःख या दुःखरूप संसार नहीं दीख पड़ता दुःख की अप्रतीति में कारण कहते 
हैं इससे मुझे धन्य है, धन्य है और अनेक कर्मो की वासनाओं का समूह्‌ मेरा अज्ञान कहीं पलायन हो 
गया अर्थात्‌ नष्ट हो गया ॥२८२३॥ 

अब अज्ञान निवृत्ति के फल और कृतकृत्यता को दिखाते हैं-- 

अब मुझे किंचितु (कुछ) कर्तव्य नहीं -रहा इससे मैं (धन्य हूँ धन्य हूँ और जो प्राप्त होने योग्य 
था वह सब प्राप्त हो गया इससे मैं धन्य हूँ मैं धन्य हूँ ॥२८४॥ 
फान ६ 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( शय ) 


इदानीं 'कृतकृत्यतथा' (प्र ७1२४१) इत्यादिना जातायास्तृप्तेनिरतिशयत्वमाह-- 
धन्योऽहं धन्योऽहं तृप्तेर्मे कोपमा भवेल्लोके । 
धन्योऽहं धन्योऽहं धन्यो घन्यः पुनः पुनर्धन्यः ॥२८५॥ 
अन्वय :--धन्योऽहं धन्योऽहं में तृप्तेः लोके का उपमा भवेत्‌ धन्योऽहं धन्योऽहं धन्यः धन्यः 
पुनः पुनः धन्य: । 
“धन्य इति’ । इतः परं वक्तव्यादशेनात्तृष्टिरेव परिस्फुरतीति दर्शयति धन्य इति’ ॥२६५॥ 
अस्य सवस्य कारणभूतपुण्यपुञजपरिपाकमनुस्मृत्य तुष्यतीत्याह - 
अहो पुण्यमहो पुण्यं फलितं फलितं हृढम्‌ । 
अस्य पुण्यस्य संपत्तेरहो वयमहो वयम्‌ ॥२८६॥ 
अन्वय :--अहो पुण्यं अहो पुण्यं दृढम्‌ फलितं अस्य पुण्यस्य संपत्त : अहो वयम अहो वयम्‌ । 
'अहोपुण्यमिति' । एवंविधपुण्यसंपादकमात्मानमनुस्मृत्य तुष्यति 'अस्येति’ ॥२४६॥ 


अब कृतकृत्यता अर्थात्‌ कृतार्थता से उत्पन्न तृप्ति की निरतिशयता को कहते हैं-- 


अब आगे कोई वक्तव्य (कहने योग्य) नहीं दिखाई देता सन्तोष ही फुरता है मैं धन्य हूँ मैं 
धन्य हूँ, आज मेरी तृप्ति के समान लोक में तृप्ति कहाँ है इससे मुझे धन्य है धन्य है और फिर भी धन्य 
है धन्प है ॥२४५॥। 


इस पूर्वोक्त सन्तोष के कारणभूत पुण्यपुञज समूह) का फल का स्मरण करके भी ज्ञानी तृप्त 
होता 190 1 

बड़ा पुण्य है बड़ा पुण्य है जिसका ऐसा दृढ़ फल हुआ और इस प्रकार पुण्य के सम्पादक जो 
हम वे भी महान्‌ हैं । अर्थात्‌ ऐसे आत्म स्वरूप हम आश्चर्य स्वरूप हैं ॥२&६।/ 


विशेष १--आश्चर्यवत्पश्यति कश्चिदेनमाश्चर्यवद्वद।त तथेव चान्यः । आश्चर्यवच्चैनमन्यः श्वुणोति 
श्रत्वाप्येनं वेद न चेव कश्चितु । ।गीता० २।२&॥ 


तुप्तिदीपप्रकरणम्‌ 


( ४३६ ) 


इदानीं सम्यग्ज्ञानसाधनं शास्त्रं तदुपदेष्टारमाचायंमनुस्म्रृत्य तुष्यति-- 
अहो शास्त्रमहो शास्त्रमहो गुरुरहो गुरु: । 
अहो ज्ञानमहो ज्ञानमहो सुखमहो सुखम्‌ ।।२८७॥ 
अन्वयः-अहोशास्त्रं अहोशास्त्रं अहोगुरुः अहोगुरुः अहोज्ञानं अहोज्ञानं अहोसुखं अहोसुखम्‌ ।; 
'अहो शास्त्रमिति’ । पुनश्च शास्त्रजन्यं ज्ञानं तत्सुखं चानुस्मृत्य संतुष्यति- “अहो, ज्ञानमिति॥।२४७॥ 
ग्रन्थाभ्यासफलमाह-- 
तृप्तिदीपमिमं नित्यं येऽनुसंदधते बुधाः । 
ब्रह्मानन्दे निमज्जन्तस्ते तुप्यन्ति निरन्तरम्‌ ।।२८८॥। 
इति श्रीमत्परमहंसपरित्राजकाजाये श्रीभारतीतीर्थं विद्यारण्यमुनिवर्यक्ृतपञ्चदश्यां तृप्तिदीपास्यं 
प्रकरणं समाप्तम्‌ ।।७।। 
अन्वयः -इमं तृप्तिदीप ये बुधाः नित्यं अनुसंदधते ब्रह्मानन्दे निमज्जन्तः ते निरन्तरम्‌ तृप्यन्ति 
'तृप्तिदीपमिति' ॥२८८॥ 
इति श्रीमत्परमहंसपरि्राजएाचार्यश्रौ भारतीतीर्थविद्यारण्यम्‌निवर्यकिङ्करेण श्रीरामकृष्णास्य- 
विदुषा विरचिता तृप्तिदीपव्याख्या समाप्ता ॥७॥ 


अब सम्यग ज्ञान के साधक शास्त्र और उसके उपदेशकर्ता आचार्य का स्मरण करके सन्तोष 
व्यक्त करते हैं - 


ह शास्त्र आश्चर्य रूप है आश्चयं रूप हे । इसलिए गुरु भी आश्चर्यं रूप है और इस शास्त्र 
से उत्पन्न हुआ ज्ञान और ज्ञान की प्राप्ति का उससे उत्पन्न हुआ सुख का स्मरण कर प्रसन्न होते हैं । सुख 
भी आश्चय रूप है अर्थात्‌ सबसे उत्तम रूप है ।।२5७।। 


अन्त में ग्रन्थागयास का फल बताते हैं 


जो बुद्धिमान्‌ मनुष्य इस तृष्तिदीप का नित्य अनुसंधान विचार करते हैं । ब्रह्मानन्द में स्नान 
करते हुए बे निरन्तर तृप्त होते हैं ॥२६८। 


इति श्रीमत्परमहंसपरिब्राजकाचार्येवर्यस्वासिश्रीकरपात्रशिष्य 
थीडॉ०लक्ष्मगचेतन्यब्रह्मचारिविरचितलक्ष्मणचन्द्रिकाख्ये पञ्चदशी हिन्दीव्याख्याने 
तृप्तिदीपश्रकरणविवेक्ञास्यं सप्तमं प्रकरणं समाप्तम्‌ । 


कूठस्थदीपष्रकरणम्‌ 


चित्रदीप के २२वें श्लोक में कहा अर्थे रूप त्वंपद के लक्ष्यार्थ प्रत्यगात्मरूप कूटस्थ का दीपक 
को तरह प्रकाश करने वाला प्रकरण रूप ग्रन्थ क्‌टस्थदीपप्रकरण है-- 
नत्वा श्रीभारतीतीथविद्यारण्यमुनीश्वरौ । 
कुर्वे कूटस्थदीपस्य व्याख्यां तात्पर्यंदीपिकाम्‌ ।।१।। 
अत्र मुमक्षोर्मोक्षसाधनस्य ब्रह्मत्मैकत्वज्ञानस्य तत्वं’ पदार्थशोधनपूर्वंकत्वात्‌ 'त्वं’ पदार्थशोधनपरं 
कृटस्थदीपाख्य ग्रन्थमारभमाण आचार्योऽस्य ग्रन्थस्य वेदान्तप्रकरणत्वेन तदीयैरेव विषयादिभिस्तद्वत्तासि- 
द्विमभिप्रेत्य, “त्वं' पदलक्ष्यवाच्यो कूटस्थजीवौ सदुष्टान्तं भेदेन निदिशति -- 
खादित्यदीपिते कुड्ये दपंणादित्यदीप्तिवत्‌ । 
कूटस्थभासितो देहो धीस्थजोवेन भास्यते ॥।१॥ 


अन्वयः-खादित्यदीपिते कुडये दर्षणादित्यदीप्तिवत्‌ कूटस्थभासितो देहः धीस्थजीवेन 
भास्यते । 

“खादित्येति' । खादित्यदीपिते, खे आदित्यः, खादित्यः प्रसिद्धः सूर्य इत्यर्थः । तेन च तत्संबन्ध्यालोको 
लक्ष्यते, तेन दीपिते प्रकाशिते कुडये दर्पणादित्यदीप्तिवद्दर्पणेषु निपत्य पर्यावृत्तेश्च कुडचसंवद्धे रादित्य रश्मि- 
भिस्तत्प्रकाशनमिव ६कूटस्थभासितः कूटस्थेनाविकारिचेतन्येन भासितः प्रकाशितो देह्यो धीस्थजीवेन 
बुद्धिस्यचिदाभासेन भास्यते प्रकाश्यते । अनेन सामान्यतो विशेषतश्च कुडयावभासकादित्यप्रकाशद्वयमिव 
देहावभासकचैतन्यद्वयमस्तीति प्रतिज्ञातं भवति ॥१॥ 

श्री भारतीतीर्थ और विद्यारण्यमुनि को नमस्कार करके, मैं कूटस्थदीप प्रकरण की तात्पर्ये 
दीपिका नामक व्याख्या करता हूँ ॥१॥ 


इस कूटस्थ दीप प्रकरण में .मुमुक्षु के मोक्ष का साधन जो ब्रह्म ओर आत्मा की एकता का 
ज्ञान, उसको त्वं पदार्थं के शोधन से जन्य होने के कारण त्वं पदार्थ के शोधन कटस्थ दीप का प्रारम्भ 
करते हुए आचार त्वं पद लक्ष्य अथे ओर वाच्य अर्थ जो क्रम से क्टस्थ जीव है उनका भेद दृष्टान्त देकर 
दिखाते हैं-- 

आकाश के सूर्य से प्रकाशित कुड्य (भीत) को जैसे दर्पण का सूर्य प्रकाशित करता है। उसी 
प्रकार कूटस्थ से प्रकाशित किये, यह देह बुद्धि में स्थिति जीव प्रकाशित करता है ॥१॥ 

आकाश में प्रसिद्ध जो सूर्यं उसके प्रकाश से प्रकाशित हुई भित्ति पर पड़ी हुई दर्पण में प्रति- 
बिम्बित सूर्य की दीप्ति (आकाश) के समान अर्थात्‌ दपेण में पड्कर लोटे सूर्य के और भित्ति पर आकाश 
के सूये के इन दोनों से भित्ति के प्रक्राश के समान कूटस्थ (अविकारी चैतन्य से प्रकाशित देह को बुद्धि में 
प्रतिबिम्बित चिदाभास प्रकाशित करता है)-इससे यह प्रतिज्ञात हुआ कि जैसे भित्ति के प्रकाशक सामान्य 
विशेष रूप दो प्रकाश सूर्य के हैं । इसी प्रकार देह के प्रकाशक दो चैतन्य हैं ॥१॥ 


€ 


कूटस्थदीपप्रकरणस्‌ 


( ५४१ ) 


न॑नु तत्र दपंणा दित्यदीप्तिव्यतिरेकेण खादित्यदीप्ति्नोपलभ्यत इत्याशङ्कय, ताभ्यस्तां विभन्य 


दर्शयति ॥ र 
अनेकदपणादित्यदोष्तीनां बहुसंघिषु । 
इतरा व्यज्यते तासामभावेऽपि प्रकाशते ॥२॥ 
अन्वयः--अनेकदर्पंणादित्यदीप्तीनां बहुसंधिषु इतरा व्यज्यते तासो अभावेऽपि (स्वयं) 
प्रकाशते । 


'अनेकेति' । या अनेका बहुदर्षणजन्याः कुडे तत्र तत्र मण्डलाकारविशेषप्रभा दृश्यन्ते, तासां 
संधो मध्ये इतरा सामान्यप्रकाशरूपा खादित्यप्रभा व्यज्यते अभिव्यक्तोपलभ्यते। तासां दर्पणजन्यप्रमा- 
णामभावे दर्पणापगमदिनाऽसत्त्वे च स्वयं सवेन्न प्रकाशते ।।२॥ 


दुष्टान्तसिद्धमर्थं दार्ष्टान्तिके योजयति 
चिदाभासविशिष्टानां तथाऽनेकधियामसौ । 
संधि धियामभावं च भासयन्प्रविदिच्यताम्‌ ।।३।। 
अन्वय :- तथा चिदाभास विशिष्टानां अनेकधियाम्‌ सधि (जाग्रदादौ) अभावं च भासयन्‌ असौ 
ध्रविविच्यताम्‌ । 
“चदाभासेति' । तथा तेनैव प्रकारेण चिदाभासविशिष्टानां चित्प्रतिबिम्बयुवतानां अनेकधियाम- 
नेक्रासां बुद्धिवृत्तीनाँ घटञानादिशब्दवाच्यानां संधिमन्तरालं जाग्रदादौ धियां तासामेव बुद्धिवृत्तीनामभावं 
च सुषुप्त्यादौ भासयन्प्रकाशयन्‌ असौ कूटस्थः प्रविविच्यताम्‌ । ताभ्यो भेदेन ज्ञायतामित्यर्थः ॥ ३॥ 


शंका- वहाँ दर्पण के सूर्ये की “दीप्ति के अतिरिक्त आकाश के सूयं की दीप्ति नहीं मिलती है 
यह शंका करके दर्पण के सूर्य की दीप्तियों से आकाश के सूर्य की दीप्ति को पृथक करके दिखाते हैं -- 


अनेक दपेणों के सूर्यो की दीप्तियों के मध्य को अनेक सन्धियो में आकाश के सूर्य की दीप्ति 
स्पष्ट है और उनके अभाव में भी प्रकाशित होती है ॥२॥ 


जो अनेक दर्पेणो में प्रतिबिम्बत सूर्यो की दीप्ति वहाँ, वहाँ मण्डलाकार विशेष प्रभा दिखायी 
देती है । उनकी सन्धियों (मध्य-मध्य) में आकाश के सूयं की दीप्ति भी सामान्य प्रकाश स्पष्ट प्रतीत 
होता है, यह प्रकाश दर्पणों से पैदा हुई प्रभाओं के हटा लेने पर अर्थात्‌ उन दपेणों से प्रक्षिप्त प्रकाशों के 
अभाव में, तथा होने पर भी वह सर्वत्र स्वयं प्रकाशित होती है। इसलिए वह उनसे भिन्न है ॥२॥ 

अब पूर्वोक्त दृष्टान्त से सिद्ध अर्थ को दार्ष्टान्तिक में घटाते हैं-- 


चिदाभास से युक्त अनेक बुद्धियों को और सन्धि बुद्धियों के अभाव को प्रकाश करते हुए कूटस्थ 
को भी आकाश के सूयं की प्रभा के समान भिन्न जानो ॥३॥ 


NEE | 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


(4४२ | 


इदानीं देहान्तः कूटस्थचिदाभासयोः भेदप्रदर्शनाय देहाद्वहिरपि चिदाभासन्रह्मणी विभज्य 


दर्शंयति ह 
घटेकाकारधीस्था चिद्घटमेवावभासयेत्‌ । 


घटस्य ज्ञातता ब्रह्मचत्न्येनावभासते ।।४॥ 
अन्वय :- घटैकाकारधीस्था चित्‌ घटं एवं अवभासयेत्‌ घटस्य ज्ञातता (धर्मः) ब्रह्म चैतन्येन 


अवभासते । 
'घटेति’ । घटैकाकारधीस्था चिदु घटस्येकस्याकार इवाकारो यस्याः सा घटैकाकारा, तथा 


विघायां बुद्धौ वर्तमानश्चिदाभासः घटमेवावभासयेत्‌, तप्य घटस्य ज्ञाततास्यो धर्मों घटो ज्ञात इति 
व्यवहारहेतुर्यः स घटकल्पनाधिष्ठानेन ब्रह्मचेतन्येन साधनभूतेनावभासते, प्रकाशल इत्यर्थः ।४॥ 


अब देह के मध्य में कूटस्थ और चिदाभास का भेद दिखाने के लिए देह से बाहर भी चिदाभास 
और ब्रह्म को पृथक्‌-पृथक्‌ दिखाते हैं 

घटाकार वृत्ति में स्थित चैतन्य घट का ही प्रकाश करता है और घट की ज्ञातता का प्रकाश 
ब्रह्म चैतन्य से होता है ।।४॥ 

एक घट के समान है आकार जिसका ऐसी बुद्धि में वर्तेमान जो चिदाभास वह एक घट को ही 
प्रकाशित करता है । परन्तु उस घट का जो “घट जान लिया” (आवरण की निवृत्ति इस व्यवहार का 
हेतु घट ज्ञातता नाम का धर्म है, वह धर्म तो घट कल्पना के अधिष्ठान साधनभूत ब्रह्म चैतन्य द्वारा ही 
प्रकाशित होता है ।।४॥ 

पूर्वोक्त दृष्टान्त की तरह (इसी प्रकार) चित्‌ के प्रतिबिम्ब से युक्त जो अनेक बुद्धि की वृत्ति 
घट ज्ञान आदि शब्दों के अर्थ रूप हैं और बुद्धि वृत्तियो को सन्धि को जाग्रत आदि अवस्थाओं में और 
उन्हीं पूर्वोक्त बुद्धिवृत्तियो के अभाव को सुषुप्ति आदि अवस्-ओं में प्रकाशित करते हुए इस सामान्य 
चैतन्य रूप कूटस्थ को उन वृत्तियों से भिन्न जानो ॥:।! 


बिशेष १-- वृत्ति का सामान्य लक्षण - विषयचेतन्या सिव्यंजकोऽन्तःकंरणाज्ञानयोः परिणाविशेष वृत्तिः 
` घटपटादि रूप विषय करके अवच्छिन्न जो चैतन्य है उसका नाम विपय चैपन्य उस विषय 
चैतन्य का अभिव्यञ्चक ऐसा जो अन्तःकरण का या अज्ञान का परिणाम विशेष है वह 
वत्ति ज्ञान कहा जाता है। अपरोक्षव्यदहारजनकत्वं अभिव्यञ्जक्रत्वम्‌ अयं घटः अयं 
घटः इस प्रकार जो अपरोक्ष व्यवहार है उस अपरोक्ष व्यवहार का जनक उन वृत्तियों में 
विषय चैतन्य का अभिव्यञ्जकपना है । 


SEONG TE SEN EEN STA 


कटस्थदीपप्रकरणम्‌ 


( १6२५) 


ननु ज्ञाततावभासकचेतन्येनैव घटप्रतीतिसंभवाद्बुद्धिः किमर्थेत्याशङ्कय घटस्य ज्ञाततादिभेद- 
सिद्धचर्थत्याह - 


अज्ञातत्वेन ज्ञातोऽयं घटो बुदृध्युदयात्पुरा । 
ब्रह्मणेवौपरिष्टात्त ज्ञातत्वेनेत्यसौ भिदा ॥५॥ 


अन्वय : --बुद्ध्युदयातु पुरा अयं घटः अज्ञातत्वेन ब्रह्मणेत ज्ञातः उपरिष्टात्‌ तु ज्ञातत्वेन इति 
असौ भिदा । 


'अज्ञातत्वेनेति’ । बुद्धयुदयात्पुरा अयं घटो ब्रा णेवाज्ञातत्वेन प्रकाशितो बुद्धयुत्पत्तो सत्यां ज्ञातत्वेन 
ब्रह्मणेव प्रकाशते इति इयानेव भेदः, नान्य इत्यर्थः ।।५॥। 
नन्वेकस्यैव घटस्य ज्ञातत्वाऽन्नातत्वलक्षणं द्वैङप्यं कथं संभवतीत्याशङ्क॒य, तदववोधनाय ज्ञातता- 
ऽज्ञाततानिमित्तयोर्जानाज्ञानरोः स्वरूपं तावह्शेथति - 
चिदाभासान्तधी वृत्तिज्ञानं लोहान्तकुन्तवत्‌ । 
जाड्यमज्ञानमेताश्यां व्याप्तः कुम्भो द्विधोच्यते ।।६॥ 
चिदाभासान्तधीवृत्तिः चिदाभासश्चित्भ्रतिबिम्बः सोऽन्ते पुरोभागे यस्याः सा धीवृत्तिज्ञान- 
मित्युच्यते 'बोधेद्धा बुद्धि: इत्याचार्येरभिधानात्‌ । तत्र दृष्टान्त: - लोहान्तकुन्तवदिति’ । जाड्यं स्वतः 


स्फूतिरहितत्वमज्ञानमित्युच्यते । एताभ्यां पर्यायेण व्याप्तः सवेत: संबद्धः कुम्भो द्विधोच्यते, ज्ञात इति अज्ञात 
इति चोच्यते इत्यर्थः ।।६॥। 


यदि कहो कि ज्ञातता फे प्रकाशक ब्रह्म चैतन्य से ही घट की प्रतीति हो जायेगी बुद्धि का क्या 
प्रयोजन यह शंका है घट को ज्ञातता भेद सिद्धि के लिए कहते हैं - 


घटाकार हुई बुद्धि के उदय से पूर्व ब्रह से इसी घट का अज्ञात रूप से प्रकाश हुआ था ओर 
बुद्धि की उत्पत्ति के अनन्तर ज्ञात रूप से ब्रह्म ने प्रकाशित किया है यही भेद है अन्य नहीं ॥५॥। 


यदि कहो कि एक ही घट के ज्ञान और अज्ञान दो रूप कैसे हो सकते हैं यह शंका करके यह 


बताने के लिए पहले ज्ञातता एवं अज्ञातता के निमित्त ज्ञान और अज्ञान के स्वरूप को पृथक्‌-पृथक्‌ 
दिखाते हैं -- | जो 


| } 


श्री पखदशी मीमांखा 


( ५४४ ) 


भाले की नोक पर लगे लोह के समान चित्प्रतिबिस्ब को अग्र भाग में रखने वाली बुद्धि की 
बृत्ति, उसे ज्ञान और जडता को अज्ञान कहते हें । इन दोनों से क्रमशः व्याप्त घट ज्ञात और अज्ञात भेद से 
दो प्रकार का होता है ॥६॥ 


चित्प्रतिबिम्ब जो चिदाभास वह पुर (अग्र) भाय में है, जिसके ऐसी जो बुद्धि की बृत्ति वह 
ज्ञान कहलाती है । आचार्यों ने बुद्धि का स्वरूप कहा है जो चेतन रूप बोध से इद्ध प्रकाशित वह बृद्धि है या 
वृत्ति में इद्ध प्रतिबिम्बित जो चैतन्य रूप बोध इसका नाम प्रभा है। यह दृष्टान्त है जैसा भाले के नोक 
पर लगे लोहे के समान है । जडता अर्थात्‌ स्वतः प्रकाश रहित को अज्ञान कहते हैं उन ज्ञान और अज्ञानों 
से ब्याप्त जो घट वह दो प्रकार का कहलाता है अर्थात्‌ जाने हुए को ज्ञात और न जाने हुए को अज्ञात 
कहते हैं ।।६।। 


विशेष १-- बोधेन इद्धा प्रकाशिताः प्रतिफलितायां वृत्तौ प्रतिबिम्बितं चैतन्यम्‌ । प्रभा ज्ञान है वह 
प्रभा ज्ञान भी (१) ईश्वराश्रय और (२) जीवाश्रय यह भेद करके दो प्रकार है “ईक्षणा- 
परपर्यायस्ष्टव्यविषयाकारमाया वृत्तिप्रतिबिम्बिता चित्‌ ईश्वराश्रय प्रभा”- सृष्टि के 
आदि काल में आगे उत्पन्न होने वाले जगतु को विषय करने वाली जो माया वृत्ति है 
इस वृत्ति को श्रुति में ईक्षण कहा है । इस माया वृत्ति में प्रतिबिम्बित जो चैतन्य है वह 
ईश्वराश्रय प्रमा है। तदैक्षत बहुस्यां प्रजायेयं वह माया उपहित परमेश्वर सृष्टि के आदि 
काल में बहुत रूप होकर उत्पन्न होऊ इस प्रकार ईक्षण करता है जीवों के कमं जो सूक्ष्म 
रूप से माया में रहते हैं उन कर्मो के भोग देने को सन्मुख होते हैं तब ईश्वर की इच्छा 
होती है वही ईक्षण है । अब जीवाश्रया प्रमा का निरूपण करते हैं। अनधिगत अवाधित 
विषयाकारा अन्तःकरणवृत्ति प्रतिबिम्बितात्रित्‌ जीवाश्रया-अनधिगत अज्ञात अर्थात्‌ बोध 
ने नहीं विषय किया हुआ तथा अबाधित बाध से रहित ऐसा जो विषय उस विषय के 
आकार जो अन्तःकरण की वृत्ति है उस वत्ति में प्रतिबिम्बित चैतन्य है “वह {जीवाश्रय 
प्रमा कही है । +२ परि० तत्त्वनुसंधान में देखिए बिशेष । 


कटस्थदीपप्रकरणम्र्‌ 


( १४९. ) 


नन्वज्ञातस्य कुम्पस्य अज्ञानव्याप्तत्वाद्भवतु ब्रह्मावभास्यत्वं, ज्ञानव्याप्तस्य तु ज्ञातस्य कुम्भस्य 
कुतो ब्रह्मातरैतन्याव भास्यत्व मित्याशङ्कय, अज्ञानस्य अज्ञातताजननमात्रेणेव ज्ञानस्यापि ज्ञातताजननमा त्रेणो- 
पक्षीणत्वादज्ञातकुम्भवज्जातस्यापि ब्रह्मावभास्यत्वं भवतीत्याह-- 
ज्ञातो ब्रह्मणा भास्यो ज्ञात: कुम्भस्तथा न किम्‌ । 
ज्ञ तत्वजननेनेव चिदाभासपरिक्षय: ॥।७॥ 
अन्वय : -अज्ञातः ब्रह्मणा भास्यः ज्ञातः कुम्भः तथा न किम्‌ ज्ञातत्वं जननेनेव चिदाभास 
परिक्षयः । 
५ 'अज्ञात इति' । यथा अज्ञातकुम्भो ब्रह्मणा भास्यस्तथा ज्ञातकुम्भो न कि ब्रह्मावभास्यो भवति ? 
कितु भवत्येत्रेत्यर्थः । कृत इत्यत आह- ज्ञातत्वेति' ॥७॥। 
लन्वज्ञातताजननाय अज्ञानमिव ज्ञातताजननायापि बुद्धिरेवाजप्‌, किमनेन चिदाभासेनेत्या शङ्कय, 
चिदाभासरहिताया बुद्ध घेटादिवदप्रकाशरूपत्वेन ज्ञातताजननं न संभवतीत्याह-- 
आभासहीनया बुद्धया ज्ञातत्वं नेव जन्यते । 
| ताहग्बुद्धेविशेष: को मृदादे: स्याद्विकारिणः ॥।८।। 
अन्वय : -आभासहीनया बुद्धया ज्ञातत्त्रं नेव जन्यते तादुगबुद्धोः विकारिणः मृदादेः कः 
विशेषः स्यात्‌ । 
“आभासेति' ॥5॥ 


: 2). _ यदि कहो कि अज्ञान घट का अज्ञान से व्याप्त ब्रह्म से प्रकाशित रहे और ज्ञान से व्याप्त (ज्ञात) 
जो घट उसका ब्रह्म चैतन्य से प्रकाश क्यों मानते हो । यह शंका करके कहते हैं--जेसे अज्ञाता को पैदा 
करके अज्ञान उपक्षीण है ऐसे ज्ञातता को पैदा करके ज्ञान भी उपक्षीण है । इसलिए अज्ञान घट के समान 
ज्ञान घट भी ब्रह्म से ही प्रकाश रोता है जेसे अज्ञात घट ब्रह्म से भासमान होता है वैसे ही ज्ञात घट भी 
ब्रह्म से प्रकाशमान क्यों न होगा किन्तु अवश्य होगा, क्योंकि ज्ञातता को पेश करके ही चिदाभास का 
'प्ररिक्षय (नाश) कृताथं हो जाता है ।।७॥। 


यदि कहो कि जेसे अज्ञातत्रा की उत्पत्ति के लिए अज्ञान पर्याप्त है । ऐसे ही ज्ञातता को उत्पत्ति 
के लिए बुद्धि ही पर्याप्त हे फिर चिदाभास का क्या प्रयोजन है यह शंका करके कहते हैं-- 


चिदाभास से रहित जो बुद्धि है वह ज्ञातता को पैदा नहीं कर सकती, कारण यह है कि 
चिदाभास से रहित बुद्धि में और विकार रूप मिट्टी आदि में कुछ विशेष (भेद) नहीं है (अर्थात्‌ 
चिदाभास से रहित बुद्धि घट आदि के समान «अप्रकाश रूप हैं इससे ज्ञातता को पैदा नहीं कर 
सकती है) ॥॥८॥ 


फा० ६६ 


श्री पक्षदशी मीमांसा 
( ५५६ ) 


चिदाभासरहितबुद्धिव्याप्तस्य घटस्य ज्ञातत्वाभावं दृष्टान्तप्रदर्शनेन स्पष्टयति 
ज्ञात इत्युच्यते कुम्भो मृदा लिप्तो न कुत्रचित्‌ । 
घीमात्रव्याप्तकुम्भस्य ज्ञातत्वं नेष्यते तथा ॥८॥ 
अन्वय :-मृदा लिप्तः कुत्रचित्‌ कुम्भः ज्ञातः इति न उच्यते तथा धीमात्रव्याप्तकुम्भस्य 
ज्ञातत्वं नेष्यते । 
ज्ञात इति' । लोके कुत्रचिदपि घटो मृदा शुक्लकृष्णरूपया लिप्तो लेपनं प्राप्तो ज्ञात इति नोच्यते 
यथा तया चिदाभासरहितबद्धिव्याप्तस्यापि कुम्भस्य ज्ञातत्वं नाभ्युपगम्यत इति भावः ॥&॥ 
फलितमाह - 
ज्ञातत्वं नाम कुम्भेऽतश्चिदाभाससफलोदयः । 
न फलं ब्रह्मचेतन्यं मानात्प्रागपि सत्त्वतः ॥१०॥ 


अन्वय :-ज्ञातत्वं नाम अतः चिदाभासफलोदयः न फलं प्रागपि सत्त्वतः मानात्‌ चेतन्यं 
(भासते) । 

-ज्ञातत्वमिति' । यतः केवलाया बुद्धेर्शातत्वजननासमर्थत्वमत: कुम्भे चिदाभासलक्षणस्य 
फलस्योत्पत्तिरेव ज्ञातत्वं नाम प्रसिद्धमित्यर्थः । नन्वथापि चिदाभासो न कल्पनीयः ब्रह्म चैतन्यस्यैव फलस्य 
सद्भावादित्याश ङ्कयाह--'न फलमिति’ ! ब्रह्म चेतन्यं फलं घटादिस्फुरणं न भवतीति कुत इत्यत आह-- 
“मानादिति' । मानात्प्रागवि प्रमाणप्रवृत्तेः पूवेमप विद्यमानत्वात्‌, फलस्य लु तदुत्तरकालीनत्वनियमादिति 
भावः ॥१०॥ 


अब चिदाभास रहित बृद्धि से व्याप्त घट को ज्ञातता का अभाव दृष्टान्त से स्पष्ट करतेहैं-- 


जैसे जगत्‌ में शुक्ल, कृष्ण मिट्टी से लिपे व्याप्त घट को कोई भी यह ज्ञात है” ऐसा कोई नहीं 
कहता ऐसे ही चिदाभास से रहित केवल बुद्धि से व्याप्त घट को ज्ञात नहीं मानते ॥८॥ 


अब फलित (तात्पर्य) का वर्णेन करते हैं-- 


इससे घट में चिदाभास रूप फल की उत्पत्ति होना ही ज्ञातता है भ्रमाण से पहले भी विद्यमान 
होने से ब्रह्मचैतन्य फल नहीं हो सकता ॥१०॥ 


जिससे केवल बृद्धि ज्ञातता के पैदा करने में समर्थं नहीं है इससे कुम्भ में चिदाभास रूप फल 
को जो उत्पत्ति वही ज्ञातता नाम से प्रसिद्ध है । 


कटस्थदीपप्रकरणम्‌ 


( ५४७ ) 


शंका--करो कि ब्रह्म चैतन्य रूप फल के रहते चिदाभास की कल्पना नहीं करनी चाहिए । 
समाधान--क्योंकि ब्रह्म चैतन्य को फल नहीं कह सकते घटादि स्फुरण रूप फल पीछे होता है । क्योंकि 
वह मान (प्रमाण वृत्ति से) पहले समय में ही विद्यमान है और घटादिस्फुरण रूप फल प्रमाण नियम से 
उस” पश्चातु (उत्तर काल में) हुआ करता हे'। ।१०॥ 


विशेष १-- जैसे टंकी में भरा पानी छिद्र द्वारा निकल कर नाली के आकार में “होकर खेत की क्यारी 
में जाकर उस क्यारी के आकार का हो जाता है, ऐसे ही देह में स्थित जो अन्तःकरण 
वह इन्द्रिय रूप छिद्रों से निकलकर (खेत स्थानीय) घटादि विषयों में जाकर उनके 
आकार का हो जाता है यहाँ अवच्छेदवाद की रीति से चार प्रकार का चेतन है -- 
(१) अन्तःकरण विशिष्ट चेतन “प्रमाता” चेतन है। (२) इन्द्रियों से लेकर विषय पर्यन्त 
जो वृत्ति है उससे विशिष्ट चेतन “प्रमाण चेतन है घटादि अवच्छिन्न चेतन जब अज्ञात 
होता है तब विषय चेतन और प्रमेय चेतन हो जाता है और (४) जब वह ज्ञात होता 
है तब उसको फल चेतन (प्रमिति) चेतन (प्रमा चेतन) कहते हैं यह वाचस्पतिसिश्र का 
कहना है अर्थात्‌ धर्मोजीव, धम-कर्ता-भोक्ता प्रमाता का भान नहीं होता किन्तु 
सन्निधि मात्र से ही होता है जेसे ऊष्णं जलभ्‌ । अब आभासवाद की रीति से (१) चिदा- 
भास आभास सहित अन्तःकरण विशिष्ट चेतन प्रमाता चेतन है । (२) साभासवत्ति 
विशिष्ट चेतन प्रमाण चेतन है (३) और घटादि अवच्छिन्न चेतन विषय चेतन उसी को 
प्रमेय चेतन भी कहते हैं और (४) वृत्ति के सम्बन्ध से घटादि में जो चेतन का प्रतिबिम्ब 
नाम आभास होता है वह्‌ फल चेतन है। घटादि अवच्छिन्न ब्रह्म चेतन फल नहीं है । 
इतना भेद है । अर्थात्‌ आभासवाद सुरेशवराचार्य का है। धर्मी धर्म दोनों का बाध जैसे 
रज्जू व्यावहारि-सपं प्रातिभासि इन दोनों का बाध रज्जू अवच्छिन पारमाथिक चैतन्य के 
ज्ञान से ऐसे ही आधारमात्र ब्रह्म के ज्ञान से आभास का धर्मी धमं रूप से उच्छेद (बाध) 
हो जाता है--धर्मी जीव अनादि अनिर्वचनीय अविद्या और धर्म कर्ता भोक्ता प्रमातादि 
आधार ब्रह्म के विशेष ज्ञान से आभास ।चिदाभाक्ष) की निवृत्ति हो जाती है । अब संक्षेप 
शा सवैज्ञात्ममुनि (नित्य बोधाचार्यं वह दूरा नाम है) प्रतिबिम्बवाद है । धर्ममाचर का 
उच्छेद होता है । धर्मी अधिष्ठान स्वरूप है जैसे दर्पण में 'दूरत्व वैपरीत्य उपाधि से भात 
रहा है । अन्तःकरण रूप दर्पण को हटा देना या मुखाकार चरम वृत्ति से भूलाऽविद्या का 
उच्छेद हो जाता है ब्रह्म विद्या के संस्कार से प्रतिबिम्ब काला बिन्दु दर्पण का व्यवधान है। 
शुद्धमीश्तरचेतन्यं जीवचैतन्यमेव च । प्रमःता च प्रमाणं च प्रमेयं च फलं तथा । 
इति सप्तविधं प्रोक्तं भिद्यते व्यत्रहारतः। मायोपाधिविनिर्मृक्त शुद्धमित्य भिधीयते । 
माया संब्रन्धतश्चेशो जीवोऽविपदावशस्तथा । अन्तःकरण संवन्धात्‌ प्रमातेत्यभिधीयत्ञे । 
तथा तदवृत्तिसंबन्धात्‌ प्रमाणमिति कथ्यते । अज्ञातमपि चैतन्यं प्रमेयमिति कश्यते । 
तथा ज्ञानं च चेतन्यं फलमित्यभिधीयते । (कठरुद्र उ० ३१) 


श्री पञ्चदशी मीणांसा 


( ०४५ ) 


नन्विदं परागर्थप्रमेयेषु! इत्यादि सुरेश्वर'वा तिकविरुद्धमित्याशङ्कय तद्विवक्षानभिज्ञस्य इदं 
चोद्यमिति परिहरति-- 
परागथ प्रमेयेषु या फलत्वेन संमतः । 
संवित्सैवेह मेयोऽर्थो वेदान्तोक्तिप्रमाणतः ।॥।११।। a 
अन्वय :-परागर्थंप्रमेयेषु या फलत्वेन संमता सेव इद संवित्‌ वेदःन्तोक्तिप्रमाणतः 
मेयो अर्थः । 
'परागर्थेति । अस्य चायमर्थः -परागर्था वाह्या घटादयः पदार्थास्तेषु प्रमेयेषु प्रमाणविषयेषु 
सत्सु या प्रमाणफलत्वेनाभ्युपेता संविदस्ति, सेवेहास्मिन्त्रेदान्तशास्त्रे बेदान्तोक्तिप्रमाणतो बेदान्तवाक्य- 
लक्षणप्रमाणेन मेयोऽर्थो ज्ञातव्योऽथेः ॥१९॥ 


इति वातिककारेण चित्साहृश्यं विवक्षितम्‌ । 
ब्रह्म चित्फलयोर्भेद: सहस्जचां शश्वतो थतः ॥१२॥ 
अन्यय :--इति वातिक,कारेण चित्सादृश्यं विर्वाक्षतम्‌ ब्रहाचितूफलयो: यतः सह्रचां ( उपदेश 
सहस्रचां) यतः भेदः विश्रुत. । 
इत्यनेत वातिक्रेन ब्रह्मचेतन्यसदशश्चिदाभासः प्रमाणफलत्वेन विवक्षितो न ब्रह्माचेतन्यमिति 
भावः | वा किकारागामीदशी विवक्षेत्ि कृतोऽवगम्यत इत्याशङ्कच, तदगुरु न मदाचार्येश्पदेशसाहर था 
त्रह्वाचैतन्यचिदाभासयोभेंदस्य प्रतिपादितत्वादित्याह - ब्रह्मचिदिति' । ब्रह्मचिच्च फलं च ब्रह्मचित्फले 


तयोरिति विग्रहः ॥१२॥। 


यदि कहो कि “परागर्थ प्रमेयेषु' इत्यादि जो सुरेश्वर का वातिक है यह उससे विरुद्ध है। यह 
उनके वाक्य का तात्पर्यं न समझकर यह शंका है उसका समाधान-- 

इसका अर्थ यह है कि पराक्‌ (बाह्य ' जो घट आदि पदार्थ है जब प्रमेय अर्थात्‌ प्रमाणों के 
विषय बनते हैं, तब जो प्रमाण का फल रूप ज्ञान { संवित्‌ ) ही ज्ञान ( संतित्‌ ) इस वेदान्त 
शास्त्र में वेदान्त वाक्यरूपी प्रमाणों से मेय (जानने योग्य) अर्थ माना है अर्थात्‌ उसके फल को हम मेय 
कहते हैं ॥११॥ 

इस पूर्वोक्त सुरेश्वर वातिककार ने ब्रह्म चैतन्य सदृश चिदाभास को प्रमाण का फल माना है 
यह वातिककार का इससे जानते हैं कि उनके गुरु श्रीमान्‌ शङ्कुराचायं ने उपदेश साहस्री ग्रन्थ में ब्रह्म 
चैतन्य ऑर चिदाभास का भेद कहा है । अर्थात्‌ ब्रह्मा चैतन्य तथा ब्रह्मचेतन्य का फल (चिदाभास) को 
भिन्न-भिन्न बताया है ॥१२॥ 


कूटस्थदीपप्रकरणम्‌ 


( ४४८ ) 


एवं च सति प्रकृते किमायातमित्यत आह-- 
आभास उदितस्तस्माज्ज्ञातत्वं जनयेद्‌ घटे । 
तत्पुनन्र ह्ाणाभास्यमज्ञातत्ववदेव हि ॥१३॥ 
अन्वय :~ तस्मात्‌ घटे उदितः आभासः घटे ज्ञातत्वं जनयेत्‌ तत्पुनः ब्रह्मणाभास्यं अज्ञातत्ववत्‌ 
एव हि । 
'आभास इति’ । यस्माद्ब्रह्मा चित्फलयोभेदः, प्रसिद्धः तस्माद्घटे उदित उत्पन्न आभासश्चिदा- 
भासस्तत्र घटे ज्ञातत्वं पुन रज्ञातत्ववद्‌ ब्रह्मणेवाभास्यं भवति । हि प्रसिद्धमित्यर्थः ॥१३॥ 
एवं ब्रह्मचिदाभासयोभेदमुपपादितं विषयभेदप्रदर्शनेन स्पष्टयति -- 
घीवृत्याभासकुम्भानां समूहो भास्यते चिदा । 
कुम्भमात्रफलत्वात्स एक आभासतः स्फुरेत्‌ ।।१ ४॥। 
अन्वय : चिदा धीवृत्याभासकूम्भानां समूह्‌: भास्यते स एकः कुम्भमात्रफलत्वात्‌ आभासतः 
स्फुरेत्‌ । 
'दीवत्त्येति' । चिदा ब्रह्मचंतन्येनेत्यर्थः । चिदाभासस्य कुम्भमात्रनिष्ठफलरूपत्वात्तेनाभासेन स 
घट एक एव स्फुरेत्‌, भासेतेत्यथेः ।। १४।। 


ऐसा होने पर प्रकरण में क्या आया इस पर कहते हैं-- 


क्योंकि ब्रह्मचित्‌ और चिदाभात का भेद प्रसिद्ध है। इसलिए घट में उत्पन्न हुआ चिदाभासः 

उसमें ज्ञातता को उत्पन्न करता है और फिर उह्‌ ज्ञातता अज्ञातता के समान ब्रह्म से ही भासित होती ह 

यह बात प्रसिद्ध है ॥१३॥ F 
इस प्रकार ब्रह्मचित्‌ और आभास के कहे हुए भेद को विषय :भेद दिखाकर स्पष्ट 

करते हैं-- > 

ब्रह्म चतन्य से इन्द्रियों द्वारा निर्मल बुद्धि वृत्ति (१) और चिदाभास (२) और घट इन तीनों के 


समूह का प्रकाश होता है और चिदाभास अकेले घट में रहने वाला वर्तमान फल है । इससे चिदाभास से 
केवल घट का ही स्फुरण (प्रकाश) होता है ॥१४॥ हैक: 


श्री पछ्वदशी मीमांसा 


( १५० ) 


कुम्भस्य चिदाभासब्रह्मो भयभास्यत्वे लिङ्गमाह -- 
चेतन्यं द्विगुणं कुम्भे ज्ञातत्वेन स्फुरत्यतः । 
अन्येऽनुव्यवसायाख्यमाहुरेतद्यथोदितम्‌ ॥१५॥ 
अन्वयः - अतः ज्ञातत्बेन कुम्भे चतन्यं द्विगुणं अन्ये एतत्‌ यथोदितं अनुव्यवसायाख्यं आहुः 1 : 
चेतन्यमिति'। अतो घटस्य ब्रह्मचिदाभासोभयभास्यतवात्कुम्भे ज्ञातत्वेन द्विगुणं चैतन्यं भाति । 
इदमेव घटज्ञाततावभासक चेतन्यं ताकिकेर्नामान्तरेण व्यवह्लियत इत्याह -'अन्य इति’ । यथोदितं यथोक्त- 
मेतदेव ब्रह्मचेतन्यं अन्ये ताकिका अनुव्यत्रसायास्यं ज्ञान।न्तर प्राहुरिति योजना ॥१५॥ 
अयं बट' इति व्यवहारभेदादपि चिदाभासन्रह्मणो भे दोऽवगन्तव्य इत्याह- 
घटोऽयमित्यसावुक्तिराभासश्य प्रक्षादतः । 
विज्ञातो घट इत्युक्तिब्र ह्यानुग्रहतो भवेत्‌ ।॥१६॥। 
अन्वयः-घटोऽयं इति असो उक्तिः आभासस्य प्रसादतः ब्रह्मानुग्रहतः विज्ञातो घटः 
इत्युक्तिः भवेत्‌ । 
'घटोऽयमिति ॥१६॥ 


अब कुम्भ का प्रकाश चिदाभास और ब्रह्म दोनों से होता है । इसमें लिङ्ग को कहते हैं -- 

इसलिए घट में द्विगुण चेतन्य प्रतीत होने लगता है । वह ब्रह्म से ज्ञात होकर स्फुरता है अर्थात्‌ 
ब्रह्म चिदाभास दोनों से प्रकाशित होता है और इसी घट की ज्ञातता के अवभासक चेतन्य को दूसरे 
नैयायिक उपरोक्त घट की ज्ञातता के अवभासक ब्रह्म चैतन्य को अनुव्यवसाय नाम का ज्ञान मानते हैं। 
(ज्ञान के ज्ञान का नाम अनुव्यवसाय ज्ञान है ) ।।१५। 

यह घट है इस व्यवहार के भेद से भी चिदाभास ब्रह्म का भेद मानने योग्य है, यह वणे,, 
करते हैं -- 

“यह घट है” यह व्यवहार तो आभास की सहायता से होता है और “घट को जान लिया 
यह कथन ब्रह्म के अनुग्रह से होता है ॥ 


कूटस्थदीपप्रकरणम्‌ 


( ५५१ ) 


देहादुबहिश्चिदाभासब्रह्मणी विविच्येते यथा तथादेहान्तश्‍चिदाभास* कटस्थो *विवेचनीयावित्याह-- 
आभासब्रह्मणो देहादूबहियद्वद्विवेचिते । 
तद्ृदाभासकूटस्थो विविच्येतां वपुष्यपि ॥१७॥ 
अन्वयः-देहाद्‌ बहिः यद्वत्‌ आभासत्रह्मणी विवेचिते तदवतु वपुषि अपि आभास कृटस्थौ विविच्येतां । 
'आभासेति' ॥१७॥ 
ननु देहाद्‌बहिश्‍्चिदाभासव्याप्यघटाकारवृत्तिवदान्तरविषयगोचरवृत्यभावात्कथं तद्वद्यापकश्चि- 
दाभासोऽभ्युपगम्यत इत्याश ङ्घ, विषयगोचरवृत्यभावेऽप्यहमा दिवृत्ति सद्भावात्तदव्यापकश्चिदाभासोऽभ्युप- 
गन्तुं शक्यत इति सदृष्टान्तमाह 
अहंवृत्तौ चिदाभासः कामक्रोधादिकासु च । 
संव्याप्य वर्तते तप्ते लोहे वह्लियेथा तथा ॥१८॥ 


अन्वयः - अहँ वृत्तो विदाभाक्षः कामक्रोधादिकासु च संव्याप्य तथा वतंते यथा तप्ते लोहे वाह्मिः । 
अहमिति’ ॥१५॥ 


जेसे शरीर के वाहर चिदाभास ओर ब्रह्म विवेचित है वेसे ही देह के भीतर भी चिदाभास 
और कूटस्थ का विवेक करना चाहिए-- 


जिस प्रकार चिदाभास और ब्रह्म का विवेक देह से बाहर किया है । उसी प्रकार चिदाभास 
और कूटस्थ का विवेक देह के भीतर भी करना चाहिए ॥१७॥ 


यदि कहो कि जेसे देह के बाहर चिदाभास के द्वारा व्याप्य घटाकार वृत्ति की तरह, ऐसे देइ 
के भीतर किसी विषय गोचर वृत्ति नहीं हे । इससे उसके व्यापक चिदाभास को केसे मानते हो इस 
शंका का उत्तर देते हैं क्योंकि विषयाकार वृत्ति के अभाव में भी अहमाकार वृत्ति के होने से उसके 
व्यापक चिदाभास का स्वीकार दृष्टान्त से कहते हैं--- 


अहंवृत्ति ओर काम क्रोध आदिको में चिदाभास उस प्रकार व्याप्त होकर रहता है जैसे-तपे 
लोहे में अग्नि एक रूप प्रतीत होती है ॥१८॥ 


विशेष १-आभासस्यापि जडाजडविलक्षणत्वेन अनिवंचनीयत्वात्‌। आभास जड ओर चेतन से विलक्षण 
होने के कारण अनिर्वचनीय है । 


२--एकरूपतया तु यः कालव्यापी स कटस्थः । एक ही रूप से जो तीनों कालों में व्यापक नित्य हो 
उसको कूटस्य कहते हैं। तेन शुद्धचेतन्यत्य आभास एव बन्धतन्निवृत्तिश्चमोक्षः। इससे शुद्ध 
चेतन्य का आभास ही बन्ध है और उसकी निवृत्ति ही मोक्ष है। 


श्री पञ्चदशी पीमांसा 


( ५९२ ) 


अहमादिवृत्तीनामेव चिद्राभासभास्यत्व दुष्टान्तप्रपञ्चनेन स्पष्टयति -- 
स्वमात्रं भासयेत्तप्तं लोहं नान्यत्कदाचन । 
एवमाभाससहिता वृत्तयः स्वस्वभासिकाः । १४। 
अस्वयः-लोह तप्तं सत स्वमात्रं भासयेत्‌ अन्यत्‌ कदाचन त एवं आभाससहितः वृत्तयः स्वस्वभासिकाः 
स्वमात्रमिति’ ॥१६॥ 
एवं चिदाभासं व्युत्पाद्य, क्टस्थस्वरूपं व्युत्पादयितुं तदुपयोगिनं वृत्यभावावसरं दर्शंयति -- 
क्रमद्विच्छिद्य विच्छिद्य जायन्ते वृत्तयोऽखिलाः । 
रवा अपि विलीयन्ते सुप्तिमूर्छासमाधिषु ।।२०॥ | 
अन्वयः अखिलाः वृत्तयः क्रमात्‌ विच्छिद्य विच्छिद्य जायन्ते सर्वा अपि सुप्तिमुर्च्छासमाधिषु 


विलीयन्ते । 
क्रमादिति ॥२०॥ 


अब अहमादि वृत्तियों का चिदाभास से प्रकाश है दृष्टान्त से स्पष्ट करते हैं - 

जसे तपा लोहा केवल अपने आपको ही प्रकाशित करता है दूसरी किसी वस्तु को कभी 
प्रकाशित नहीं करता. ऐसे हो चिदाभास सहित अहमादि वृत्तिय' अपनी-अपनी" प्रकाशक हैं ॥१६॥॥ 

इस प्रकार चिदाभास को कहकर कूटस्थ का स्वरूप कहने के लिए उसके उपयोगी वृत्तियों के 
अभावों का समय दिखाते हैं 

इस प्रकार विच्छेद २ से (पृथक्‌-पृथक) क्रमशः रुक-रुक कर सम्पूर्ण वृत्तियाँ जाग्रत और स्वप्न 
में क्रम से होती हैं और वे सम्पूर्ण वत्तियाँ सुषुप्ति, मूर्छा समाधि में विलीन (नष्ट) हो जाती हैं नहीं 
रहतीं ॥२०॥ 


नर»: >>> 


विशेष--(१ ) वृत्ति लक्षण इसी प्रकरण के तीसरे श्लोक में दिखा दिया हे । विषय चे० तत्त्वानुसन्धान 
य में प्रकाशक ( आवरण निवर्तकत्व॑ अभिव्यञ्जकत्वम्‌ ) यद्यपि माया ओर अन्तःकरण 
के परिणाम को वृत्ति कहा है ओर वृत्ति प्रभाकर में अस्ति व्यवहार के हेतु अविद्या और 
त अन्तःकरण के परिणाम को वृत्ति कहा है और इससे माया और अन्तःकरण का ज्ञान रूप 
“oi परिणाम ही वृत्ति शब्द का अर्थ है परिणाम मात्र नहीं इससे क्रोध सुखादिक अनेक परिणामों 
को वृत्ति मानकर वृत्ति के विषय का अभाव कहना बनता नहीं । किन्तु वह सब परिणाम 
Me ही वृत्ति के विषय हैं और उनकी प्रकाशक सत्त्व गुण के परिणाम रूप वृत्ति उससे अन्य 
5329 होती है । तथापि सुख, दु.ख, काम, क्रोध, तृप्ति. क्षमा, धृति, अधति, लज्जा, भय आदि 
११ सब अन्तःकरण के परिणामों का अनेक स्थलों मैं वृत्ति शब्दों का व्यवहार किया हे । इससे 
> `` स्थल बद्धि वाले अधिकारियों से सुगमता से समझने के निमित्त इस ग्रन्थकार ने भी 


छुः > है, 
. अन्तःकरण के परिणाम मात्र का वृत्ति शब्द से व्यवहार किया है। 


१7 धन 


कूटस्थदीपप्रकरणम्‌ 


{ ५५३ ) 


भवत्वेवं समाघ्यादौ वृत्तिविलयः अनेन कथं कूटस्थोऽवगम्यत इत्याशङ्कथ, वृत्त्यभावसाक्षित्वे- 
नासाववगम्यते इत्याह-- 
संधयोऽखिलवृत्तीनामभावाश्चावभासिताः । 
निविकारेण येनासौ कूटस्थ इति चोच्यते ॥२१।। 
अन्वय: - अखिलवृत्तीनां संधयः अभावाश्च (चैतन्येन) अवभासिताः निविकारेण चैतन्येन येन 
असौ कूटस्थः इति च उच्यते । 

“संधय इति' । वत्तिसंधयो वृत््यमावाश्च येन चेतन्येनावभास्यन्ते स कूटस्थोऽवगन्तव्य 
इत्यर्थः ॥२१॥ 

एवं च सति कि फलितमित्यत आह-- 

घटे द्विगुणचेतन्यं यथा वाह्य तथाऽन्तरे । 
वत्तिष्वपि ततस्तत्र वैशद्यं संघितोऽधिकम्‌ ॥२२॥ 

अन्वय : -- बाह्ये घटे यथा द्विगुणचैतन्यं तथा आन्तरे वृत्तिषु अपि ततः तत्र संधितः अधिकम्‌ 
वैशद्यं । दश्यते) । 

“घट इति? । बाह्ये घटे यथा घटमात्रावभासकश्चिदाभासो घटस्य ज्ञाततावभासकं ब्रह्मचेतन्यं 
चेति चैतन्यद्वैगुण्यं तथान्तरेऽहंका रादिवृत्तिष्वपि कूटस्थचैतन्यं।वृत्त्ववभासकश्चिदाभासश्चेति द्विगुणचेतन्य- 
मस्ति तत्रोपपत्तिमाह --'तत्‌ इति' । यतो द्विगुणचेतन्यमस्ति ततः संधितः संधिभ्यस्तत्र वृत्तिषु वेशद्यमधिकं 
दुश्यत इति शेषः ॥२२॥। 


कहो कि इस प्रकार समाधि आदि में वृत्तियों का अभाव रहे । इससे कूटस्थ की सिद्धि कंसे 
हो सकती है । वृत्तियों के अभाव का साक्षी रूप से कूटस्थ का ज्ञान होता है-- 

सम्पूणं वृत्तियों की संधिया (जब एक वृत्ति नष्ट होकर दूसरी उत्पन्न होने को होती है) और 
अभावों का जिस निर्विकार चैतन्य से प्रकाशित (ज्ञात) होते हैं उसको कूटस्थ कहते हैं । कूटस्थ का ज्ञान 
वृत्ति अभाव के साक्षी के रूप में सम्भव है ॥२१॥ 


अब फलित का वणेन करते हैं-- 


जैसे बाह्य घट में द्विगुण चैतन्य है अर्थात्‌ घटमात्र का अवभासक (प्रकाशक) चिदाभास और 

घटकी ज्ञातता का अवभासक ब्रह्म चैतन्य ये दो हैं वेसे अन्तर (भीतर) अहंकार आदि वृत्तियों में भी 

-कटस्थ चैतन्य और वृत्तियों का अवभासक चिदाभास यह द्विगुण चैतन्य है और जिससे द्विगुण चैतन्य है । 
इसी से संधियों की अपेक्षा वत्तियो में अधिक वेशद्य (निर्मेलता) देखते हैं ॥२२॥ 


फा be 


श्री पक्षदशी मीमांसा 
( Rv ) 


नन्वत्रापि घटादिष्विव ज्ञातताऽत्नातताभासकत्वेन कूटस्थः कि नेष्यत इत्याशङ्कघ, तत्र 
ज्ञातताद्यभावादेवेत्याह-- 


ज्ञातताज्ञातते न स्तो घटवद्वृत्तिषु क्वचित्‌ । 
स्वस्य स्वेनागृहीतत्वात्ताभिश्चाज्ञाननाशनात्‌ ॥२३॥ 


अन्वय : - क्वचित्‌ घटवत्वृत्तिषु ज्ञातताज्ञातते न स्तः स्वस्य स्वेन अगृहीतत्वात्‌ ताभिश्च 
अज्ञाननाशनात्‌ । 


'ज्ञाततेति’ । तत्रोपपत्तिमाह~'स्वस्येति’ । ज्ञानाज्ञानव्याप्तिभ्यां ज्ञातताज्ञातते भवतः, वृत्तीनां 


तु स्वप्रकाशत्वेन ज्ञानव्याप्तिर्नास्ति, ताभिव्‌ त्तिभिः स्वोत्पत्तिमात्रेण स्वगोचराज्ञानस्य निवतितत्वादज्ञानस्य 
व्याप्तिरपि नास्तीति भावः ॥२३॥ 


शंका- हो यहाँ भी घट आदियों के समान ज्ञातता अज्ञातता के अवभासक कूटस्थ क्यों नहीं 
मानते उत्तर देते हैं-- 


घट के समान वृत्तियों में ज्ञातता अज्ञातता नहीं क्योंकि अपना आपा अपने आपसे गृहीत नहीं 
होता उन वृत्तियों से अज्ञान का नाश हो जाता है । 


घट के समान कहीं भी वृत्तियों में जातता अज्ञातता नहीं होती एक तो अपना आपा अपने से 
गृहीत नहीं होता दूसरा उसके उत्पन्न होते ही उससे अज्ञान का नाश हो जाता है । ज्ञान की और अज्ञान 
की व्याप्ति से क्रमशः ज्ञातता (ज्ञान का विषय होना) और अज्ञातता (अज्ञान का विषय होना) उत्पन्न 
होती है और वृत्तियाँ स्वप्रकाश हैं । इसलिए उनसे ज्ञान की व्याप्ति नहीं होती (इसलिए ज्ञातता भी नहीं 
होती) और ये वृत्तियाँ उत्पन्न होते ही स्वविषयक अज्ञान को हटा देती है इसलिए अज्ञान व्याप्ति भी 
उनमें नहीं रहती अज्ञातता भी नहीं होती (इस प्रकार कूटस्थ वत्ति सम्बन्धी ज्ञातता का अवभासक नहीं 
माना जाता ॥२३॥ 


कटस्थदीपप्रकरणम्‌ 


( ५५५ ) 


ननु कूटस्थचिदाभासयोरुभयोरपि चित्त्वे समाने एकस्य कूटस्थत्वमपरस्य अकूटस्थत्वमित्येतत्कुत 
इत्याशङ्कय, चिदाभासनिष्ठयोजत्मनाशयोरनुभूयमानत्वादस्य अकूटस्थत्वमपरस्य विकारित्वै प्रमाणा- 
भावादित्याह— 


द्विगुणीकृतचैतन्ये जन्मनाशानुभूतितः । 
अकूटस्थं तदच्यत्त कूटस्थमविकारतः ॥२४॥ 
वय :--दिगुणीकृतचेतन्ये जन्मनाशानुभूतितः अकूटस्थं तदन्यत्त्‌ अविकारतः कूटस्थं । 
“द्विगुणीति! ॥२४॥ 
चिदाभासव्यतिरिक्तक्टस्थाभ्युपगम: स्वकपोलकल्पित इत्याशङ्कय, आचार्य: कूटस्थस्योपपादित- 
त्वान्मैवमित्याह-- 
अन्त:क रणतद्वत्तिसाक्षीत्यादावनेकधा । 
कूटस्थ एव सर्वत्र पूर्वाचायैविनिश्चित: ॥२५॥। 
अन्वय : -अन्तःकरणतद्वृत्ति साक्षीइत्यादौ अनेकधा पूर्वाचार्यं: विनिश्चिता सत्र 
कूटस्थ एव । 
“अन्त:करणेति' । 'अन्तःकरणतदुवृत्तिसाक्षी* चेतन्यविग्रहः । आनन्दरूपः सत्यः सन्‌ कि नात्मानं 
प्रपद्यसे' इत्यादावित्यर्थः ॥२५॥। 


यदि कहो कि कूटस्थ और चिदाभास दोनो चित्‌ है तो एक को कूटस्थ और दूसरे को अकूटस्थ 
यह किस कारण से कहते हो ? चिदाभास में उत्पत्ति एवं विनाश का अतुभव होता है इसलिए चिदाभास 
अकूटस्थ है। दूसरा विकारी होने में कोई प्रमाण नहीं मिलता हे अतएव वह कूटस्थ हे । इस पर 
कहते हैं-- 

उस द्विगुणी कृत चैतन्य में चिदाभास के तो जन्म और नाश अनुभव .सिद्ध हैं। इसलिए चिदा- 
भास अकूटस्थ हे और दूसरा अविकारी होने से कूटस्थ है ॥२४॥ 


यदि कहो कि चिदाभास से भिन्न कूटस्थ स्वकपोल कल्पित (स्वयं माना) अपने मुख से स्वयं 
कल्पित हो श्रीशङ्कराचायं ने कूटस्थ का प्रतिपादन किया है-- 
अन्तःकरण और अन्तःकरण की वत्तियों का साक्षी चैतन्य रूप, आनन्द रूप सत्य स्वरूप 


आत्मा की शरण क्यों नहीं होता, इत्यादि शास्त्रों में आचार्यो ने सववत्र कूटस्थ का ही वर्णन 
किया है ॥२५॥ 


विशेष १--वाक्यवृत्ति में । 


श्री पञ्चदशी मीमाँसा 


( २५६ ) 


क्‌टस्थातिरिक्तश्चिदाभासोऽपि तैर्वाणत इत्याह-- 
आत्माभासाश्रयाश्चेवं मुखाभासाश्रया यथा । 
गम्यन्ते शास्त्रयुक्तिभ्यामित्याभासश्च वणित: ।।२६॥। 


अन्वय :--आत्माभासाश्रया: च एवं मुखाभासाश्रया यथा गम्यन्ते शास्त्रयुक्तिभ्यां इत्याभासश्च 
वर्णित: । 


आत्माभासेति' । आत्मा चाभासश्चाश्रयश्च आत्माभासाश्रयाश्चेति द्वन्द्व: समासः। भूखाभासा- 
श्रया इत्यत्रापि तथा । मुखं प्रसिद्ध, आभासो मुखप्रतिविम्वः, आश्रयो दर्पणादिश्चेति त्रयं यथा प्रत्यक्षेणाव- 
गम्यते एवमात्मा कूटस्थ आभासः चिदाभासः, आश्रयोऽन्तःकरणादिरिति त्रयोऽपि शास्त्रयुक्तिभ्यामव- 
गम्यन्ते इत्यर्थः । अत्र च 'आभास'शब्देन कटस्थातिरिक्तश्चिदाभासो वणित इति भाव: | मनसः साक्षी 
बुद्ध साक्षीति बुद्धिसाक्षिणः कूटस्थस्य प्रतिपादक शास्त्र रूपं-रूपं प्रतिरूपो बभूव' (बृ० २।५।१४) इति 
चिदाभ।सप्रतिपादक, विकारित्वाविकारित्वादिरूपा युक्तिः पूर्वमेवोक्तेति भाव: ॥२६॥ 


कूटस्थ से भिन्न चिदाभास का भी वर्णन आचायों ने ही किया-- 


जैसे मुख, प्रतिबिम्ब] दर्पण ये तीन होते हैं इसी प्रकार आत्मा, चिदाभास, अन्तःकरण ये तीन 
होते हैं, इस प्रकार शास्त्र और युक्तियों से आभास का वर्णन किया हे ॥२६॥ 


आत्मा, आभास और आश्रय ये तीनों इस प्रकार ये होते हैं। जसे मुख, आभास (प्रतिबिम्ब) 
आश्रय दर्पण होते हैं ये तीनों इसी प्रकार आत्मा (कूटस्थ) आभास (चिदाभास) और आश्रय अन्तःकरण 
थे तीनों भी शास्त्रयुक्ति से जाने जाते हैं । यहाँ आभास शब्द से कूटस्थ से भिन्न चिदाभास का वर्णन 
किया है । आंख का साक्षी, कान का साक्षी, वाणी का साक्षी, मन का साक्षी, बुद्धि का साक्षी, घ्राणों का 
साक्षी. अज्ञान का साक्षी,/सब का साक्षी यह श्रुति सबका साक्षी कूटश्थ का प्रतिपादक है। रूप-रूप के 
प्रति रूप हुआ यह्‌ चिदाभास का प्रतिपादक शास्त्र है और विकारी दूसरा अविकारी यह युक्ति से पहले 
कह आये हैं ॥ २६।। 


विशेष १- यह उपदेश साहस्री का है । 


कटस्थदीपप्रकरणम्‌ 


( ५५७ ) 


तत्र चिदाभासमाक्षिपति-- 


बुद्धचर्वाच्छन्नकूटस्थो लोकान्तरगमागमौ । 
क्त्‌ शक्तो घटाकाश इवाभासेन कि वद ॥२७॥ 


अन्वय :-बुद्धयवच्छिन्नकूटस्थः लोकान्तरगमागमौ घटाकाश इव कर्तृ शक्तः आभासेन 


कि वद । 


बुद्धीति' । स्वस्मिन्कल्प्यमानया बुद्धयाऽवच्छिन्नकूटस्थ एव घटट्वारा घटाकाश इव बृद्धिद्वारा 
लोकान्तरे गमनागमने कर्तु शक्नोति, अतश्चिदाभासकल्पनायां गौरवमिति भावः ॥२७॥ 


अब अवच्छंद* वादी चिदाभास के विषय में शंका-- 


अपने में कल्पना की बुद्धि से अवच्छिन्न ( युक्त) कूटस्थ ही घटके द्वारा घटाकाश के समान 
बुद्धि द्वारा अन्य लोकों में गमन और आगमन करने को समर्थं हैं । अतः चिदाभास की कल्पना क्यों करते 
हो अर्थात्‌ चिदाभास को क्यों मानते हो ॥२७॥ 


विशेष १-- 


२ ~ 


घटसंवृतमाकाशं नीयमाने घटे यया । 


घटो नीयते नाकाशस्तद्दज्जीवोनमोपमा । 
आथवेणिका समामनर्ति-- 


अवच्छेदवाद की रीति से अन्तःकरणःअन्तःकरण विशिष्ट {चेतन ही जीव हैं । अन्त:करण 
में चिदाभास को नहीं माना । वह अन्तःकरण कर्मो के वश से जहाँ-जहाँ गमन आगमन 
करता है । वहाँ-वहाँ चेतन तो पूर्वं से ही विद्यमान रहता है । वह इस अन्तःकरण 
विशिष्ट होकर (संसारी जीव) इस व्यवहार का विषय होकर रहता है। वहाँ अन्तःकरण 
रूप विशेषण भाग में तो संसार है कूटस्थ रूप विशेष्य भाग में वास्तविक ससार नहीं है । 
परन्तु कूटस्थ रूप विशेष्य में संसार की भ्रान्ति से प्रतीति होती है । शास्त्र में यह नियम 
भी बताया है कि विशेष्य के धर्म का भी विशेष्य में व्यवहार होता है । अतएव अन्तःकरण 
के घर्म संसार का अन्तःकरण विशिष्ट चेतन में व्यवहार होने से अन्तःकरण विशिष्ट 
चेतन संसारी जीव कहलाने लगता है । इस प्रकार चिदाभास के बिना सब व्यवहार 
सम्भव है तो चिदाभास की कल्पना गौरव है । यह अवच्छेदवाद की शंका है । . 


श्री पख्रदशी मीमांसा 


( षष ) 


असङ्गस्य क्टस्थस्य बुद्धयवच्छेदमात्रेण जीवत्वं न घटते, अन्यथातिप्रसङ्गादिति परिहरति 
श्ृण्वस ज्भ: परिच्छेदमात्राज्जीवो भवेन्नहि । 
अन्यथा घटकुड्याद्येरवच्छिन्नस्य जीवता ॥२८॥ 
अन्वय :- असङ्गः परिच्छेदमात्रात्‌ जीवः नहि भवेत्‌ इति शुणु अन्यथा घटकुड्याद्यैः 
अवच्छिन्नस्य जीवता (स्यात्‌) । 
श्पृण्वसङ्ग इति’ ॥२८॥ 
बृद्धिकुड्योः स्वाच्छयास्वाच्छ्याभ्यां वेषम्यं श ङ्कूते-- 
न कुड्यसहशी बुद्धि: स्वच्छत्वादिति चेत्तथा । 
अस्तु नाम परिच्छेदे कि स्वाच्छप्रेन भवेत्तव ॥।२८॥ 
अन्वय : कुड्यसदृणी बुद्धिः न स्वच्छत्वात्‌ इति चेत्‌ तथा अस्तु नाम परिच्छेदे स्वाच्छ्येन तव 


कि भवेत्‌ । 
'नेति' । उक्तं स्वच्छत्वं परिच्छेदप्रयोजकं न भवतीत्याह - 'तथास्त्विति' ॥२&॥ 


बृद्धि द्वारा अवच्छेद मात्र से असङ्ग कूटस्थ का जीव भाव नहीं वन सकता है नहीं तो जीव 


भाव घटादिअवच्छेद मात्र से घटादि अवच्छिन्न चैतन्य को भी प्राप्त होगा ? इसका परिहार 


करते हैं - 

सुनो, असंग कूटस्थ चेतन केवल परिच्छेद (वृद्धि) मात्र से जीव नहीं हो स+ता. यदि परिच्छेद 
मात्र से ही जीवमानोगे तो घट, कुड्य ( भीत ) आदि से अवच्छिन्न कूटश्थ भी जीव हो जायेगा, इससे 
आभास का मानना आवश्यक है ॥२५॥ 

बुद्धि और कुड्य (भीत्ति) की स्वच्छ अस्वच्छ की विषमता में शंका करते हैं - 

यदि कहो बुद्धि स्वच्छ (निर्मल) होने से कुड्य (भौत्ति) के समान नहीं है वह स्वच्छता भेद 
'तो हुआ करे बुद्धि के स्वच्छ होने से चेतन के परिच्छेद में क्या अन्तर होगा कुछ भी नहीं अर्थात्‌ स्वच्छता 
परिच्छेद में हेतु नहीं होती है ॥२६॥ 


क्टस्थदीपप्रकरणम्‌ 


( १५४ ) 


उक्तमर्थ दृष्टान्तेन स्पष्टयति - 


प्रस्थेन दारुजन्येन कांस्यजन्येन वा नहि । 
विक्र तुस्तण्डलादीनां परिम।णं विशिष्यते ॥३०॥ 
अन्वय : दारुजन्येन प्रस्थेन कांस्यजन्येन वा विक्र तुः तण्डुलादीनां परिमाणं न हि विशिष्यते । 
'प्रस्थेनेति' । दारुकांत्यजन्ययो: प्रस्थयोः स्थिते स्वच्छत्वास्वच्छत्वे तण्डुलपरिमाणे न्यूनाधिकभाव 
हेतू न भवत इत्यर्थः ॥३०॥। 
कांस्यप्रस्थे तण्ड्लपरिमाणाधितयाभावेऽपि प्रतिबिम्बलक्षणमा धिक्यमस्तीत्याशङ्कध, तहि बुद्धावपि 
चिदाभासा भवतंवा ङ्गीकृतः स्यादित्याह -- 
पशिमाणातिशेषेऽपि प्रतिबिम्बो वि शिष्यते । 


कांस्ये यदि तदा बुद्धावप्याभासो भवेद्बलात्‌ ।।३१॥। 
अन्वय :- परिमाणाविशेषेऽपि प्रतिबिम्बो विशिष्यते कांस्ये यदि तदा बुद्धौ अपि बलात्‌ 
आभासः भवेत्‌ । 

'परिमाणाविशेष इति’ ॥३१॥ 


अब पूर्वोक्त अथे को दुष्टात से स्पष्ट करते हैं -- 


प्रस्थ (एक माह' चाहे लकड़ी का हो या काँसे का, काँच का बना हो उससे बेचने वाले की 
चावल आदि की माप (तोल) में कोई अन्तर नहीं आता (अर्थात्‌) स्वच्छता अस्वच्छता से परिच्छेद में 
कोई न्यूनाधिकता नहीं आ सकती ॥३०॥ 


कांसा से बने हुए प्रस्थ में तण्डुलादि के परिणाम की थोड़ी सी भी अधिकता नहीं रहती, किन्तु 


प्रतिबिम्बरूप अधिकता तो अवश्य रहेगी, ऐसी आशङ्का कर कहते हैं कि तब तो आपने बुद्धि आदि मैं 
चिदाभास स्वीकार कर ही लिया है -- 


यदि कहो कि कांसे के बने प्रस्थ (तोल) परिणाम में चाहे विशेषता न रहे तो भी परन्तु उसमें 
चावलों आदि का प्रतिबिम्ब पड़ना रूपी अधिकता है । इस शंका का उत्तर देते हैं । प्रतिबिम्ब की विशेषता 


मानोगे तो हम कहेंगे बुद्धि में भी स्वच्छ होने से आभास बल से हो जायेगा अर्थात्‌ आपने ही आभास 
मान लिया ॥३१॥ 2 


श्री पश्चदशी भीमांसा 
( ५६० ) 


प्रतिबिम्बाङ्गीकारे चिदाभासः कथमङ्गीकृतः स्यादित्याशङ्कय, प्रतिबिम्बाभासशब्दाभ्याम- 
भिधेयस्य अर्थस्य ऐक्यादित्याह - 
ईषद्भासनमाभासः प्रतिबिम्बस्तथाविध: । 
बिम्बलक्षणहीनः सन्बिम्बवद्भासते स हि ॥३२॥ 
अन्वय : - हि प्रतिबिम्बः ईषद्भासनं तथाविधः आभासः बिम्बलक्षणहीनः सन्‌ स बिम्बवद्‌ 
भासते । 
'ईषदिति' । प्रतिबिम्बस्याभासत्वं कथमित्याशङ्क्य. आभासलक्षणयोगादित्याह-'बिम्बलक्षणेति’ 
हि यस्मात्कारणात्‌ प्रतिबिम्बो बिम्बलक्षणरहितो बिम्ववदवभासतेऽतो बिम्बाभास इति भावः॥३२॥ 
आभासलक्षणयोगित्वमेव स्पष्टयति-- 
ससङ्गत्वविका राक्ष्यां बिम्बलक्षणहीनता । 
स्फूतिरूपत्वमेतस्य बिम्बवद्भासनं विदुः ॥३३॥। 
अन्वय :- ससङ्भृत्वविकाराभ्यां बिम्बलक्षणहीनता एतस्य स्फतिरूपत्वं बिम्बवद्‌ भासनं विदुः । 
'ससङ्कत्वेतिः । एतस्य चिदाभासस्य ससङ्गत्वविकारित्वाभ्यां बिम्बभूतासङद्भाविकारिचैतन्य- 
लक्षणहीनत्वं स्फुरणरूपत्वं बिम्बवदवभासनमित्यर्थः । हेतुलक्षणरहिता हेतुवदवभासमाना हेत्वाभासा इति- 
वदित्यर्थंः । ३ ३।' 


यदि कहो कि हमने प्रतिबिम्ब माना है चिदाभास नहीं यह शंका करके प्रतिबिम्ब और आभास 
शब्दों से कहा अर्थ एक ही है - 
प्रतिबिम्ब का भी भांसन किञ्चित्‌ ही होता है। बिम्ब के लक्षणों से हीन होने पर भीं बिम्ब 
की तरह भासा करता है इसलिए वह बिम्ब का आभास कहा जाता है ॥३२॥ 
अब आभास के लक्षणों की योग्यता को स्पष्ट करते हैँ-- 
यह चिदाभास? ससङ्ग (सङ्ग से युक्त) और विकारी हैं। «इसलिए बिम्ब के लक्षण जो असङ्ग 
अविकारी हैं उससे हीन हैं ओर जो इसमें स्फुरण रूप है वही बिम्ब के समान अवभासन हैं यह बद्धिमान 
मनुष्य जानते हैं। 
जैसे हेतु के लक्षणों से हीन हीते हुए भी जो हेतु की तरह भासमान हो उसे हेत्वाभास कहते हैं । 
'“ऐसेही चिदाभास चेतन रूप बिम्ब के लक्षण से रहित भी बिम्ब की तरह :भासता है इसलिए चिदाभास 
!जक़्हलाता;/है ॥२३॥ ह 


विशेष १-आभासस्यापि जडाजडविलक्षणत्वेन अनिवेचनीयत्वातु । 


कृटस्थदीपप्रकरणम्‌ 


( ५६१ ) 


इत्थं चिदाभासस्य अप्रयोजकतां निराकृत्य, इदानीं तस्य बुद्ध: पृथक्‌ सत्त्वं साधयितुं 
पूर्वपक्षमाह 
नहि धीभावभावित्वादाभासोऽस्ति धियः पृथक्‌ । 
इति चेदल्पमेवोक्तं धीरप्येवं स्वदेहतः ।।३४॥। 
अन्वय : - धीभावभावित्वात्‌ पृथक्‌ धियः आभासः नहि अस्ति इति चेत्‌ अल्पं एव उक्तं (यतः) 
स्वदेहतः धीरपि एवं न । 
नहीति’ । यथा मृदि सत्यामेव भवन्‌ घटो न मृदो भिद्यते तद्वदिति भाव: । नन्वेबं तहि देहाति- 
रिक्ता धीरपि न सिध्येदिति प्रतिबन्द्या परिहरति--'अल्पमिति’ ।।३४॥ 
प्रतिबन्दी मोचनं शङ्कते 
देहे मृतेऽपि बुद्धिश्चेच्छास्त्रादस्ति तथासति । 
बुद्धेरन्यश्चिदाभासः प्रवेशश्रुतिषु श्रुत: ॥३५॥ 
अन्वय : - देहे मृतेऽपि बृद्धिश्चेत्‌ शास्त्रातु अस्ति तथा सति बुद्धेः अन्यः चिदाभासः प्रवेश 
श्रृतिषु श्रुतः । 
'देहे मृत इति' । रे हव्यतिरिक्ताया बुद्ध: सि विज्ञातो भवति’ (बृ» ४।४।२) इत्यादि श्रति- 
सिद्धत्वान्नासत्त्वमिति भावः । ननु श्रतिबलाह्देहाति रिक्ता बुद्धिरभ्युपगम्यते चेत्तहि ्रवेशश्रुतिबलाद्‌बुद्धय- 
तिरिक्तश्च्रिदाभासोऽप्यभ्युपेय इत्याह--तथासतीति' ॥३५॥ 


इस प्रकार चिदाभास की अप्रयोंजकता का निराकरण करके अब बुद्धि से पृथक्‌ उसकी सिद्धि 
के लिए पूर्व पक्ष को कहते हैं - 

यदि कहो कि जैसे मिट्टी की सत्ता से ही सत्तावान्‌ घट मिट्टी से भिन्न नहीं होता इसी प्रकार 
बुद्धि की सत्ता से होने वाला चिदाभास भी बुद्धि से पृथक्‌ नहीं होगा, ऐसा यदि कहोगे तो अल्प ही तुमने 
कहा, ऐसे ही देह से भिन्न बुद्धि भौ सिद्ध न होगी यह प्रतिवादी का समाधान करते हैं ॥३४॥ 


अब प्रतिवन्दी से छूटने की शंका करते हैं-- 


यदि कहो कि देह के मरने पर भी बृद्धि हैं उस समय वह जीवात्मा विशेष विज्ञानवान्‌ होता 
है इत्यादि से सिद्ध असत्ता नहीं है । शंका हो कि इस श्रुति के बल से देह से भिन्न बुद्धि को मानते हो तो 
हम कहेंगे बुद्धि से भिन्न चिदाभास भी है । यह बात प्रवेश श्रुति में कही गयी है (अर्थात्‌ जेसे तुम श्रुति 
के आधार पर बुद्धि को देह से भिन्न मानते हो वैसे प्रवेश श्रुतियों के आधार पर वुद्धि से भिन्न चिदाभास 
को भी मानो ॥५३॥ 


फा० ७१ 


श्री पद्षदशी मीमांसा 
(५६२ ) 


ननु बुद्धयुपाधिकस्येव प्रवेशो युज्यते नेतरस्येति शङ्कधते-- 


घीयुक्तस्य प्रवेशश्चेन्नेतरेये धियः पृथक्‌ । 
आत्मा प्रवेशं संकल्प्य प्रविष्ट इति गीयते ।॥३६।॥। 
अन्वय :-धीयुक्तस्य प्रवेशश्चेत्‌ न ऐतरेये धियः पृथक्‌ आत्मा प्रवेशं संकल्प्य प्रविष्टः इति 
गीयते । 


'धीयुक्तस्येति’ । ऐतरेयश्चुतौ बुद्धयतिरिक्तस्यैव प्रवेशश्रवणान्मैवमिति परिहरति ऐतरेय 
इति ॥ ३६॥ 


तां ऐ० ३।११) श्रृतिमर्थंतः पठति 
कथं न्विदं साक्षदेहं महते स्यादितीरणात्‌ । 
विदार्य मूर्धसीमानं प्रविष्टः संसरत्ययम्‌ ।।३७॥। 


अन्वय :-कथं नु इदं साक्षदेहं मदृते स्यात्‌ इतीरणात्‌ अयं मूर्धसीमानं विदार्य प्रविष्टः संसरति । 


"कथं न्विति’ । अयं परमात्मा साक्षदेहमक्षाणि च देहाश्चाक्षदेहाः तेः सहवतत इति साक्षदेहम्‌, इदं 
जडजातं मदृते चेतनं मां विह्याय कथं नुस्यान्न कथमपि निवंहेदिति विचार्यं मूर्धसी मानं कपालत्रयमध्यदेशं 
विदार्य स्वसंनिधिमात्रेण भित्त्वा प्रविष्टः सन्‌ संसरति जाग्रदादिकमनुभवतीत्यर्थः ॥। ३७॥ 


अब यह शंका करते हैं बुद्धि से युक्त का ही प्रवेश है अन्य का नहीं वह ठीक नहीं । 

यदि यह कहा जाय कि वहाँ बुद्धि युक्त का ही प्रवेश बताया गया है वह ठीक नहीं है । क्योंकि 
बृद्धि से अतिरिक्त आत्मा पहले प्रवेश का संकल्प कर फिर उसमें प्रविष्ट हुआ ऐतरेय में यह बात कही 
गयी है । अतएव बुद्धि रूप उपाधि वाले आत्मा का प्रवेश मानना ठीक नहीं यहाँ अकेले आत्मा के प्रवेश 
की बात कही हे ॥३६॥ 

अब उस श्रुति के ही अर्थ को पढ़ते हैं-- 

यह परमात्मा 'इन्द्रिय और देह सहित वर्तमान यह जड़ समुदाय मुझ चेतन के बिना केसे रहेगा” 
यह देखने के लिए तीनों कपालों की सीमाभूत मस्तक को जोड़ (अपनी सन्निधि मात्र से) भेदकर 


उसमें प्रविष्ट होकर संसार कों प्राप्त होता है ओर जाग्रत आदि अवस्थां को अनुभव करने 
लगता है ॥३७॥ 


क्टस्थदीपप्रक रणम्‌ 
( १६३ ) 


नन्वसङ्गस्यात्मनः प्रवेशो$प्ययुक्त इति शङ्कते-- 
कथं प्रविष्टोऽस द्गश्चेत्सृष्टिर्वाऽस्य कथं वद । 
मायिकत्वं तयोस्तुल्यं विनाशश्च समस्तयोः ।।३८॥। 


अन्वय :-असङ्गश्चेत्‌ कथं प्रविष्टः अस्य सृष्टिर्वा कथं वद तयोः मायिकत्वं तुल्यं तयोः 
विनाशश्च समः । 
“कथं प्रविष्ट इति’ । इदं चोद्य सृष्टावपि समानमित्याह -सृष्टिरिति' । सृष्टिकतुर्मायिकत्वान्न 


दोष इत्याशङ्कय, अयं परिहारः प्रष्टर्यपि समान इत्याह-'मायिकत्वमिति' । अनयोर्मायिकत्बे हेतुः समान 
इत्याह - विनाश इति” ॥ ३८॥ 


“प्रज्ञानघन एवेतेभ्यो भूतेभ्यः समुत्थाय तान्येवानुविनश्यति, न प्रेत्य संज्ञास्ति' ब्र ४।५।१३) 
इति औपाधिकरूपस्य विनाशित्वप्रतिपादिकाँ श्रुति दशेयति-- 


समुत्यायेष भ्ूतेभ्यस्तान्येवानुविनश्यति । 
विस्पष्टमिति मैंत्रेय्ये याज्ञवल्क्य उवाच हि ॥३८॥ 
अन्वयः - एष समुत्थाय भूतेभ्यः ताति एव अनुविनश्यति विस्पष्टमिति मैत्रेय्यै याज्ञ इल्क्य हिः उवाच । 
'समुत्थायेति’ । एष प्रज्ञानघन आत्मा एतेभ्यो देहेन्द्रियादिरूपेभ्यः पञ्चभूतकार्येभ्यो निमित्तभूतेभ्य 
उपाधिभ्यः समुत्थाय जीवत्वाभिमानं प्राप्य तान्येव देहीदीति विनश्यन्त्यनुविनश्यति, शतेषु विनश्यत्सु तत्कृतं 


जीवत्वाभिमानं जहाति । एवंप्रकारेण सोपाधिकरूपस्य विनाशित्वं याज्ञवल्क्यो मैत्रेय्यै उवाच उक्तवा- 
नित्थर्थः ॥ ३४॥। 


अब असंग आत्मा के प्रवेश में शंका करते हैं-- 

यदि कहो कि जब वह्‌ असंग है तो देहादि में केसे प्रविष्ट हो गया है तो हमारा प्रश्‍न है कि 
असंग होते हुए उसने सृष्टि की रचना केसे की यह तुम्हारी शंका सृष्टि रचना में भी तुल्य है । यदि कहो 
कि सृष्टि का कर्ता तो मायिक है । अतएव जगत्‌ रूप से उत्पन्न हो सकता है । इस पर हमारा कथन है 
ऐसे ही प्रवेशकर्ता ,भी मायिक है । अर्थात्‌ दोनों (सृष्टि, जीव) मायिक है और उनका विनाश तुल्य है | 
दोनों का नाश होता है ।।३८।। 
अब प्रज्ञातवन इस श्रुति के अर्थं को कहते हैँ मैत्रेयी को ओपाधिक का विनष्ट होना 
समझाया है - 

यह आत्मा भूतों की महिमा से जीव भाव को प्राप्त होकर और उनके नाश होने के समय नाश 
को प्राप्त हो जाता है यह याज्ञवल्क्य ने मैत्रेयी के प्रति स्पष्ट कहा है ।।३४॥ 

यह प्रज्ञानघन आत्मा इन देह इन्द्रिय आदि पञ्चभूतों के कार्य निमित्त से अर्थात्‌ उपाछियों की 
महिमा से भली प्रकार मैं जीव हुँ इस अभिमान को प्राप्त होकर उन्हीं देहेन्द्रियो के नाश होने से नाश हो 
जाता है पञ्चभूतों के कार्यादिरूप उपाधि से ऊपर उठकर जीवपत के अभिमान को छोड़कर इस प्रकार 
सोपाधिक रूप का विनाश याज्ञवल्क्य ने मैत्रेयी के प्रतिस्पष्ट कहा है । ३६॥ 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( ४६४ ) 


“अविनाशी वा अरेऽयमात्माऽनुच्छित्तिधर्मा' (बृ० ४।५।१४) इति श्रृत्या कूटस्थस्ततो विभिन्नः 
प्रदर्शित इत्याह-- 
अविनाश्ययमात्मेति कूटस्थ: प्रविवेचित: । 
मात्रासंसग इत्येवमसङ्गत्वस्य कीतेनात्‌ ।।४०॥ 
अन्वय :--अयं आत्मा अविनाशी कूटस्थः प्रविवेचितः इति एवं असङ्गत्वस्य कीर्तनात्‌ । 
“अविनाशी ति? 'मात्रासंसर्गेस्त्वस्य भवति' इति श्रृत्याऽविनाशित्वे हेतुमसङ्गत्वं चोक्तवानित्याह - 
“मात्रेति', मीयन्ते इति मात्रा देहादयस्ताभिरस्यात्मनोऽसंसर्गोभवतीत्यर्थः । ४०॥ 
ननु "जीवापेतं बाव किल इद प्रियते न जीवो म्रियते' (छा० ६ ११।३) इति श्रृत्या अस्य 
औषाधिकस्याप्यविनाशित्वं प्रतिपाद्यत इत्याशङ्कय, तस्याः श्रृतेदेहान्तरप्राप्तिविषयतया नात्यन्तिकनाशा- 
भावपरत्वमित्याह -- 
जीवापेतं वाव किल शरीरं म्रियते न स: । 
इत्यत्र न विमोक्षो$थ॑: कितु लोकान्तरे गतिः ॥॥४१॥ 
अन्वय :-जीवापेतं बाव (एव) किल शरीरं म्रियते सः न इत्यत्र न विमोक्षः अर्थ. किन्तु 
लोकान्तरे गतिः। 
'जीवापेतमिति’ । जीवापेतं जीवरहितं, जीवेन त्यकतमिति यावत्‌ । बाव एवं जीवो न म्रियत 
इत्यर्थः ॥४१॥। 


इस श्रुति से कूटस्थ जीव से भिन्न है इस विषय में कहते हैं-- 

यह आत्मा अविनाशी अर्थात्‌ अनुच्छित्ति (नाश का अभाव) धर्म वाला है, इस श्रृति से सोपाधिक 
जीव से भिन्त कूटस्थ रूप दिखाया है इसलिए अविनाशी होने में कारण यह है मात्रा, देह आदि विषयों 
का संसगे (सम्बन्ध) इस आत्मा को नहीं होता है मात्रा० इस श्रुति से अविनाशिता में हेतु की असंगता 
को कहा है ॥४०॥ 

यदि कहो कि जीव से रहित होने पर यह शरीर मरता है जीव नहीं मरता है इस श्रुति सेतो 
औपाधिक जीव को भी अविनाशी कहा है ऐसी आशंका पर कहते हैं उस श्रृति “वाक्य का आशय जीव के 
आत्यन्तिक विनाश के अभाव में नहीं है, किन्तु देह के विनष्ट होने से जीव का नाश नहीं होता, अपितु 
देहान्तर की प्राप्तिमात्र होती है-- 

जीव से रहित शरीर का मरण जीव का नहीं यहाँ विमोक्ष (अत्यन्त नाश का होना) श्रूति 
का यह अर्थ नहीं है किन्तु लोकान्तर से गति अर्थात्‌ जीव को अन्य देह की प्राप्ति है अर्थे है । 
जीवापेतं, यह श्रुति अन्य देह की प्राप्ति के विषय में है अत्यन्त विनाश न होना (अविनाशीपना दिखाना 


नहीं है) ।"४१॥ 


कटस्थदीपप्रकरणम्‌ 


( ५६५ ) 


ननु जीवस्य विनाशित्वे 'अहं ब्रह्मास्मि’ इत्यविनाशिब्रह्मतादात्म्यज्ञानं न घटत इति शङ्कते - 


नाहं ब्रह्मोति बुध्येत स विनाशीति चेन्न तत्‌ । 
सामानाधिकरण्यस्य बाधायामपि संभवात्‌ ।।४२॥ 


अन्वय :-विनाशी स इति चेतु तत्‌ न अहं ब्रह्म इति न बुध्येत सामाधिकरण्यस्य बाधायामपि 
संभवात्‌ । ॒ 


'नाहमिति । विनाशी स जीवः 'अहं ब्रह्म” इति ब्रह्मरूपेणात्मानं न बुध्येत न जानीयाद्विनाश्य- 
विनाशिनोरेकत्वविरोधादिति चेन्मुख्यसामाताधिकरण्याभावेऽपि बाधायां सामान!धिकरण्यसंभवात्‌^ । जीव- 
भावबाधेन ब्रह्मभावोऽवगन्तुं शक्यत इत्याह -'न तदिति’ ॥४२॥ 


यदि कहो कि जीव विनाशी है तो वह मैं ब्रह्म 


इस प्रकार अविनाशी ब्रह्मा के संग एकता का 
ज्ञान न घट सकेगा । 


वह जीव विनाशी है तो उसको “अहं ब्रह्म” अस्मि यह बोध न होगा विनाशी जीव अविनाशी 
ब्रह्म के एकत्व में विरोध है--यह शंका हो, मुख्य सामानाधिकरण्य नहीं है, बाध सामानाधिकरण्य तो 
है ही, अर्थात्‌ जीव की अविद्या चिदाभास का बाध से कूटस्थ का ब्रह्म भाव के रूप में ज्ञान हो 
सकता है ॥४२॥ 


विशेष १-- समान एक है--अधिकरण अर्थ रूप आश्रय जिसका ऐसे जो दो शब्द परस्पर समान 
विभक्ति पदों का एक ही अर्थ में प्रवृत्ति (तात्पर्य) सामानाधिकरण्य कहलाता है वह दो 
प्रकार का होता है जिस वस्तु का जिसके साथ सदा सम्बन्ध होता है, एक सत्ता और 
स्वरूप वाले वास्तव भेद रहित उनका परस्पर (मुख्यसामानाध्रिकरण्य, या अभेद 
सामानाधिकरण्य होता है) जैसे घटाकाश और महाकाश, कूटस्थ ब्रह्म के साथ जिस 
वस्तु का बाध होकर जिसके साथ अभेद उस वस्तु का उसके साथ अर्थात्‌ भिन्न सत्ता वाले 
दो पदों की एक विभक्ति की बल से एकता के बोधक वाक्य गत दो पदों की (बाध 
सामानाधिकरण्य है) जैसे स्थाणु या प्रतिबिम्ब का बाध होकर पुरुष या बिम्ब के साथ 
अभेद ही है स्थाणुरयं नायं पुरुषः यो भुजङ्गः सा स्रक्‌. सर्प और माला का जदु जगत्‌- 
कारणं तद्‌ ब्रह्म ब्रह्म ओर जगत्‌ का इसी प्रकार चिदाभास का भी बाध होकर करस्थ 


का ब्रह्म के साथ अभेद होता है - अतएव चिदाभास का कूटस्थ या ब्रह्म के साथ बाध 
सामानाधिकरण्य हे । 


श्री पच्चदशी मीमांसा 


( ५६६ ) 


बाधासामानाधिकरण्येन वाक्यार्थप्रतिपत्तिप्रकारो वातिककारैः सदृष्टान्तोऽभिहित इतीयमर्थ' 
तद्वाक्योदाहरणपूर्वकं दर्शयति - 
योऽयं स्थाणुः पुमानेष पूंधिया स्थाणुधीरिव । 
ब्रह्मास्मीति *धियाऽशेषाप्यह बुद्धिनिवत्यंते ॥४३॥। 
अन्वय :-योऽयं स्थाणुः पुमान्‌ एष पृंधिया स्थाणुधीरिव (निवतंते) अहं ब्रह्मास्मीति धिया 
अशेा अपि बृद्धि: निवत्यंते । 
'योऽयं स्थाणुरिति’ । “स्थाणुरेष पुमान्‌ इत्यस्मिन्वाक्ये पुरुषत्वबोधेन स्थाणुत्वबुद्धिनिवत्येते यथा 
एवमहं ब्रह्मास्मीति बोधेनाहंबुद्धिः कर्ताहमस्मीत्येवमादिरूपा सर्वापि निवर्त्यत इति ॥४३॥। 
नेष्कम्येसिद्धावप्येवमाचार्ये: स्पष्टमीरितम्‌ । 
सामानाधिकरण्यस्य बाधाथंत्वमतोऽस्तु तत्‌ ।॥४४।। 
अन्वय: आचायेःनेष्5म्यसिद्धावपि एवं स्पष्टं ईरितम्‌ अतः सामानाध्षिकरण्यस्य तत्‌ 
बाधार्थत्वं अस्तु । 
'नेष्क्रम्येति’ । एवमुक्तेन प्रकारेणाचायेंर्वातिकका रैनॅष्कम्यंसिद्धौ सामानाधिकरण्यस्य बाधाथंत्वं 
स्पष्टमीरितमिति फलितमाह-'अतोऽस्तु तदिति’ । अतः कारणात्‌ ब्रह्माहमस्मीति वाक्ये तत्‌ सामानाधि- 
करण्यस्य बाधार्थत्वमस्त्वित्यर्थं: ।४४।। 


अब बाध में सामानाधिकरण्य करके वाक्यार्थ ज्ञान (निश्चय) का प्रकार को वातिककारों ने 
जो दृष्टान्त पूर्वक कहा है उस वाक्य को उदाहरण पुर्वक दिखाते ठँ--- 

जो यह स्थाणु दिखाई दे रहा है यह पुरुष है इस वाक्य में जेसे पुरुष ज्ञान से स्थाणु बुद्धि निवृत्त 
हो जाती है । इसी प्रकार ' मैं ब्रह्म हूँ” इस बोध से अहंबुद्धि-मैं कर्ता भोवता हूँ आदि की निवृत्ति हो 
जाती है ॥४३॥ 

पूर्वोक्त ४३वें श्लोक में वणित रीति से वातिककार आचार्य ने नैष्कर्म सिद्धि के २।२८वें श्लोक 
में सामानाधिकरण्यवाध के लिए हैं “यह स्पष्ट कहा है फलित कहते हैं इसी कारण से “ब्रह्माहमस्मि” इस 
वाक्य में जो सामानाधिकरण्य है उसे बाधार्थक रहने दो ॥४४॥ 


क्टस्थदीपप्रकरणम्‌ 


( ५६७ ) 


नन्वेवमपि श्रुतिषु बाधायाँ सामानाधिकरण्यं न क्वापि दुष्टमित्याशङ्कय, सर्व ह्य तद्ब्रह्म’ 
(नु० पू० ४।२) इत्यत्र बाधायां सामानाधिकरण्यं दुष्टमतोऽत्रापि तद्भविष्यतीत्याह- ' 


सर्व ब्रह्म ति जगता सामानाधिकरण्यवत्‌ । 
अहं ब्रह्मेति जीवेन सामानाधिकृतिभवेत्‌ ॥४५।। 
अन्वयः-—सर्व ब्रह्म इति जगता सामानाधिकरण्यवत्‌ अहं ब्रह्म इति जीवेन सामानाधिक्कतिभे बेत्‌ । 
“सवं ब्रह्वोतीति' ॥४५॥ 
ननु तहि विवरणाचायेर्बाधासामानाधिकरण्यं कुतो निराक्कतमित्याशङ्कय, तेरहंशव्देन क्‌टस्थस्य 
विवक्षितत्वादित्याह - 
सामानाधिकरण्यस्य बाधार्थत्वं निराकृतम्‌ । 
प्रयत्नतो विवरणे कूटस्थस्य विवक्षया! ॥४६॥ 
अन्वय : प्रयत्नतः विवरण कूटस्थस्य विवक्षया सामानाधिकरण्यस्य बाधार्थत्वं निराङ्गृतस्‌ । 
'सामानाधिकरण्यस्येति' ॥४६॥ 
यदि कहो छि श्रुति में बाध में समानता कहीं नहीं देखा जाता है ऐसी शंका कर कहते हैं कि 
“सर्वं ह्ये तद्ब्रह्म इस श्रुति वाक्य गं बाधविषयक सामानाधिकरण्य है, इसलिए प्रस्तुत प्रकरण में भी 
बन सकता है - 


“यह सब ब्रह्मा है' इस श्रुति में जैसे बाध में भी जगत्‌ के संग सामानाधिकरण्य है ऐसे ही मैं ब्रह्म 
हूँ (अहं ब्रह्म) इस वाक्य में जीव के साथ भी बाध में भी सामानाधिकरण्य सम्भव? है ॥४५॥ 

यदि कहो कि विवरणाचार्य ने बाध में सामानाधिकरण्य का खण्डन कंसे किया - उन्होंने अहं 
शब्द से कहा है-- 


विवरणकार ने अपने विवरण ग्रन्थ में अहं शब्द से कूटस्थ कहना चाहकर सामानाधिकरय्य का 
प्रयत्न पूर्वक खण्डन किया हे । ४६॥ 


विशेष १- सर्वं खल्विदं ब्रह्म तज्जलानिति० छा० ३।१४।१ सर्वं इदं जगत्‌ ब्रह्म व तद्विवंत्वात्‌- यह 
सब जगत्‌ ब्रह्म ही है । ब्रह्म का विवतं होने के कारण तज्जञ्च, तल्लञ्च, तद्‌ नञ्चेति, 
तज्जलान्‌, वही तज्ज ओर तल्ल एवं तन्न है - 
सब जगत्‌ ब्रह्म है इस श्रुति में जगत्‌ का ब्रह्म के साथ (एकता रूप सामानाधिकरण्य है । 
वहाँ यदि मुख्य सामानाधिकरण्य मानें तो ब्रह्म में दृश्यता विनाशिता आदि जगत्‌ के 
धर्म मानने से अनर्थ होगा । इसलिए जगत्‌ का बाध करके ब्रह्मके साथ अभेद रूप बाथ 
सामानाधिकरण्य है । जिनके मत में आरोपित का अभाव ।निवत्ति. अधिष्ठाब 
से भिन्त हैं उनके मत में यहाँ जगत्‌ के अभाव वाला ब्रह्म है” ऐसा बोध होता है और 
जिनके मतमें आरोपित का अभाव अधिष्ठान रूप है, उनके मत में जगत्‌ का अभाव ब्रह्म 
है । ऐसा बोध होता है में ब्रह्म हूँ । इस वाक्य में भी इसी प्रकार बाधसामानाधिकरण्य हैं । 


२-= 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 
( ५६५ ) 


कूटस्थत्वविवक्षयेत्युक्‍्तमर्थ विवुणोति-- 
शोधितस्त्वंपदार्थो यः कूटस्थो ब्रह्मरूपताम्‌ । 
तस्य वक्तुं विवरणे तथोक्तमितरत्र च ॥४७॥ 

अन्वय :--शोधितः त्बंपदार्थः यः कूटस्थः ब्रह्मरूपताम्‌ तस्य वक्तुं विवरणे इतरत्र च 
तथा उक्तः । 

"शोधित इति’ । शोधितो बुद्धयादिभ्यो विवेचितस्त्वंपदलक्ष्यो यः कूटस्थो वक्ष्यमाणलक्षणस्तस्य 
्रह्मरूगतां सत्यत्वादिलक्षणत्रह्मरूपतां वक्तुं विवरणादिषु बाधाक्षामानाधिकरण्यनिराकरणपूर्वंकं मुख्य- 
सामानाधिकरण्य भुक्त मित्यर्थः ॥४५७।। 

इदानीं कटस्थस्य ब्रह्म णेक्यं संभावयितुं ‘कूटस्थ' शब्देन विवक्षितमर्थमाह 

देहेन्द्रियादियुक्तस्य जीवाभासभ्रमस्य या । 
अधिष्ठानचितिः सैषा कूटस्थाऽत्र विवक्षिता ॥४८॥ 
अन्वय : - देहेन्द्रियादियुक्तस्य या जीवाभासभ्रमस्य अधिष्ठानचितिः सा एषा अत्र कूटस्था 
यिवक्षिता । 

देहेति' । 'आदि'शब्देन मनआदयो गृह्यन्ते। एवं च देहेन्द्रियादियुक्तस्य शरीरद्वययुक्तस्य 
जीवाभासभ्रमस्य चिदाभासरूपभ्रमस्य याऽघिष्ठानचितियंदविष्ठानचेतन्यमस्ति तदत्र बेदान्तेषु कूटस्थत्वेन 
विवक्षितमित्यर्थः ॥४८॥ 


अब कटस्थ की विवक्षा से इस पूर्वोक्त का वर्णन करते हैं-- 

शोधित अर्थात्‌ बुद्धि आदि से पृथक्‌ किया जो “त्वं” पद का लक्ष्य अर्थ कृटस्थ है। उसको 
ब्रह्मरूप, सत्य आदि रूप कहने के लिए विवरण आदि और अन्य ग्रन्थों में बाध सामानाधिकरण्य का निषेध 
पूर्वक मुख्य सामानाधिकरण्य कहा है । (अर्थात्‌ त्वं पद के लक्ष्य कूटस्थ और ब्रह्म का सामानाधिकरण्य 
सिद्ध किया) ॥४७॥ 

अब कूटस्थ ओर ब्रह्म की एकता दिखाने के लिए “कूटस्थ” शब्द के अर्थ को कहते हैं- 

देह इन्द्रिय मन आदि से युक्त अर्थात्‌ स्थूल, सूक्ष्म दोनों शरीरों से युक्त जीवाभास- 
चिदाभास रूप भ्रम का चिति चेतन अधिष्ठान चैतन्य ही वेदान्त शास्त्रों में कूटस्थ शब्द का अर्थ 
कहा है ॥४८॥। 
विशेष १- भिन्नप्रवत्ति निमित्तानामेकस्मिन्तर्थे वृत्ति सामानाधिकरण्यं सोऽयं देवदत्तः । भिन्न-भिन्न है 
प्रवत्ति का निमित्त जिनका ऐसे शब्दों की जो एक अर्थ में वृत्ति है थह ही उन शब्दों का 
परस्पर सामानाधिकरण्य सम्बन्ध है--सो$यं यहाँ सशब्द विशेष्य अयंशब्द विशेषण, अयं 
स अयं विशेष्य स विशेषण भागत्याग लक्षणा 


कूटस्थदीपप्रकरणम्‌ 


( ५६३ ) 


“ब्रह्म शब्दस्य चार्थमाह-- 
जगद्भ्रमस्य सर्वस्य यदधिष्ठानमीरितम्‌ । 
त्रय्यन्तेषु तदत्र स्याद्‌ ब्रह्मशब्दविवक्षितम्‌ ॥४८॥ 
अन्वय : जगद्भ्रमस्य सर्वस्य यद्‌ अधिष्ठानं ईरितं त्रय्यन्तेषु तत्‌ अत्र ब्रह्मशब्द 
विवक्षितम्‌ स्यात्‌ । 
'जगदिति’ । कृत्स्नजगत्कल्पनाधिष्ठानं यच्चैतन्यं वेदान्तेषु निरूपितं, तदत्र ब्रह्म” शब्देन विवक्षित 
मित्यर्थः ॥४८॥ 
ननु जीवश्रमाधिष्डानं चैतन्यं कूटस्थ इत्युक्तमनुपपन्नम्‌, जीवस्या रोपितत्वासिद्धेरित्याशङ्कय, 
तस्यारोपितत्बं केमृतिकन्यायेन साधयति - 
एतस्मिन्मेव चेतन्ये जगदारोप्यते यदा । 
तदा :तदेकदेशस्य जीवाभासस्य का कथा ।५०॥। 
अन्वय :-एतस्मिन्नेव चेतन्ये यदा जगदारोप्यते तदा तदेकदेशस्य जीवाभासस्य कथा का । 


'एतस्मिन्निति’ । जगदेकदेशत्वं च 'अनेन जीवेनानुप्रविश्य' ( छा० ६।३।२ ) इत्यादि श्रुति 
सिद्धम्‌ ॥५०॥ 


अब ब्रह्म शब्द के अर्थ को कहते हैं-- 
सम्पूर्णं जगत्‌ रूप जो श्रम उसका जो अधिष्ठान चैतन्य कहा है, वह यहाँ बेदान्तों में ब्रह्म शब्द 
से विवक्षित है उसको ब्रह्म कहते हैं ॥४६॥ 
यदि कहो क्रि जीव भ्रम का अधिष्ठान कूटस्थ नहीं हो सकता, क्योंकि जीव आरोपित नहीं है 
जीव आरोपित क॑मुतिक न्याय से सिद्ध करते हैं-- 
जब इसी चैतन्य में जगत्‌ का आरोप है तो जगत्‌ का एक देश जो जीवाभास (चिदाभास) का 
तो कहना ही क्या है जीव का तो आरोप अवश्य हो सकता है और जीव जगत्‌ का एक देश इस श्रुति से 
सिद्ध है क्रि इस जोव रूप से जगत्‌ में प्रविष्ट होकर नाम रूप की अभिव्यक्ति करू ॥५०॥ 
फा० ७२ 


श्री पश्चदशौ मीमांसा 
( ४७० ) 


ननु जगदधिष्ठानचैतन्यस्यैकत्वात्‌ “तत्त्व” पदार्थयोः भेंदाभावे 'तत्त्व' पदार्थयोः पौनरुक्त्य- 
मित्याशङ्कय, भेदो तयोरोपाधिको वास्तवमैक्र्यमित्याह्‌ -- 
जगत्तदेकदेशाख्यसमारोप्यस्य भेदत: । 
तत्त्वंपदार्थौ भिन्नौ स्तो वस्तुतस्त्वेकता चितेः ॥५१॥ 
अन्वय : जगत्तदेकदेशाख्यसमारोप्य भेदतः तत्त्वं पदाथों भिन्नौ स्तः वस्तुतः तु चितेः एकता । 
'जगदिति’ । जगत्तदेकदेश इति च आख्याः यस्य समारोप्यस्य तत्तथा । जातावेकवचनम्‌ ॥ ५१॥ 
ननु चिदाभासस्य शुक्तिकारजतादिवदधिष्ठाना रोप्योभय धमं वत्वानुपलम्भात्कथमा रोपितत्ब- 


मित्याशङ्कयाह-- 
कतु त्वादीन्बुद्धिधर्मान्स्फूर्त्याख्यां चात्मरूपताम्‌ । 
दधद्विभाति पुरत आभासोऽतो भ्रमो भवेत्‌ ॥५२॥ 

अन्वय : - कतृ त्वादीन्‌ बुद्धिधर्मान्‌ र्फूर्त्याख्यां च आत्मरूपताम्‌ दधत्‌ आभासः पुरतः विभाति 
अतः भ्रमः भवेत्‌ । 

“कतृ त्वादीनिति' । बुद्ध युपाधिद्वारा समारोप्यमाणान्कतृं त्वभोक्तृत्वप्रमातृत्वादीन्‌ स्फुरणलक्षण- 
मात्मरूपत्वं च दधत्पुरतो भाति स्पष्टं प्रतिभासते, अत आभासः कल्पित इत्यर्थः ॥५२॥ 


यदि कहो कि जगत्‌ का अधिष्ठान चेतन्य एक है उससे तत्‌ त्वं पदों के अर्थ का भेद नहीं होगा 
तो तत्‌ त्वं पदों के अर्थ भिन्न-भिन्न हैं यहाँ पुनरुक्ति दोप होगा यह शंका है समाधान तत्‌ त्वं पदों का 
उपाधि से भेद है, परमार्थ (सिद्धान्त) में एक है 

क्योंकि आरोप्य करने योग्य जो जगत्‌ ओर जगत्‌ का एक देश जीव (चिदाभास) है उसके भेद 
से तत्‌, त्वं पदों का वाच्य अर्थ भिन्न-भिन्न है और वस्तुतः (सिद्धान्त) में लक्ष्य अर्थे चिति (चेतन) की 
एकता है अर्थात्‌ उपाधि से भेद है स्वतः नहीं है ॥५१॥ 

यदि शंका हो कि चिदाभास में शुक्ति रजत के समान अधिष्ठान और आ।रीप्य (भ्रम के योग्य) 
दोनों धर्म नहीं दीखते इससे आरोपित कंसे हो सकता है इस शंका का समाधान - 

बुद्धि उपाधि द्वारा आरोप किए गए कर्ता, भोक्ता, प्रमाता आदि धमं हें । स्फृतिनाम- नाम के 
जो आत्मा का धर्मे है । इन दोनों को धारण करता हुआ चिदाभास अग्रभाग में स्पष्ट दिखायी देता है । 
इससे आभास कल्पित (भ्रम होता है) ॥५२॥ 


विशेष १-भाष्य एवं आत्मनि बुद्धयाद्यध्यासात्‌ कतृ त्वादिलाभः । इस प्रकार बुद्धि आदि 
के अध्यास .से आत्मा में कर्ता, भोक्ता आदि का भान होता है । बुद्ध्यादौ च आत्मन्‌ 
अध्यासात्‌ चैतन्यलाभः। आत्मा के अध्यास से बुद्धि आदि में चैतन्य का भान होता है 
बृद्ध्यात्मनोस्तादात्म्याध्यासे सति अन्योन्यधर्मसंकरात्‌ आत्मा जानाति अहं जानामि 


कटस्थदीपप्रकरणम्‌ 


( ४५७१ ) 


अस्य भ्रमस्य कि कारणमित्याकाङ क्षायां बुद्धयादिस्वरूपपरिज्ञानमेवेत्याहू-- 
का बुद्धि: कोऽयमाभासः को वात्माऽत्र जगत्कथम्‌ । 
इत्यनिर्णयतो मोह: सोऽयं संसार इष्यते ॥५३॥ 
अन्वय :--का बुद्धिः अयं आभासः कः को वा आत्मा अत्र,जगत्‌ कथं इति अनिर्णयतः मोंहः स 
अयं संसारः इष्यते । 
'का बुद्धिरिति' । तस्य विवर्तेनीयत्वाय अनथंहेतुतामाह-'सोऽयमिति’ ॥५३॥ 
अस्य कि निवर्तेकमित्या हाङ क्षायां बुद्धयादिस्वरूपविवेक़ एव निवर्तक इत्यभिप्रेत्य तद्वानेव ज्ञानी 
तत एवार्थनिवृत्तिरित्याह -- 
बुद्ध्यादीनां स्वरूपं यो विविनक्ति स तत्त्ववित्‌ । 
स एव मुक्त इत्येवं वेदान्तेषु विनिश्चयः ।।५४॥। 
अन्वय : -बुद्धचादीनां स्वरूपं यः विविनक्ति स तत्त्ववित्‌ स एव मुक्तः वेदान्तेषु इति एवं 
विनिश्चयः । 
'बुद्धयादीनामिति' ॥५४॥ 


इस भ्रम का क्या कारण है। बुद्धि आदिको के स्वरूप का जो अज्ञान उसको भ्रम का कारण 
कहते हैं-- 

बृद्धि क्या है और यह आभास क्या है-इसमें आत्मा कौन है, इसमें जगत्‌ कंसे हुआ इन प्रश्नों 
का निर्णय न होने के कारण ही भ्रम होता है यह्‌ जो मनुष्य का मोह है उसको ही संसार कहते हैं अर्थात्‌ 
यही मोह सब अनर्थो का मूल है ॥५३॥ 

इस भ्रम की निवृत्ति कौन करता है ? समाधान यह है कि बुद्धि आदि के स्वरूप का विवेक 


ही मोहमय संसार का निवर्तक है इस आशय को लेकर विवेकी पुरुष ही आत्मज्ञ हो जाता है और इसी 
से अनथं विषयक निवृत्ति भी हो सकती है-- 


जो बुद्धि आदि के स्वरूप का विवेक ही निवर्तक है अर्थात्‌ पृथक्‌ जानता है वही तत्त्व वेत्ता है 
इसी से अनर्थं की निवृत्ति होती है और वही मुक्त है । यह वेदान्तों का निश्चय है-अर्थात्‌ बुद्धि आदि के 
स्वरूप का विवेक ही पूर्वोक्त भ्रम का निवर्तक है और यह विवेकी ही ज्ञानी है ॥५४॥ 


अर्थात्‌ आत्मा चेतन है और बृद्धि जड़ है आत्मा में बुद्धि के धर्मकतृ त्व आदि का आरोप होता 
है इसलिए आत्मा को जानाति शब्द द्वारा 'ज्ञ' कहा जाता है तथा बुद्धि में आत्म चैतन्य का अध्यास होता 
है इसलिए उपे भी “ज्ञ” कहा जाता है । बुद्धे: कृतृ त्वमध्यस्य जानातीति 'ज्ञ' उच्यते, तथा चैतन्यमध्यर्य 
ज्ञत्वं बुद्ध रिहोच्यते ॥उपदेश शा० १८ ६५। 


श्री पश्वदशी मोमांसा 


{ ५७२ } 


एवं बन्धमोक्षयोरविवेकमूलत्वे सति अद्वैतवादे कस्य बन्धः कस्य वा मोक्ष इत्येवमादि- 
रूपास्ताकिकैः क्रियमाणाः कुतकंमूलाः परिहासविशेषाः खण्डनोक्तयुक्तिभिस्तेषां निरत्तरत्वापादनेन 
परिहरणीया इत्याह 
एवं च सति बन्धः स्यात्‌ कस्मेत्यादिकुतकजाः । 
विडम्बना हढं खण्ड्याः खण्डनोक्तिप्रकारतः ।।५५।। 


अन्वय :- एवं च सति बन्धः स्यात्‌ कश्य इत्यादि कुतर्कजाः बिडम्बनाः खण्डनो क्तिप्रकारतः दृढं 
खण्ड्याः । 
'एवमिति’ ॥५५॥ 
एवं श्रृतियुक्तिभ्यां क्‌टस्थं बुद्धयादिभ्यो विविच्य दशेयित्वा पुराणेष्वपि तद्विवेकः कृत इत्याह 
वृत्ते: साक्षितया वृत्तिप्रागभावस्य च स्थितः । 
बुभुत्सायां तथाऽज्ञोऽस्मीत्याभासज्ञानवस्तुनः ।। ५ ६।। 
अन्वय : वृत्ते: साक्षितया वृत्तिप्रागभावस्य च स्थितः बुभरसायां तथा अज्ञः अस्मि इति आभास- 
ज्ञान वस्तुनः तिष्ठति । 
'वृत्तेरित्यादिश्लोकत्रयेण' । कामादिवृत्युत्पत्तौ सत्यां तत्साक्षित्वेन वृत्युदयात्पूवे' तत्प्रागभाव- 
साक्षित्वेन जिज्ञासायां सत्या तत्साक्षित्वेन ततः पूर्वम्‌ 'अज्ञोऽस्मी'त्यनुभूयमानाज्ञानसाक्षित्वेन च शिव 
एव तिष्ठति ।। ५६॥ 


यदि बन्ध और मोक्ष ये दोनों ही अविवेक मूलक हैं तो अद्वैत ज्ञान में किसका बन्ध एवं किसका 
मोक्ष होता है ? इस प्रकार कुतर्कमूलक परिहास के ख५्डन का उपाय दिखाते हैं-- 


इस पूर्वोक्त प्रकार से बन्ध और मोक्ष दोनों अविवेक मूलक हैं तो फिर अद्वैतवाद में किसंका 
बन्ध या किसका मोक्ष होगा इत्यादि कुतर्को से किए कुतर्क मलक व्यङ्गो का (जो परिहास विशेष. बिडंबना 
है (खण्डन, श्री हर्षमिश्राचार्य कृत है (खण्डन खण्ड खाद्य) नामक ग्रन्थ में कहे हुए प्रकार से भले प्रकार 
खण्डन करने योग्य है ।।५५।। 

इस प्रकार श्रुति और युक्तियों से कूटस्थ का बुद्धि आदि से विवेचन पृथक्‌) दिखाकर पुराणों में 
किए हुए विवेचन को दिखाते हैं-- 

काम आदि वत्तियो की उत्पत्ति के समय में साक्षी होकर वृत्तियो के उदय से पूर्वे वत्तियो के 
प्राग्‌ अभाव समय में स्वरूप बोध की इच्छा के समय में और बोध से पूर्व मैं अज्ञ हूँ इस रूप में प्रकार 
अनुभूयमान अज्ञान के समय में साक्षी रूप शिव (कूटस्थ ही) टिकता है ।।५६।। 


कटस्थदीपप्रकरणम्‌ 


| ५७३ ) 


असत्यालम्बनत्वेन सत्यः सवंजडस्य तु । 
साधकत्वेन चिद्र्‌पः सदा प्रेमास्पदत्वतः ।॥॥५७|। 
अन्वय : -- असत्यालम्बनत्वेन धर्वजडस्य तु सत्यः, साधक्रत्वेन चिद्रूपः सदा प्रेमास्पदत्वतः । 
स चासत्यस्य जगतः आलम्बनत्वेन अधिष्ठानत्वेन सत्यः जडस्य सर्वेस्य साधकत्वेनावभासकत्वात्‌ 
चिद्रपः, सर्वदा प्रेमविषयत्वादानन्दरूपः ।।५७। 
आनन्दरूपः सर्वाथसाधकत्वेन हेलुना । 
सवंसंबन्धवत्त्वेन संपूर्ण: 'शवसंज्ञितः ॥। ५ ८॥। 
अन्वय : सर्वार्थसाधकत्वेन हेतुना आव-दरूप: सर्वसंबन्धवत्त्वेन शिवसंज्चितः सम्पूर्णः । 
सर्वार्थावभासकत्वेन सर्वसंबन्धित्दात्‌ सम्पूर्ण” इत्युच्यते । अत्र चेदमभिप्रेतस्‌ = विमतः शिवः 
वृत्त्यादिभ्यो भिद्यते, वत्त्यादिसाक्षित्वात्‌, यचदवृत्यादिभ्यो न भिद्यते तत्तद्वत्यादिसाक्षि न भवति, यथा 
वत्त्यादि । विमतः सत्यो भवितुमहँति, मिथ्या दिष्ठानत्वात्‌, असत्यरजताधिष्ठानणुक्तिवत्‌, विमतश्चिद्र पः, 
मात्रावभासकत्वात्‌ यच्चिद्रपं न भवति तत्वव जडावंभासकमपि न भवति, यथा घटादि, विमतः 
परमानन्दरूपः परप्रेमास्पदत्वात्‌. यत्परमानन्दलूप न भवति तत्यरश्रेमास्पदसपि न भवति, यथा घटादि 
विमतः परिपूर्णः, सर्व॑संबन्धित्वात्‌, गपनवत्‌ । सर्वसंबन्धित्व॑ च सर्वार्थसाधकत्वेन, विमतः सर्वसंवन्धवान्‌ 
सर्वावभासकत्वाद यः सवेसंबन्धवान्‌ न भवति स सर्वावधासकोऽपि न भवति, यथा दीपादिरिति ॥५८॥ 


जो मिथ्थाभूत जगत्‌ का आलम्बन (अधिष्ठान) होने से सत्यरूप है और सब जड़ पदार्थों का 
प्रकाशक होने से चित्‌ रूप है सदा प्रेम का विषय होने से आनन्द रूप है '५७। 
सब पदार्थों का अवभासकता, प्रकाशकता के कारण और सम्पूर्ण पदार्थो का सम्बन्धी होने से 
सम्पूर्ण रूप शिव (कृटस्थ) है । यहाँ अभिप्राय यह्‌ है विवाद का विषय शिव (कटस्थ) वृत्ति आदियों से 
भिन्न है वत्ति आदियों का साक्षी होने से जो-जो वृत्ति आदियों से भिन्न नहीं है । वह वह वृत्ति आदियों 
का साक्षी भी नहीं है, जसे वृत्ति आदि स्वयं अब व्यतिरेक अनुमान का प्रकार कहते हैं । यदि कोई शंका 
- करे कि वृत्ति आदि स्वयं अपने आपसे भिन्न नहीं हैं इसलिए अपने साक्षी भी नहीं है । इसी प्रकार 
कटस्थ भी वृत्ति आदि से भिन्त नहीं हो यह वात नहीं, इसलिए वृत्ति आदि का साक्षी न हो यह बात 
नहीं किन्तु साक्षी ही हैं यह व्यतिरेक अनुमान का प्रकार है। ५इसी प्रकार (१) विवाद का 
विषय शिव (कूटस्थ) सत्य है मिथ्या का अधिष्ठान होने से असत्य रजत के अधिष्ठान शुक्ति के समान । 
(२) विवाद का विषय शिव चिद्रूप हैं क्योंकि जड़ मात्र का अवभासक है जो चिद्रूप नहीं होता वह जड़ 
“मात्र का अवभासक नहीं होता जसे घटादि (३ विवाद का विषय शिव। परमानन्दरूप है क्योंकि सर्वोत्कृष्ट 
प्रेम का विषय है । जो परमानन्द नहीं होता वह्‌ प्रेमास्पद भी नहीं होता जसे - घटादि (४) विवाद का 
विषय शिव परिपूर्ण है क्योंकि वह आकाश की तरह सर्वे सम्बन्धी है (यह अन्तिम अन्वयी अनुमान है ? 
शेष तीनों व्यतिरेकी अनुमान है) शिव का सर्व सम्बन्धीपना सत्र पदार्थो की अवभासकता के कारण 
है। विवाद का विषय शिव सब पदार्थो से अध्यासिक सम्बन्ध वाला है क्योंकि सब का प्रकाशक है ॥५८॥ 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( ५७४ ) 


उदाहतपुराणवाक्यस्य तात्पर्यमाह-- 
इति शेवपुराणेषु कूटस्थः प्रविवेचितः । 
जीवेशत्वादिरहितः केवलः स्वप्रभः शिवः ।।५८॥। 
अन्वय :--इति शेवपुराणेषु कूटस्थः प्रविवेचितः जीवेशत्वादिरहितः केवलः स्वप्रभः शिवः । 
'इतीति' । इत्येवंप्रकारेण सूतसंहितादिषु पुराणेषु जीवेश्वरत्वादिकल्पनारहितः केवलोऽद्वितीयः 
स्वप्रभः स्वयंप्रकाशः चेतन्यरूपः शिवः कटस्थो विवेचित इत्यन्वयः ॥५& । 
जीवेशत्वादिरहितत्वं कुत इत्याशङ्कय, श्रृत्या तयोर्मायिकत्वप्रदर्शनादित्याह- 
मायाभासेन जीवेशौ करोतीति श्रुतत्वतः । 
मायिकावेव जीवेशौ स्वच्छौ तौ काचकुस्भवत्‌ ॥॥६०॥। 
अवन्य :-मायाभासेत जीदेशो करोति इति श्रतत्वतः जीवेशौ मायिकौ एव कुम्भवत्‌ तौ 
स्वच्छौ । 
मायेति’ । 'जीवेशावाभासेन करोति माया चाविद्या च स्वयमेव भवति? (नृ० उ० ता०) इति 
श्रतिर्मायाविद्याधीनयोश्चिदाभासयोर्मायिकत्वं प्रतिपादयतीति भावः । मायिकत्वे तयोर्देहादिभ्यो वैलक्षण्यं 
न स्यादित्याशङ्क्य, पार्थिवत्वाविशेषेऽपि काचकुम्भस्य घटादिभ्यो वैलक्षण्यमिवानयोरपि स्यादित्याह 
स्वच्छाविति' ॥६०॥ 


पूर्वोक्त पुराण वचन के तात्पर्य को कहते हैं-- 

इस प्रकार सूतसंहिता आदि शेवपुराणों में जीव ईश्वर आदि की कल्पना से रहित केवल 
(अद्वितीय) स्वयंप्रकाश चेतन्यरूप शिव नामक कूटस्थ तत्त्व का विवेचन किया है ।।५४।॥। 

कूटस्थ जीव ईश्वरभाव से रहित केसे सिद्ध होता है श्रुति में जीव और ईश्वर मायिक हैं - 

माया आभास के द्वारा जीव ओर ईश्वर को बना लेती है इस श्रुति में जीव और ईश्वर मायिक 
हैं अर्थात्‌ माया और अविद्या के अधीन हैं । ये दोनों मायिक हैं। यदि शंका हो कि मायिक मानने से वे 
देह आदि से विलक्षण न होंगे । समाधान-काच के कुम्भ के समान वे दोनों स्वच्छ हैं जैसे-काच का कुम्भ 
मिट्टी से बसा मिट्टी के घड़े से स्वच्छ होता है । ऐसे ही माया के बने होने पर भी जीव और ईश्वर देहादि 
जड़ों से स्वच्छ ओर भिन्त हैं ॥६०॥ 


Tum BIN) iN) IT 
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कटस्थदीपप्रक रणम्‌ 


( ५७५ ) 


ननु घटकाचकुम्भारम्भकयोमृ' द्विशेषयो भ दात्तद्वैलक्षण्यमुचितं जगज्जीवेश्वरभेदहेतोर्मायाया 
एकत्वात्तयोर्जगतो वेलक्षण्यमनुचितमित्याश ङ्कुघ, अन्नजन्ययोरदेहमनसोर्यथा वेलक्षण्यं तद्गदित्याह-- 
नजन्यं' मनो देहात्स्वच्छं यद्वत्तथेव तौ । 
मायिकावपि सर्वस्मादन्यस्मात्स्वच्छतां गतौ ॥६१॥ 
वयः अन्नजन्यं मनः यद्वत्‌ स्वच्छं तथेव तो मायिकावपि सर्वस्मात्‌ अन्यस्यात्‌ स्वच्छतां गतो 
अन्नेति’ ॥६१॥ 
भवतु काचादिवत्‌ स्वच्छत्वं, चित्त्वं तु कुत इत्याशङ्कुयानुभवादित्याह - 
चिद्रूपत्वं च संभाव्यं चित्त्वेनेव प्रकाशनात्‌ । 
सवकल्पनशक्ताया मायाया . दुष्करं न हि ॥६२॥ 
अन्वयः चिद्रूपत्वं च सम्भाव्यं चित्त्वेचेव प्रकाशनात्‌ सर्वकल्पनशक्ताया मायाया दुष्करं न हि । 


चिद्रूपेति’ । चिद्रूपत्वेन प्रकाशनमपि मायिकयोरनुपपन्नमित्याशङ्कय, तस्या दुर्घेटकारित्वा- 
दुपपन्नमित्याह -'सर्वेति' ॥६२॥ 


यदि शंका करो कि घट और काच के कुम्भ के हेतु जो मृद विशेष (भिन्न-भिन्न मिट्टी) है उनके 
भेद से उनकी विलक्षणता उचित है । पर जगत्‌ जीव ईश्वर के भेद को हेतु जो माया है वह एक है इसलिए 
जीव, ईश्वर जगत्‌ से विलक्षण केसे हो सकते हें समाधान जैसे अन्न से पैदा हुआ देह्‌ मन से विलक्षण है 
इसी प्रकार - 

देह और मन दोनों अन्न से उत्पन्न हैं तथापि मन देह से स्वच्छ होता है इसी प्रकार जीव 
ओर ईश्वर दोनों मायिक हैं तो भी अन्य सब मायिक पदार्थों से सारे जगत्‌ से स्वच्छ है ॥६१॥ 


यदि कहो कि काच आदि के समान स्वच्छ रहे जीव और ईश्वर चेतन कैसे हो सकते हैं अनुभव 
से समाधान करते हैं - 


क्योंकि ये जीव और ईश्वर चित्‌ रूप से प्रकाशित हुए रहते हैं इसलिए उनकी चित्रूपता की 
(अनुभव से) सम्भावना हो सकती है । 
शंका{करो कि मायिक जीव और ईश्वर चिद्र प से प्रकाशन नहीं हो सके (समाधान) माया के 


लिए कुछ भी दुर्घट नहीं है, सम्पूर्ण कल्पना करने में समर्थ माया को कौन वस्तु दुष्कर है अर्थात्‌ माया में 
सब वस्तु बन सकती है ।।६२॥ 


विशेष १-- अन्नमयं हि सोम्यमनः । आपोमयं प्राणः । तेजोमयी वाक्‌ छा० ६।५।४। मन अन्नमय है, 
प्राणजलमय है, वाक्‌ तेजोमयी है । 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( ५७६ ) 


उक्तमर्थ केमृतिकन्यायेन द्रढयति-- 
अस्मन्निद्रापि जीवेशौ चेतनौ स्वप्नगौ सृजेत्‌ । 
महामाया सृजत्येतावित्याश्चर्यं किमत्र ते ॥६३॥ 
अन्वयः-अस्मन्तिद्रापि स्वप्नगौ चेतनौ जीवेशौ सृजेत्‌ महामाया एतौ सृजति अत्र ते किम्‌ आश्चर्यं । 


“अस्मदिति' ॥६३॥। 
ईएवरस्यापि मायिकत्वे तस्य जीववदसर्वज्ञत्वादिकं स्यादित्याशङ्कय, सर्वज्ञत्वादिकमपि मायैव 


कल्पयिष्यतीत्याह-- के 
सर्वज्ञत्वादिकं चेशे कल्पयित्वा प्रदशयेत्‌ । 

धर्मिणं कल्पयेद्याऽस्याः को भारो धर्मकल्पने ।। ६४।। 

अन्वय : -ईशे सर्वज्ञत्वादिकं च कल्पयित्वा प्रदर्शयेत्‌ या धर्मिणं कल्पयेतु अस्याः धर्मकल्पने 


को भार: । 
'सर्वेज्ञत्वेति' । तत्रोपपत्तिमाह~'धमिणमिति’ ॥६४॥ 


ननु जीवेशयोरिव कूटस्थस्यापि मायिकत्वं प्रसज्येतेति शङ्कते -- 
कूटस्थेऽप्यतिशङ्का स्यादि।त चेन्माऽतिशङ्ख॒यताम्‌ । 
कूटस्थमायिकत्वे तु प्रमाणं नहि विद्यते ॥६५॥ 
अन्वय : - कूटस्थे तु अति {शङ्कास्यात्‌ इति चेत्‌ मातिशङ्कुयताम्‌ कूटस्थमायिकत्वे तु प्रमाणं 


` नहि विद्यते । 
> “कूटस्थ इति’ । प्रमाणाभावान्मैवमिति परिहरति--'माऽतिशङ्कयतामिति’ ॥६५॥ 


अब उक्त अर्थ को केमुतिक न्याय से दृढ़ करते हैं-- 
ह हमारी निद्रा भी स्वप्न के चेतन जीव ईश्वर की सृष्टि को रच लेती हैं तो महामाया इन चेतन 
` जीव ईश्वर को रचती है इस बात में आपको क्या आश्चयं है ॥६३॥ 
यदि कहो कि ईश्वर को मायिक मानोगे तो फिर वह भी जीव की तरह असर्वज्ञता आदि 
गुणों से युक्त क्यों नहीं है इस शंका का समाधान है कि सर्वज्ञत्व आदि की कल्पना माया ही कर लेती हैं-- 
ओर यही महामाया ईश्वर में सर्वज्ञत्व सर्वशक्तिमत्व आदि को भी कल्पना करके दिखाती है । 
` जिस माया ने धर्मी (ईश्वर) की कल्पना कर लेती है उसको सर्वज्ञत्वता सर्वशक्तिमत्ता रूप धर्मो की 
कल्पना करने में माया को क्या भार लगेगा ॥६४॥ 
यदि कहो कि जीव और ईश्वर के समान कूटस्थ भी मायिक हो जायेगा-- 
` यह अति प्रसंग (शंका) कूटस्थ में भी हो सकती है कूटस्थ में शंका मत करो, कूटस्थ भी मार्यिक 


है इसमें कोई प्रमाण नहीं है ॥६५॥ 


कृटस्थदीपप्रकरणम्‌ 


५ ५७७ ) 


कूटस्थस्य वास्तवत्वेऽपि प्रमाणं नोपलभ्यत इत्याशङ्कय, श्रुतयः सर्वा अपि प्रमाणमित्याह -- 
वस्तुत्वं घोषयन्त्यस्य वेदान्ता: सकला अपि । 
सपत्नरूपं वस्त्वन्यन्न सहन्तेऽत्र किचन ॥६६॥. 
अन्वय:--सकलाः: वेदान्ताः वस्तुत्वं अस्य घोषयन्ति सपत्नरूपं वस्तु अन्यत्‌ अत्र किचन न 
सहन्ते । 
_ वस्तुत्वमिति' । अत्र कूटस्थस्य पारमाथिकत्वे प्रतिपक्षभूतमन्यद्वस्ठु किचन न सहन्त 
इत्यर्थः ।। ६६॥ 
ननु कूटस्थस्य जीवेशयोश्च वास्तवत्वावास्तवत्वसाधने श्रुतय एव पठ्यन्ते, न तर्के: किचिदपि 
साध्यते इत्याशङ्कुथ, मुमुक्षणां श्रृत्यर्थविशदीकरणाय प्रवृत्तत्वान्न तर्कोपन्यास इत्याह 
श्रृत्यथ॑ विशदीकुर्मो न तर्काद्वच्मि किचन । 
तेन ताकिकशङ्कानामत्र कोऽवसरो वद ॥।६७॥। 
अन्वय :-श्रत्यर्थं विशदीकुर्मः किचन तर्कात्‌ न वच्मि तेन तार्किकशङ्कखानां अत्र कः 
अवसरः । वद । 
श्रृत्यथेमिति ।॥६७1! 


कूटस्थ के वास्तव रूप में भी कोई प्रमाण नहीं मिलता इस शंका का समाधान कटस्थ की 
वास्तविकता में सब श्रृतियाँ प्रमाण हैं-- 


सम्पूर्ण वेदान्तशास्त्र इस कूटस्थ के वस्तु वास्तविक) होने की घोषणा करते हैं। वे इस कटस्थ 
की पारमाथिक होने में कूटस्थ के तके आदि सपत्न (शत्रू) प्रतिद्वन्दी किचित्‌ (किसी) को भी विद्वान्‌ मनुष्य 
नहीं सहते ॥६६॥ 


यदि कहो कि जीव और ईश्वर के अवास्तव (मिथ्या) और वास्तव (सत्य) सिद्ध करने सें 
श्रुतियों को पढ़ते हो, तके से तो कहते नहीं इस शंका पर कहते हैं कि मुमुक्ष पुरुषों के प्रति श्रतिगत अर्थों 
के विशदीकरण करने के लिए ही प्रवृत्त हुए हैं, न तु तक से उपन्यास के निमित्त प्रवृत्त हुए हैं 


हम तो यहाँ केवल श्रति के अर्थ को विशद (स्पष्ट) कर रहे हैं। तर्क के सहारे कुछ नहीं कर 
रहे हैं । इस स्थिति में ताकिकों की शंका का यहाँ कौन अवसर है अर्थात्‌ नहीं हैं ॥६७॥ 


फा० ७३ 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 
( ए७च ) 


ततः किमित्यत आह - 
तस्मात्कुतकं संत्यज्य मुमुक्षः श्रृतिमाश्रयेत्‌ । 
श्रुतौ तु माया जीवेशौ करोतीति प्रर्दाशतम्‌ ॥६८॥ 
अन्वय :-तस्मात्‌ कुतर्क संत्यज्य मुमुक्षुः श्रुति आश्रयेत्‌ श्रृतौ तु माया जीवेशौ करोति इति 
प्रर्दाशतस्‌ । 
“तस्मादिति? । मुमुक्षूणां श्रृत्यथेः कोदृशोऽनुसंधय इत्याह 'श्रुतावित्यादिना' । श्रतिष 
जीवेशयोर्मायिकत्वम्‌ । ९८॥ 
ईक्षणा दिप्रवेशान्ता सृष्टिरीशकृता भवेत्‌ । 
जाग्रदादिविमोक्षान्तः संसारो जीवकर्तृकः ।। ६४।। 
अन्वय :¬ ईक्षणादिप्रवेशान्ता सृष्टिः ईशकृता भवेत्‌ जाग्रदादिविमोक्षान्तः जीवकतृकः संसारः । 
ईक्षणादिप्रवेशान्तायाः सृष्टेः ईश्वरकतृ त्वम्‌, जाग्रत्स्वप्नसुषुप्तिबन्धमोक्षलक्षणस्य संसारस्य 
जीवकतृ त्वम्‌ ।। ६४॥। 
असङ्ग एव कूटस्थः सवंदा नास्य कश्चन । 
भवत्यतिशयस्तेन मनस्येव विचार्यताम्‌ ।।७०॥। 
अन्वय :-- कूटस्थः असङ्ग एव तेन सर्वदा अस्य कश्चन न भर्वात अतिशयः एवं मनसि 
विचार्यताम्‌ । 
कटस्थस्यासङ्गत्वादिकं मृतिजन्मादिलक्षणस्य व्यवहारजातस्यासत्त्वं च प्रतिपादितम्‌, अतो 
ममक्षरिममर्थं सवेदा विचारयेदित्यभिप्रायः ॥७०।। 


इससे क्या मुमुक्षु जनों को श्रुति का अर्थ स्पष्ट हो जायेगा ? इस पर कहते हैं-- 


इससे मुमुक्षु पुरुष कुतर्क को त्यागकर श्रुति का आश्रय लें और श्रुति में तो यह दिखाया ही है 
कि माया जीव ईश्वर को बनाती है यह दिखाया ही है ॥६८॥ 

ईक्षण से लेकर प्रवेश तक को सृष्टि ईशवरकृत है और जाग्रत, स्वप्न, सुषुप्ति तथा बन्ध-मोक्ष 
रूप संसार को जीव ने बनाया है ॥६८॥ 

कृटस्थ की असंगता और जन्म, मरण, जरा, रोग आदि रूप व्यवहार की असत्ता का वर्णन कर 
चुके, इससे मृमक्ष सदेव अपने मन में यह विचारे कि कटस्थ असंग ही है और इस क टस्थ को किञ्चन 
(कोई) भी व्यवहार का अतिशय (जन्म, मरण आदि) नहीं है ॥७०॥ 


कूटस्थवीपप्रकरणम्‌ 


( ५७८६ ) 


क. टस्थस्य जन्माद्यतिशयाभावः कुतोऽवगम्यत इत्याशङ्कय, श्रुतिवाक्यादित्यभिप्रेत्य (आत्मोप० 
३१) तद्वाक्यं पठति-- 
न निरोधो न चोत्पत्तिनं बद्धो न च साधक: । 
न मुमुक्षुने वै मुक्त इत्येषा परमार्थता ॥७१॥ 


अन्वयः-न निरोधः उत्पत्तिः च न बद्धः साधकः च न मुमुक्षुः न वे मुक्तः इति एषा परमार्थता । 
न निरोध इति' ॥७१॥ 


ननु तहि श्रृतिषु तत्रतत्र जीवेश्वरादिस्वरूपप्रतिपादनं किमर्थंमित्याशङ्कय, अवाङ मनसगो- 
चरस्यात्मनोऽवबोधनायेत्याह - 


अवाङ्मनसगम्यं तं श्रुतिर्बोधयितु सदा । 
जीवमीशं जगद्वापि समाश्रित्य प्रबोधयेत्‌ ।।७२॥ 
अन्वय :-अवाङ मनसगम्यं तं सदा श्रुति: बोधयितुं जीवं ईशं जगद्‌ वा अपि समाश्रित्य 
प्रबोधयेत्‌ । 
'अवाङ मनसेति’ ॥७२॥ 


अब कूटस्थ में जन्म आदि का अतिशय नहीं है यह कैसे जाना जाय इस शंका का समाधान इसमें 
श्रुति का वाक्य प्रमाण है । 

न निरोध (नाश) न उत्पत्ति ( जन्म ) न कोई बद्ध ( सुख-दुःख आदि) और न कोई साघक 
(श्रवणादिक) और न कोई मुमुक्षु (साधन चतुष्ट्य सम्पन्न) न कोई मुक्त (अविद्या निवृत्ति) श्रुति में 
परमार्थता इतनी है सिद्धान्त है ॥७१॥ 

यदि शंका करो कि जहाँ-जहाँ श्रुतियों में जीव और ईशवरईका प्रतिपादन किस लिए किया है 
समाधान वह कूटस्थ आत्मा, मन एवं वाणी का अविषय ही है, इसका साक्षात्‌ ज्ञान होना अत्यधिक 
कठिन है, इसलिए श्रुतियों में जीव एवं ईश्वरादि के स्वरूप का विवेचन प्राप्त होता है । इस प्रकार 
कहते हैं -- ह 

मन और वाणी से अगम्य उस कूटस्थ आत्म तत्त्व को समझाने के लिए श्रृतिसदा जीव, ईश्वर 
या जगत का आश्रय लेकर मुमुक्षु को बोध कराती हे ॥७२॥ 


श्री पञ्चदशी मीमांसां 


( ४८० ) 


ननु तत्त्वस्यैकरूपस्य श्रृतिबोध्यत्वे श्रुतिषु विगानं कुतो दृश्यत इत्याशङ्कच, न तत्त्वे विगानमस्ति, 
अपि तु तदुबोधनप्रकारे तदपि बोध्यपुरुषचित्तवेषम्यानुसारेण सुरेशवराचार्ये' रुक्तमित्याह्‌ - 


यया यया भवेत्पुंसां व्युत्पत्तिः प्रत्यगात्मनि* । 
सा सेव प्रक्रियेह स्यात्साध्वीत्याचार्यभाषितम्‌ ॥॥७३॥। 
अन्वय : - पुंसां यया यया प्रत्यगात्मनि व्युत्पत्तिः भेवत्‌ सा एव प्रक्रिया इह साध्वी स्यात्‌ इति 


आचायेभाषितम्‌ । 
'यया ययेति ॥७३॥ 


यदि कहो कि एक ही अद्वैततत्व को समझाने के लिए श्रुतियों में विवाद क्यों (फरक) क्यों 
दिखायी देता है । 
कूटस्थ तत्त्व में विगान (फरक) नहीं है । किन्तु उसके बोधन के रीतियों में भेद है और वह भी 
बोधन के योग्य पुरुष के चित्त की विषमता के अनुसार होता है- यद्‌ सुरेशवराचार्य ने कहा है ! जिस- 
जिस प्रक्रिया से पुरुष को प्रत्यगात्मा का ज्ञान हो वही-वही प्रक्रिया यहाँ श्रेष्ठ है यह आचार्यो ने 
कहा है । ७३॥ 
विशेष १- प्रतीपं विपरीतं अञ्चति गच्छति इति प्रत्यग्‌-अनृत, जड़ दुःख देहादि प्रातिकूल्येन यः सत्य 
प्रकाश-आनन्दात्मना प्रकाशते इति प्रत्यग्‌ चासौ आत्मा इति प्रत्यगात्मा-यच्चाप्नोति 
यदादत्ते यच्चात्ति विषयानिह यच्चास्य सन्ततोभावश्तर्मादात्मेति भाष्यते । यच्चाप्नोति 
जो सम्पूर्ण इन्द्रिय वृत्तियों के द्वारा शब्द, स्पशे, रूप आदि विषयों का ज्ञान प्राप्त करता 
है यदादत्ते--जो सब कर्मेन्द्रियों के द्वारा वस्तुओं के लेने देने का काम करता है 
“यच्चास्ति” जो प्रियता एवं अप्रियता के संस्कारों से युक्त मनोवृत्ति के द्वारा विषय भोग 
करता है । जो सब देश, काल. वस्तु. वृत्ति अवस्था आदि में एक रस रहता है उसी को 
व्याप्ति, आदान, भोग एवं एक रस उपस्थिति के कारण आत्मा कहते हैं । 


कटस्थदीपप्रकरणंम्‌ 


( ५८१ ) 


श्रुत्यथंस्येकरूपत्वे ततप्रतिपादकानामेव कुतो विप्रतिपत्तिरित्याश ङ्च, श्रृतितात्परयंबोधशुन्यानामेव 
विप्रतिपत्तिने तु तद्विदामित्याह- 
श्रुतितात्पर्यमखिलमबुदृध्वा भ्राम्यते जडः । 
विवेकी त्वखिलं बुद्ध्वा तिष्ठत्यानन्दवारिघौ ॥७४॥। 
अन्वय :--जडः अखिलं श्रुतितात्पर्यं अबुध्वा भ्राम्यते विवेकी तु अखिलं बुदुध्वा आनन्दवारिधौ 
तिष्ठति । 
“श्रृतितात्पर्यमिति’ ॥७४॥ 
तहि विवेकिनो निश्चयः कीदृश इत्याकाङ क्षायामाह— 
मायामेघो जगन्नीरं वर्षत्वेष यथा तथा । 
चिदाकाशस्य नौ हानिं वा लाभ इति स्थितिः ॥७५॥ 
अन्वय :—मायामेघः नीरं जगत्‌ एष यथा तथा वर्षति चिदाकाशस्य हानिः न लाभः वा न 


इति स्थितः। 
'मायेति' ॥७५॥। 


यदि शंका करो कि श्रुति एक रूप है तो उनके वक्ता क्यों विवाद करते हैं ? श्रुति के तात्पर्य 
ज्ञान से शून्य लोगों का ही विरोध है न कि उनके ज्ञाताओं में परस्पर विर भाव है, इस प्रकार 
कहते हैं-- 

श्रुति के सम्पूर्ण तात्पर्ये को न जानकर जड़ (मूर्ख) मनुष्य भ्रम में पड़ जाते हैं ओर विवेकी तो 
श्रुति के सम्पूर्ण तात्पर्यं को जानकर आनन्द के समुद्र में मग्न रहता है ॥७४॥ 

अब विवेकी के निश्चय को कहते हैं-- 


विवेकी का {निश्चय है कि माया रूपी मेघ, जगत्‌ रूपी जल की वर्षा जहाँ-तहाँ करे, 


इसके बरसाने से चैतन्य रूप आकाश की न कोई हानि है न लाभ है, यही सही (सच्ची) स्थिति 
सिद्धान्त है ॥७५॥ 


श्री पञ्चदशी मीमांसां 


( १०२ ) 


ग्रन्थाभ्यासफलमाह-- 
इमं कूटस्थदीपं योऽनुसंघत्ते निरन्तरम्‌ । 
स्वयं कूटस्थरूपेण दीप्यतेऽसौ निरन्तरम्‌ ॥७६॥ 
इति श्रीमत्परम हंसप रिब्राजकाचार्यविद्यारण्यमुनिवर्यक्ृतपञ्चदश्यां 
कूटस्थदीपः समाप्तः ॥५॥ 
अन्वय :--इमं कटस्थदीपं यः निरन्तरम्‌ अनुसंधत्ते असौ निरन्तरम्‌ कूटस्थरूपेण स्वयं 
दीप्यते । 
'इममिति' ॥७६॥ 
इति श्रीमत्परमहंसपरिब्राजकाचायंश्रीम द्भारतीतीर्थविद्यारण्यमुनिवर्येकिकरेण रामकृष्णाख्येन 
विदुषा विरचिता कूटस्थदीपपदयोजना समाप्ता ॥८॥। 
अब ग्रन्थ के अभ्यास का फल कहते हैं-- 
इस कूटस्थ दीप का जो मुमुक्षु विचार करेगा वह सदा स्वयं कूटस्थ स्वरूप होकर प्रकाशित 
होता है ॥७६॥ 
इति श्रीमत्परमहंसपरिव्राजकाचार्यवर्यस्वामिकरपात्रशिष्य 


श्री डॉ० लक्ष्मणचैतन्यब्रह्मचारिविरचितलक्ष्मणचन्द्रिकाख्ये पञ्चदशी हिन्दीव्याख्याने 
कृटस्थदीपप्रकरणं अष्टमं समाप्तम्‌ । 


बब खा ३. लसित 


inners 
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ध्यानदीपत्रकरणम्‌ 


नत्वा श्रोभारतीतीर्थविद्यारण्यमुनीश्वरौ । 
क्रियते ध्यानदीपस्य व्याख्या संक्षेपतो मया ॥१॥ 


इह तावद्वेदान्तशास्त्रे नित्यानित्यवस्तुविवेकादिसाधनचतुष्टयसंपन्तस्य सम्यक्श्रबणमनपः 


निदिध्यासनानुष्ठानवतः तत्त्व! पदार्थविवेचनपूर्वकमहावाक्यार्थापरोक्षज्ञानेन ब्रह्मभावलक्षणो मोक्षो 
भवतीति प्रतिपादितम्‌, तत्र श्रुतोपनिषत्कस्यापि बुद्धिमान्द्यादिना केनचित्‌ प्रतिबन्धेन वाक्यार्थं विषयाप रोक्ष- 


प्रमित्यनुत्पत्तो सत्यां तदुत्पादनद्वारा मोभ्नरफलकोपासनानि दिदर्शेयिषुरादौ तावत्सदष्टान्तं ब्रह्मतर्वोपास- 
नयापि मोक्षो भवतीति प्रतिजानीते -- 

संवादिश्रमवदुब्रह्मतत्त्वोपास्त्यापि मुच्यते । 

उत्तरे तापनीयेऽतः श्र॒तोपास्तिरनेकधा ॥१॥ 


अन्वय : - संवादिभ्रमवत्‌ ब्रह्मतत्त्वोपास्त्यापि मुच्यते तापनीये अतः अनेकधा उपास्तिः श्रता । 
'संवादीति'। यथा संवादिभ्रमेण प्रवृत्तस्याभिप्रेतार्थलाभो भवति, एवं ्हमतत््ोपासनयाऽप्य- 
भिलषितब्रह्मभावलक्षणो मोक्षो भवतीत्यर्थः । तत्र कि प्रमाणमित्यत आह - 'उत्तर इति’। यत उपासनयापि 
मोक्षोऽस्त्यतः तापनीयोपनिषद्यनेकप्रकारेण ब्रह्मतत्त्वोपासना श्रुता उक्तेत्यर्थंः ॥१॥। 


श्री भारतीतीर्थं ओर विद्यारण्य मुनि को नमस्कार करके, मैं ध्यानदीप प्रकरण की संक्षेपतः 
ब्याख्या करता हूँ ॥१॥। 

इस वेदान शास्त्र के अनुसार (१) नित्य अनित्य वस्तु विवेक (२ वैराग्य (३) शम, दम, 
उपरति, तितिक्षा, श्रद्धा, समाधान रूप षट सम्पत्ति ओर (४) मोक्ष की तीव्र इच्छा इन चार साधनों से युक्त 
और श्रवण मनन एवं निदिध्यासन का अनुष्ठान करने वाले मुमुक्ष को तत्‌ एवं त्वं पदों के अर्थ के विवेचन 
द्वारा महावाक्यों के अर्थं अपरोक्ष ज्ञान से ब्रह्म भाव रूप मोक्ष होता है यह प्रतिपादन किया, उसमें उप- 
निषदों के सुनने से भी जिसको बुद्धि की मन्दता आदि प्रतिबन्धों के कारण महावाक्य के अर्थ का अपरोक्ष 
न हुआ हो उसको भी महावाक्यों के अथे को विषय करने वाली यथार्थं अनुभव रूप उपासनाओं को 
दिखाने का अभिलाषी आचार्य प्रथम दृष्टान्त सहित यह कहते हैं कि ब्रह्म तत्त्व की उपासना से भी मुक्ति 


होती है-- 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( ४०४ ) 


'संवादिभ्रमवत्‌' इत्युक्तं प्रपञ्चयितु संवा दिभ्रमप्रतिपादकवातिकं पठति-- 
मणिप्रदी पप्रभयोमंणि बुद्धचाऽभिधावतोः । 
मिथ्याज्ञानाविशेषेऽपि विशेषोऽर्थ क्रियां प्रति ।।२॥ 


अन्वय :-मणिप्रदीपप्रभयोर्मणिबुद्धयाऽभिधावतोः मिथ्याज्ञानाविशेषेऽपि अर्थक्रियां प्रति 
विशेषः (अस्ति) । 
 मिणिप्रदीपेति' । मणिश्च प्रदीपश्च मणिप्रदीपौ, तयोः प्रभे मणिप्रदीपप्रभे, तयोरिति विग्रह: । 
मणिप्रभायां दीपप्रभायां च या मणिबुद्धिः सा मिथ्याज्ञानमेव अतस्मिस्तद्बुद्धित्वाद्‌, अथापि मणिप्रभायां 
चया मणिबुद्धि साश्थक्रियाकारिणी, मणिबुद्धयाऽभिधावतः पुरुषस्य मणिलाभो भवति. इतरस्य तु 
नास्तीत्यर्थक्रियायां वेषम्यमस्तीत्यर्थः ॥ २॥ 


संवादी भ्रम से प्रवृत्त हुए पुरुष को इष्ट लाभ की प्राप्ति हो जाती है। वैसे ही ब्रह्म तत्त्व की 
उपासना से भी मुक्ति होती है इसी से उत्तर तापनीय में अनेक प्रकार से ब्रह्म तत्व की उपासना सुनी है 
(वर्णन की है) ॥१॥। 

अब संवादी भ्रम के प्रतिपादक वातिक को पढ़ते हैं-- 


मणि और दीपक की जो दो प्रभा हैं उनको मणि समझकर दौड़ते हुए जो दो मनुष्य हैं, उन 
दोनों के मिथ्याज्ञान में कोई विशेष (अन्तर) नहीं है अर्थात्‌ दोनों भ्रम हैं तथापि अर्थ क्रिया (प्रयोजन 
सिद्धि में विशेषता है ही अर्थात्‌ मणि की प्रभा में मणि की बुद्धि सेतो मणि मिलती है। (यह 
संवादी (सफल) भ्रम है! और दीपक की प्रभा में मणि का लाभ नहीं होता यह असंवादी (असफल) 
भ्रम है ॥२॥ 


विशेष - उपासनानिरन्तर अन्य वस्तु के आकार वृत्ति रूप विघ्न रहित उपास्य वस्तु के आकार वत्ति 
के प्रवाह को उपासना कहते हैं वह सगुण-निर्गुण भेद से दो प्रकार की है और वस्तु में और की 
बुद्धि करके जो होती है वह सगुण प्रतीकोपासना जैसे शालिग्राम में विष्ण बुद्धि करके और 
नमँदेश्वर में शङ्कर बुद्धि करके इसी प्रतीक रूप और अहं ग्रहोपासना का आगे इसी प्रकरण 
मे १२१बे श्लोक मै विस्तार से वर्णन करेंगे आचार्य-- 1 


ध्यानदीपप्रकरणम्‌ 


( ४८५ ) 


वातिकं व्याचष्टे-- 
दोपो$पव रकस्यान्तर्वतते तत्प्रभा बहिः। 
हश्यते द्वार्यथाऽन्यत्र तद्ददृहृष्टा मणेः प्रभा ॥३॥ 
अन्वय :- दीप: अपवरकस्य अन्तः वर्तते तत्प्रभा वहिः द्वारि दृश्यते अथ मणेः प्रभा 
तदूवद्‌ दृष्टा । 

'दीपोञ्पवरकस्यान्त' । रित्यादिना श्लोक त्रयेण । कस्मिश्चिन्मन्दिरे अपवरकस्यान्तर्दीप स्तिष्ठति, 
तस्य प्रभा बहिर्द्वारप्रदेशे रत्नमिव वतु लोपलभ्यते, तथाऽन्यस्मिन्मन्दिरे अपवरकस्यान्तःस्थितस्य रत्नस्य 
प्रभा बहिरद्वीरप्रदेशे दीपप्रभेब रत्तसमानोपलभ्यते ॥।३॥ 

दूरे प्रभ।द्वयं हृष्ट्वा मणिबुद्धयाऽभिधावतोः । 
प्रभायां मणिबुद्धिस्तु मिथ्याज्ञानं द्वयोरपि ॥४॥ 

अन्वय :--दूरे प्रभाद्वयं दुष्ट्वा मणिबुद्धया अभिधावतोः द्वयोः अपि प्रभायां मणिबुद्धिस्तु 

मिथ्याज्ञानं । 


दुर इति' । तथाविधं प्रभाद्वयं दूरतो दुष्ट्वा 'अयं मणिरयं मणिः” इति बुद्धया द्वौ पुरुषाव- 
भिधावनं कुरुतः, तयोद्व॑यो रपि प्रभाविषये जायमानं मणिज्ञानं भ्रान्तमेव ॥४॥। 


अब वातिक का व्याख्यान करते हैं-- 


किसी मन्दिर के अपवरक (आच्छादन कर्ता) के भीतरी कमरे में दीपक रखा है उस दीपक की 
प्रभा बाहर द्वार पर रत्न के समान वतु ल (गोल) दिखाई देती है और वैसे ही दूसरे मन्दिर में अपबरक 


के मध्य में स्थित रत्नमणि का प्रकाश बाहर द्वारदेश में दीपक की प्रभा के समान रत्न के तुल्य वर्तुःल 
(गोल) के समान दिखाई देता है ॥३॥। 


हीर ऐसे दो प्रकाशो को दूर से देखने पर “यह मणि है यह मणि है” यह समझते हुए दो पुरुष दौडे, 
उन दोनों में से दोनों ही प्रकाश में मणि बुद्धि मिथ्या ज्ञान है ॥४॥ 


फा० ७४ 


श्री पञ्चदशी मीमांस। 


( ५८६ ) 


न लभ्यते मणिर्दीपप्रभां प्रत्यभिधावता । 
प्रभाया घावताऽवश्यं लभ्येतैव मणिमंणे: ॥५॥ 
. अन्वय :-दीपप्रभां प्रति अभिधावता मणिः न उपलभ्यते मणेः प्रभायां धावता मणिः अवश्यं 
लभ्येत एव । 
अथापि दीपप्रभायां मणिर्बुद्धि कृत्वा धावता पुरुषेण मणिर्नोपलभ्यते, मणेः प्रभायां मणिबुद्धथा 
धावता मणिर्लेभ्येतैव ॥५।। 


भवत्वेवं वातिकार्थः, प्रकृते किमायातमित्यत आह-- 


दीपप्रभामणि्आान्तिविसंवादिश्रमः स्मृतः । 
मणिप्रभामणिश्रान्तिः संवादिभ्रम उच्यते ।।६॥। 
अन्वय :-दीपप्रभामणि: भ्रान्तिः विसंवादिश्रमः स्मृतः मणिप्रभा मणिभ्रान्तिः संवादिभ्रम 
उच्यते । 
'दीपघ्रभेति’ । या दीपप्रभायां मणिभ्रान्तिरस्ति, सः विसंवादिभ्रम इति स्मृतो विद्वद्भिः मणिलाभ- 
लञ्नगार्थक्रियारहितत्वात्‌ । या मणिप्रभायां मणिबुद्धिरस्ति, सा तु मणिलाभलक्षणार्थक्रियावत्त्वात्संवादि- 
भ्रम इत्युच्यते इत्यर्थः ॥६॥ 


तथापि उन दोनों में से दीप प्रकाश को रत्न समझकर उस ओर दौड़ने वाले पुरुष को तो रत्न 
की प्राप्ति नहीं होती परन्तु जो पुरुष मणि के प्रकाश को मणि समझकर दोडा है, उसे मणि का लाभ 
अवश्य होता है ॥५॥ 


यदि कहो कि यह वातिक का अथे रहे, प्रकरण में क्या आया ? 


यहाँ दीप प्रकाश में जो मणि भ्रान्ति है, वह विसंवादिभ्रम विद्वानों ने कहा है मणि लाभ नहीं 
होता विकल भ्रम है। जो मणि की प्रभा में मणिबुद्धि है । वह मणि लाभ होने से संवादि (सफल) भ्रम 
कहलाता है ॥६॥ 


ध्यानदीपप्रकरणम्‌ 


( ५५१७ ) 


एवं प्रत्यक्षविषये संवादिभ्रमं दर्शयित्वा$नुमानविषये$पि तं दर्शयति-- 

वाष्पं धूमतया बुद्ध्वा तत्राङ्गारानुमानतः । 
वह्वियंहच्छया लब्धः स संवादिभ्रमो मतः ॥।७॥। 

अन्वय :--वाष्पं धूमतया बुद्ध्वा तत्राङ्गारानुमानतः वह्निः यदृच्छया लब्धः स संवादि- 
भ्रमो मतः। 

'वाष्पमिति’ । क्वचित्प्रदेशे स्थितं वाष्पं धमत्वेन निश्चित्य तन्मूलध्रदेशे अयं प्रदेशः अग्निमान्‌, 
धूमवत्त्वात्‌’ इत्यनुमाय प्रवृत्तेन पुरुषेण दैवगत्या यद्यर्निस्तत्रोपलभ्येत तदा वाष्पविषयं ध॒मज्ञानं संवादि- 
श्रमो मतः ॥७।। 

आगमविषयेऽपि तं दर्शयति 

गोदावर्युदकं गङ्गोदकं मत्वा विशुद्धये । 
संप्रोक्ष्प शुद्धिमाप्नोतिस संवादिभ्रमो मत: ॥८॥ 
अन्वयः -गोदावरि उदकं गङ्गोदकं मत्वा विशुद्धये संप्रोध्य शुद्धि आप्नोति स संवादिभ्रमो 
मतः। 

'गोदावयु दकमिति' । गोदावर्युदकरयापि विशुद्धिहेतुत्वमागमसिङ्म्‌, अतस्तत्प्रोक्षणादपि विशुद्धिः 

रस्त्येव, अथापि गोदावर्युदके या गङ्गोदकबुद्धिः सा भ्रान्तिरेव ।।८।। 


इत प्रकार प्रत्यक्ष के विषय में संव,दिभ्रम को दिखाकर अब अनुमान के विषय में भी संवादि 
भ्रम का वर्णन करते हैं - 


किसी देश में स्थित वाष्प (भाप) को धुँआ समझकर उस स्थान के विषय में “यह देश अरिन- 
मान्‌ है, धूम होने से महानस के समान ऐसा निश्चय करके उस देश में गये पुरुष को यदि दैवगति से अग्नि 
मिल जाय तो वाष्प में जो उप्तका धूम ज्ञान है वह संवादिभ्रम माना है ॥७॥ 


अब शास्त्र में संवादी भ्रम को कहते हैं-- 


गोदावरी के जल को गंगाजल मानकर शुद्धि के लिए अपने देह पर छिइक कर मनुष्य शुद्ध हो 
जाता है यह भी संवादी भ्रम माना है अर्थात्‌ गोदावरी का जल भी आगम (शास्त्र) में शुद्धि का हेतु प्रसिद्ध 
-- है इससे उसके प्रोक्षण से भी शुद्धि तो होती है तथापि गोदावरी के जल में जो गङ्गाजल की बुद्धि है वह 
भ्रम ही है ॥८॥ 


श्री पश्चदशी मीमांसा 


७ 3३) 


उदाहरणान्तरमाह-- 
ज्वरेणाप्त: संनिषातं भ्रान्त्या नारायणं स्मरन्‌ । 
मृतः स्वर्गमवाप्नोति स संवादिभ्रमो मत: ॥ 
अन्वय :--ज्वरेण संनिपातं आप्तः नारायण भ्रान्त्या स्मरन्‌ मृतः स्वर्ग आप्नोति स संवादि- 
भ्रमो मतः । . 
'ज्वरेणाप्त इति' । ज्वरेण सन्निपातं प्राप्त: पुरुषः “इदं न।रायणस्मरणं मम स्वर्गसाधनम्‌? इति 
ज्ञानमन्तरेणापि सन्निपातप्रयुक्तश्रमवशात्‌ साधारणपुरुषतया चेैद्यादिवन्नारायणं स्मरन्‌ मृतः स्वर्ग- 
मवाप्नोत्येव, 'हरिहेरति एापाति दुष्टचित्तैरपि स्मृत 'आक्र श्य पुत्रमघवान्‌ यदजामिलोऽपि नारायणेति 
म्रियमाण इयाय मुक्तिम्‌” इत्यादिपुराणवचनेभ्यः । अत्रापि नारायणनाम्नः पुत्र नामत्वज्ञानं भ्रा न्तिरेव ॥८॥ 
एवं त्रिविधसंवादिभ्रमोदाहरणेन सिद्धमर्थमाह 
प्रत्यक्षस्यानुमानस्य तथा शास्त्रस्य गोचरे । 
उक्तन्यायेन संवादिभ्रमाः सन्ति हि कोटिशः ॥१०॥ 
अन्वय प्रत्यक्षस्य अनुमानस्य तथा शास्त्रस्य गोचरे उक्तन्यायेन हि कोटिश संवादिभ्रमाः 
सन्ति। 
“प्रत्यक्षस्येति’ ॥१०॥ 


अन्य भी संवादी भ्रम के उदाहरण देते हैं-- 


ज्वर के कारण सन्निपात का रोगी हुआ मनुष्य “यह नारायण का स्मरण मेरे लिए स्वर्ग प्राप्ति 
का साधत है” यह न जानता हुआ भी सन्निपात से हुए भ्रम के वश शिशुपाल आदि साधारण पुरुषों की 
तरह नारायण का स्मरण करता हुआ भरसक स्वगं में पहुँच ही जाता है वह संवादी भ्रम है । क्योंकि दुष्ट 
चित्त से भी स्मरण किया हरि, पाप को हरता है और पापी अंजामिल भी पुत्र के नारायण नामे का 
उच्चारण करके मूक्ति को प्राप्त हुआ इत्यादि पुराण के वचनों से नारायण नाम को पुत्र नाम समझना 
भ्रम है ॥5॥ 


इस प्रकार त्रिविध संवादी भ्रम के उदाहरण से सिद्ध अर्थ का वर्णन करते हैं -- 


इस प्रकार प्रत्यक्ष, अनुमान और शास्त्र के विषय में पूर्वोक्त न्याय से करोड़ों संवादी भ्रम हैं 
अर्थात्‌ कार्यकारी भ्रम है ॥१०॥ 


ध्यानंदीपॅप्रकरश 


( ५८८ ) 


विपक्षे बाधकप्रदर्शनेनोक्तमर्थ द्रढयति 


अन्यथा मृत्तिकादारुशिलाः स्युर्देवताः कथम्‌ । 
अग्नित्वादिधियोपास्याः कथं वा योषिदादयः ॥११॥ 


अन्वय :--अन्यथां मृत्तिकादारुशिलाः देवताः कथम्‌ स्युः अग्नित्वादिधिया योषिदादयः कथं वा 
उपास्याः । RE 

'अन्यथेति’ । अन्यथा संवादिश्रमाभावे मृदादयः फलसिद्धये देवतात्वेन पूज्या न भवेयः, स्वतो 
देवतात्वाभावादित्यर्थः । बाधकान्तरमाह = अस्तिःवादिति' । पञ्चाग्निविद्याया 'योषा वाव गोतमाग्नि 
- पुरुषों वाव गोतमाग्निः पृथिवी वाव गोतमार्निः पर्जन्यो वाव गोतमाग्निरसौ वाव द्यलोको गोतमारिनः' 
।छा० ५।८।१। इत्यादिवाक्येर्योषित्पुरुषपृशवीपर्जेन्यद्युलोकानामर्नित्वैनोपासनं त्रहालोकावार्तिफलकं 
न भवेदित्यर्थः । आदि” पदेन, मनो ब्रह्मेत्युपासीत’ (ते० ३।१८।१ ), 'आदित्यो ब्रह्मोत्यादेशः' ( छार 
३।१४।१ ) इत्येवमादयो गृह्यन्ते ॥११।। 


अब विपक्ष (न मानने) में बाधक को कहकर पूर्वोक्त अर्थे को दृढ़ करते हैं-- 


उक्त भ्रम न मानोगे तो मिट्टी, काप्ठ, पत्थर, देवता केसे होंगे और स्त्री आदि की अग्नि आदि 
बृद्धि से उपासना कैसे होगी इससे संवादी भ्रम का मानना आवश्यक है। | 


अन्यथा (संवादी भ्रम को न मानोगे तो) फल सिद्धि के लिए मिट्टी, काष्ठ, शिलाये देवता 
:: मानकर पूजत के योग्य किस प्रकार होगे ये स्वतः देवता नहीं है और योषित (स्त्री) आदि\ भी अग्नि 
आदि की बुद्धि से उपासना के योग्य कंसे होते अर्थात्‌ नहीं होते जसे कि पञ्चारिनि विद्या में 
जो यह कहा है- है गौतम ! स्त्री ही अग्नि है । हे गौतम ! यह पुरुष ही अग्नि।है । हे गौतम ! यह“पृथिवी 
ही अग्नि है । हे गौतम ! यह पर्जन्य ही आंग्न है । हे गोतम ! यह्‌ द्युलोक ही अग्नि है इनको अग्नि समझ- 
कर जो उपासना करता है-उससे ब्रह्मलोक मिलता है ओर आदि पद से मन ब्रह्म है इस प्रकार 
उपासना करें यह अध्यात्म दृष्टि है । आदित्य ब्रह्म है ऐसा उपदेश है यह अधिदैव दृष्टि हे; इसकी ग्रहण 
संमझना, भ्रम के मानने से ये सब असंगत हो जायेंगे ॥११॥ RR ठं 


~ 


दि विशेष. १-- आदि शब्द से ईश्वर, पति, गुरू, पिता अनेक उपास्य जान लेना चाहिए, जो सवारी श्रम 
को न मानने से उक्त शास्त्र इन सब उपास्यो का निषेध होगा सो अनिष्ट हैं इससे संवादी 


भ्रम मानना चाहिए। 10 थक बज 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( ५६० ) 


इदानीं बहुभिग्रेन्थेर्पपादितं संवादिभ्रमं बुद्धिसौकर्याय संक्षिप्य दर्शयति--- 
अयथावस्तुविज्ञानात्‌ फल लभ्यत ईप्सितम्‌ । 
काकतालीयतः सोऽयं संवादिभ्रम उच्यते ॥१२॥ 

अन्वय : अन्यथावस्तु विज्ञानात्‌ ईप्सितम्‌ फलं काकतालीयतः लभ्यते सोऽयं संवादिभ्रमः 


उच्यते । 
'अन्यथावस्त्वितिः । विहितादविहिताद्वा यस्मादयथावस्तुविज्ञानाद्विपरीतज्ञानादीप्सितमभिलषितं 


फलं क! कतालीयन्यायतो देवगत्या लभ्यते, सोऽयं संवादिभ्रम इत्यर्थः ॥१२॥ 
ननु ब्रह्मोपासनस्यायथावस्तुविषयस्य कथं सम्यर्ज्ञानसाध्यं मुक्तिफलप्रदत्वमित्याशङ्कुय, संवादि- 


भ्रमवदेत्याइ-- 
स्वयं भ्रमोएषप संवादी यथा सम्यवफल प्रद: । 


ब्रह्मतत््वोपासनापि तथा मुक्तिफलप्रदा ॥॥१३॥ 
अन्वय :- स्वयंभ्रमोऽपि सम्यक्फलप्रद: यथा संवादि ब्रह्मतत्त्वोपासनापि तथा मुक्तिफल 


प्रदा । 
स्वयं भ्रम इति । 


अब अनेक ग्रन्थों में वर्णन किये संवादी भ्रम को बुद्धि में सरलता से आवे संक्षेप में 
दिखाते हैं-- 

जहाँ शास्त्र से विहित अथवा अविहित (विपरीत) के ज्ञान से वाडिछत (अभीष्ट) फल काक- 
ताली न्याय से दैवात प्राप्त हो जाय वहाँ यह संवादी भ्रम माना है ॥१२॥ 

यदि कहो कि यथार्थवस्तु विषयक ब्रह्म की उपासना से सम्यग ज्ञान से साध्य मुक्ति न होगी - 
संवादी भ्रम से होगी-- 

जैसे स्वयं भ्रम रूप भी संवादी भ्रम (सफल प्रवृत्ति का जनक ज्ञान सम्यक्‌ फल देता है ऐसे ही 
ब्रह्मतत्त्व की उपासना भी मुक्ति रूप फल देती है ।।१३॥ 


ध्यानदीपप्रकरणम्‌ 


( ५६१ ) 


ननु ब्रह्मतत्वं* ज्ञात्वोपासनं क्रियतेःज्ञात्वा वा? आद्ये उपासनावैयर्थ्यं, मोक्षसाधनस्ये ज्ञानस्येव 
विद्यमानत्वात्‌ । द्वितीये विषयापरिज्ञानादुपासनमेव न घटत इत्याशङ्कय -- 
वेदान्तेभ्यो ब्रह्मतत्त्मखण्डेकरसात्मकम्‌ । 
परोक्षमवगम्येतदहमस्मीत्युपासते ॥१४॥ 


अन्वय : -वेदान्तेभ्यः अखण्डेकरसात्मकम्‌ ब्रह्मतत्त्वं परोक्षं अवगम्य एतद्‌ अहं अस्मीति 
उपासते । 


'वेदान्तेभ्य इति’ । अथमभिप्रायः :--ब्रह्मात्मेकत्वापरोक्षज्ञानस्य मोक्षसाधनस्यानुत्पन्नत्वान्नो- 
पासनावैयर्थ्यं शास्त्रात्परोश्ञतय'ऽवगतत्वात्‌ ब्रह्मण उपासनाविषयत्वमिति ॥१४॥ 


यदि शंका हो कि ब्रह्मतत्त्व को पहले जानकर उपासना करते हो या बिना जाने, प्रथम पक्ष तो 
ठीक नहीं है क्योंकि ब्रह्म का ज्ञान होने से मुक्ति (मोक्ष) हो जायगा, उपासना व्यर्थं हो जायगी, दूसरा 
पक्ष नहीं घट सकता उपासना के विषय के ज्ञान बिना उपासना कैसे होगी समाधान - 


वेदान्तों से अखण्ड एक रस रूप ब्रह्मतत्त्व को परोक्ष जानकर “अह ब्रह्मास्मि” ` “मैं ब्रह्म हुँ” इस 
छप से उपासना की जाती है ॥१४॥ 


यह अभिप्राय है किं ब्रह्म आत्मा की एकता का जो अपरोक्ष ज्ञान है वह अभी उत्पन्न नहीं हुआ 


इससे उपासना व्यर्थ नहीं है अतएव शास्त्र से ब्रह्म का परोक्ष ज्ञान होने पर उपरोक्त अपरोक्ष ज्ञान के लिए 
ब्रह्म की उपासना उचित है ॥१४॥ 


विशेष १-- प्रतीकत्वोपासकत्वहानिब्रंह्मौक्यवीक्षणे । अवीक्षणे तु भिन्नत्वात्‌ नास्त्यहं दृष्टियोग्बता । 
ब्रह्मैक्य के वीक्षण ज्ञान काल में प्रतीकत्व और उपासनत्व की हानि है, ओर अवीक्षण 
(अज्ञान काल में भिन्न होने के कारण अहं दृष्टि योग्यता नहीं है । 


२- प्रत्यकूर्यो यः साक्षी अयं अहं आम्पि इति निरन्तरभासमानअन्तःकरणस्फुरणर्ूप 
अध्िष्ठानस्वरूपअध्यासनिवतिकास्‌ । 


श्रां पश्वदशी सोमांसा 


( ५६४२ ) 


` ` “उपास्यन्रह्मतत्त्वगोचरस्य परोक्षेज्ञानस्य कि रूपमित्याकाङ क्षायामाह--- 
प्रत्यग्व्यक्तिमनु ल्लिख्य शास्त्रा द्विषण्वादिमूतिवत्‌ । 
अस्ति ब्रह्मेति सामान्यज्ञानमत्र परोक्षधीः ॥१५॥ 


अन्वय : प्रत्यकर्व्याक्त अनुल्लिख्य शास्त्रात्‌ विष्ण्वादिमूतिवत्‌ ब्रह्म अस्ति इति अत्र परोक्षधीः 
सामान्यज्ञानम्‌ । 
` प्रत्यगिति' । प्रत्यर्ग््याक्त बुड्यादिसाक्षिणमानन्दात्मानमनुल्लिस्याविषयीकृत्य शास्त्रात्‌ सत्य- 
ज्ञानादिवाउयजाताद्‌ ब्रह्मास्मीत्येव सामान्याकारेण जायमानं ज्ञानमत्रास्यामुपासनायां परोक्षधीः परोक्षः 
ज्ञानं, विवक्षितमित्यर्थः' । तत्र दृष्टान्तः 'विष्ण्वादीतिः । विष्ण्वादिमूतिप्रतिपादकशास्त्रजन्यज्ञान- 
वदित्यर्यः ॥१५॥ | 
ननु शास्त्रेण विष्ण्वादिमूर्तेश्चतुर्भंजत्वादिविभेषप्रतीतेस्तञ्ज्ञानस्यापि कुतः परोक्षत्वमित्या- 
शङ्क्याह 
चतुर्भूजाद्यवगतावपि मूतिमनुल्लिखन्‌ । 
अक्षैः परोक्षज्ञान्येव न तदा {विष्णुमीक्षते ।।१६॥। 
अन्वय : -चतूभ जाद्यवगतौ अपि मृतिं अनुल्लिखन्‌ परोक्षज्ञानी एव अक्षैः तदा विप्णुं न ईक्षते । 
“चतुर्भजादीति' । शास्त्रेण चतुर्भुजत्वादिविशेषप्रतीतावपि चक्षरादिभिविष्ण्वादिमू्तिमविषयी- 
आ न्‌ पुरुषः परोक्षज्ञान्येव । तत्रोपपत्तिमाह्‌ न तदेति । तदोपासनाकाले विष्णुमुपास्यं नेक्षते, नेन्द्रये- 
यीकरोतीत्यर्थः ॥१६॥ 2 [ 


... ~ अब्र उपासना के योग्य ब्रह्मतत्त्व के परोक्षज्ञान का स्वरूप का वर्णन करते हैं-- 


हेज हाँ बुद्धि आदि के साक्षी आनन्द रूप आत्मा की प्रत्यक्‌ (आन्तर) आत्मा के स्वरूप को उल्लेख 
(नाम) प्रत्यक्ष रूप से विषय न करके ऐसा जो सत्य ज्ञान, आनन्द रूप शास्त्र के वाक्यो से पैदा हुआ ब्रह्म 
है यह ज्ञान सामान्य ज्ञान इस उपासना में इस प्रकार परोक्षज्ञान कहा हे यह दृष्टान्त है--जसे विष्णु आदि 
की मूर्ति के प्रतिपादक शास्त्र से विष्णु का परोक्षज्ञान होता है ॥१५॥ 
९ भाग्न. ऽयदि कहो कि शास्त्र से विष्णु आदि की चतुर्भुज मूर्ति आदि का विशेष ज्ञान होने से उसका ज्ञान 
वसैक्ष कसे हो सकता है-- र 3 

शास्त्र से सूति चतुर्भुज आदिका ज्ञान होने पर भी चतुर्भूज मूति आदि को इन्द्रियों से नहीं देख 

चाता उस समय पुरुष इसलिए वह मूर्ति का परोक्ष ज्ञानी ही है। यह उपासना के समय विष्णु को इन्द्रियों 
से देखता भी तो नहीं हे ॥१६॥ < 
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ध्यानदीपप्रकरणमु 


( ५४३ ) 


ननु विष्ण्त्रादिगोचरज्ञानस्य व्यक्त्युल्लेखित्वाभाद्‌ भ्रमतवमित्याशङ्कय, प्रमाणेन जनितत्वान्न 
भ्रमत्वमित्याह-- 
परोक्षत्वापराधेन भवेन्नातत्त्ववेदनम्‌ । 
प्रमाणेनेव शास्त्रेण सत्त्व मूर्तेविभासनात्‌ ॥१७॥ 


अन्वय : परोक्षत्वापराधेन अतत्त्व वेदनम्‌ न भवेत्‌ प्रमाणेन एव शास्त्रेण सत्त्वमूर्तः विभासनात्‌ 
(न भ्रमत्वं) । 

'परोक्षत्वेति’ । परोक्षज्ञानत्वं श्रान्तिज्ञानत्वे कारणं न भवति, कितु विषयासत्यत्वम्‌, इह तु 
प्रमाणभूतेन शास्त्रेणैव यथार्थेभूताया विष्ण्वादिमूर्ते रव भासनान्त भ्रमत्व मित्यर्थः ॥१७॥ 

ननु सच्चिदानन्दव्यतत्युल्लेखिनो ब्रह्मातत्त्वज्ञानस्य शास्त्रजन्यस्यापि कुतः परोक्षतेत्याशङ्कुच, 
अपरोक्षत्वप्रयोज क प्रत्यक्त्वोल्लेखाभावादित्याह- 

सच्चिदानन्दरूपस्थ शास्त्राद्भानेऽप्यनुल्लिखन्‌ । 
प्रत्यञ्चं साक्षिणं तत्त्‌ ब्रह्म साक्षात्त वोक्षते ॥१८॥ 
अन्वय : - सच्चिदानन्दरूपस्य शास्त्रादूभानेऽपि प्रत्यञ्चं साक्षिणं अनुल्लिखन्‌ तत्त्तु ब्रह्म साक्षात्‌ 
न वोक्षते । 

'सच्चिदानन्देति' । सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म, (ते० २।१।१) 'नित्यः शुद्धो बुद्धः सत्यो मुक्तो 
निरञ्जनः’ (हंसोप० ११) “सद्धीदं सर्वं तत्सदिति’ (नृ० ७1३. इत्यादिशास्त्रात्सच्चिदानन्दरूपस्य ब्रह्मणो 
भानेऽपि प्रत्यञ्चं साक्षिणमनुल्लिखन्‌ तस्य ब्रह्मणः प्रत्यगात्मरूपत्वमजानानस्तद्‌ब्रह्म साक्षान्न वीक्षते नैव 
पश्यति ॥१८॥ 


यदि कहो क्रि विष्णु आदि के परोक्ष ज्ञान में व्यक्ति विष्णु के उल्लेख का अभाव (न देखना) 
होने से भ्रमत्व हो जायेगा समाधान श्रुति प्रमाण से उत्पन्न भ्रम नहीं है-- 

परोक्षता के अपराध से अतत्त्व वेदन नहीं होता अर्थात्‌ परोक्ष ज्ञान श्रम का कारण नहीं होता, 
किन्तु विषय का मिथ्या होना यहाँ तो प्रमाण रूप शास्त्र से ही यथार्थ भूत विष्णु आदि मूति का अवभास 
होने से यह ज्ञान यथार्थ हैं भ्रम नहीं है । अर्थात्‌ भ्रम वही होता है जिसका विषय असत्य 
होता है ॥॥१७॥ 

यदि कहो कि सच्चिदानन्द व्यक्ति (तत्त्व) का उल्लेखी (साक्षात्कार) ब्रह्मा तत्त्व का ज्ञान जो 


शास्त्र से पैदा होता है वह परोक्ष कंसे हो सकता है, समाधान-अपरोक्षत्व प्रयोजक प्रत्यक्‌ आत्मा का 
अनुभव न होते से-- 


फा० ७५ 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 
( ४८४ ) 


कथं तहि तथाविधब्रह्मगोचरस्य ज्ञानस्य तत्त्वज्ञानत्वमित्याशडूय, आगमप्रमाणजन्यत्वादित्याह = 


शास्त्रोक्तेनैव मार्गेण सच्चिदानन्दनिश्चयात्‌ । 
परोक्षमपि तज्ज्ञानं तत्वज्ञानं न तु भ्रमः ॥१८॥ 


अन्वय : शास्त्रोक्तेनैव मार्गेण सच्चिदानन्दतिश्चयात्‌ तञ्ज्ञानं परोक्षमपि तत्त्वज्ञानं 
भ्रमः तु न। 

'शास्त्रेति' । तञ्ज्ञानं परोक्षमपि शास्त्रोक्तेनैव प्रकारेण ब्रह्मणः सच्चिदानन्दरूपनिश्चायकत्वात्‌ 
सम्यरज्ञानमेव न भ्रम इत्यर्थः ॥१४॥ 


शास्त्र से सच्चिदानन्द के भान होने पर भी साक्षी रूप प्रत्यक्‌ व्यक्ति को विषय न करके वह्‌ 
मुमुक्ष उसे साक्षात्‌ नहीं देखता है । 

सत्यं, ज्ञान, अनन्तं, ब्रह्म है- स्वयं ज्योति, नित्य, शुद्ध, बुद्ध, सत्य, मुक्त, निरञ्जन शान्त रूप से 
प्रकाशित जो होता है वही सब है तत्‌ सत्‌ रूप है इत्यादि शास्त्र से -सच्चिदानन्द रूप ब्रह्मा का भान होने 
पर भी प्रत्यक्‌ साक्षी रूप से अनुल्लेख 'अनुभव) से उस ब्रह्म के प्रत्यक्‌ साक्षी रूप से (आत्मा स्वरूप को) 
न जानता हुआ मुमुक्षु पुरुष उस ब्रह्म को साक्षात्‌ नहीं देखता ॥१८॥ 


यदि कहो कि उस पूर्वोक्त ब्रह्म ज्ञान को तत्त्व ज्ञान केसे कहते हो समाधान शास्त्र 
प्रमाण से ही-- 


यह पूर्वं परोक्ष ब्रह्मज्ञान शास्त्रोक्तमार्गे से सच्चिदानन्द का निश्चय होता है इसलिए परोक्ष है 
तो भी भ्रम नहीं यथार्थ ज्ञान, ब्रह्मज्ञान, तत्त्व ज्ञान ही है ॥१६॥ 


विशेष १-- प्रत्यक्‌ूपो यः साक्षी अयं अहं अस्मि इति निरन्तरं भासमान अन्तःकरणस्फुरणरूप 
मधिष्ठानस्वरूपअध्यासनिवरतिकाम्‌ । 


ध्यानदीपप्रकरणम्‌ 


( ४६५ ) 


ननु सत्यज्ञातादिवाक्येत्रेह्मणः सच्चिदानन्दरूपत्वमिव तत्त्वमस्यादिवाक्यैः प्रत्यग्रूपत्वमपि तस्य 
बोध्यत एव, अत: शास्त्रजन्यस्यापि ज्ञानस्य प्रत्यग्व्यक्त्युल्ले खित्वादपरोक्षमेवेत्याशङ्कयाह-- 


ब्रह्म यद्यपि शास्त्रेषु प्रत्यक्त्वेनेव वणितम्‌ । 
महावाक्येस्तथाप्येतददुर्बोघमविचारिणः ॥२०॥ 
अन्वय :-यद्यपि शास्त्रेषु ब्रह्म भ्रत्यक्त्वेनेव वणितस्‌ तथापि एतत्‌ महावाक्यंः अविचारिणं: 
दुर्बोधं । 
'ब्रह्मेति' । यद्यपि वेदान्तेषु महावाक्यैब्र ह्य प्रत्यगात्मत्वेनेवोपदिष्टं तथाप्येतत्प्रत्यग्रूपत्वमन्वय- 
व्यतिरेकाभ्यां तत्त्वंपदार्थंत्रिवेकशून्यस्य दुर्बोधं वोद्धुमशक्यप्‌, अतः केवलाद्वाक्याच्चापरोक्षज्ञानमुत्पद्यत 
इत्यर्थः ।।२०॥ 
ननु सम्यग्ज्ञानस्य प्रमाणवस्तुपरतन्त्रत्वात्‌ प्रमाणस्य च तत्त्वमस्यादिवाक्यरूपस्य सद्भावाद्वस्तु- 
नश्च ब्रह्मात्मैक्यलक्षणस्य विद्यमानत्वात्‌ कुतो विचारमन्तरेणदुर्वोधत्वमित्याशंङ्कयाह - 
हाद्यात्मत्वविश्रान्तौ जाग्रत्यां न हठात्पुमान्‌ । 
ब्रह्मात्मत्वेन विज्ञात्‌ क्षमते मन्दधीत्वतः ॥२१॥ 
अन्वय :- देहाद्यात्मत्वविश्रान्तौ जाग्नत्यां हठात्‌ पुनः मन्दधीः तु ब्रह्मात्मत्वेन अतः विज्ञातं 
न क्षमते । 


देहादीति’ । ब्रह्मात्मैकत्वाप रोक्षज्ञानविरोधिनो देहेन्द्रियादिष्वात्मत्वश्रमस्य विचारनिवर्त्यस्य 
सद्भावात्तन्निवृत्तये विचारोऽपेक्ष्यत इत्यर्थः ।।२१॥ 


यदि कहो कि सत्य ज्ञान आदि वाक्यों से ब्रह्म सच्चिदानन्द रूप जाना जाता है इसी प्रकार 
तत्त्वमसि आदि वाक्यो से प्रत्यक्‌ रूप का भी बोध हो जायेगा, इससे शास्त्रजन्य ज्ञान भी प्रत्यक्‌ व्यक्ति 
(तत्त्व) को विषय करने से अपरोक्ष ही हो जायगा इस शंका का समाधान - 


यद्यपि शास्त्रों में महावाक्यों से प्रत्यक ब्रह्म का वर्णन किया है तथापि विचारहीन को उसका 
ज्ञान दुलंभ है । 


यद्यपि वेदान्तो में महावाक्यों से ब्रह्म का प्रत्यक्‌ रूप से वर्णन किया है, तथापि वह वर्णन किया 


प्रत्यक्‌ रूप अन्वय व्यतिरेक से जिसको तत्‌ त्वं पदार्थो के विवेक से रहित उस पुरुष को जादने को अशक्य 
है इससे केवल वाक्य से अपरोक्ष ज्ञान उत्पन्न नहीं होता ।।२०॥ 


यदि शंका करो कि -सम्यक ज्ञान प्रमाण और प्रमेय के अधीन है और प्रमाण भी “ततत्वमसि'' 


आदि महावाक्य है और ब्रह्म आत्मा की एकता रूप वस्तु भी है तो विचार के बिना प्रत्यक ब्रह्म दुर्बोध 
केसे है । समाधान-- 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( ५८६ ) 


ननु तहि देहेर्द्रियादिगोचरस्य द्वतभ्रमस्य सद्भावादद्वितीयब्रह्मगोचरं परोक्षज्ञानमपि नोदीया- 
दित्याशङ्कघ, परोक्षद्वैतभ्रमस्य परोक्षाद्वैतज्ञानाविरोधित्वाच्छ्द्धावतः' पुंसः शास्त्रात्‌ परोक्षज्ञानमुत्पद्यत 


एवेत्याह 
ब्रह्ममात्रं सुविज्ञ यं श्रद्धालोः शास्त्रदशिनः । 
अपरोक्षद्वेतर्बुद्धि: षरोक्षाद्वेतबुद्धचनुत्‌ ।।२२॥। 
अन्वय :-ब्रह्मामात्रं श्रद्धालोः शास्त्रदांशन: सुवेज्ञेयं अपरोक्षद्वेतबुद्धिः (यत. ) परोक्षाद्वेत 
बुद्धयनुत्‌ । 


ब्रद्यमात्रमिति' । अपरोक्षद्वेतवुद्धियत: परोक्षाद्व॑तबुद्धबनुतूु, अतो ब्रह्ममात्रं सुविज्ञेयमिति 
योजना ॥२२॥ 


देह आदि में आत्मत्व का भ्रम होने पर मन्द बुद्धि मनुष्य हठ से ब्रह्म को आत्मा रूप नहीं 
जान सकता । 

अर्थात्‌ ब्रह्म आत्मा की एकता का विरोधी और विचार से निवृत्ति होने योग्य जो देह इन्द्रिय 
आदि-आदि में आत्मत्व का भ्रम हे उसके लिए करना अपेक्षित है ॥२१॥ 

यदि शंका करो कि देह इन्द्रिय आदि द्वेत भ्रव के रहते अद्वितीय ब्रह्म का परोक्ष ज्ञान भी नहीं 
है ? अपरोक्ष द्वैत भ्रम का और परोक्ष अद्वेत ज्ञान का परस्पर विरोध नहीं है, अतः श्रद्धालुजनों में शास्त्र- 
जन्य परोक्षज्ञान उत्पन्न हो जाता है इस प्रकार क हते हैं -- 

जो शास्त्र का द्रष्टा ज्ञानवान्‌ पुरुष है उसको ब्रह्ममात्र का ज्ञान अच्छे प्रकार हो सकता है 
क्योंकि अपरोक्ष हेत का ज्ञान परोक्ष अद्वैत का नित्रर्तक नहीं हो सकता है अर्थात्‌ वे परस्पर विरोधी 


नहीं हैं ॥२२॥। 


विशेष १-- मुख्यतया श्रद्धा ब्रह्मतत्त्व विषयक स्नेहाशय सूल अविद्या को हटाने वाला नियम यह है 
कि एक वस्तु को विषय करने वाले भिन्न आकार वाले दो ज्ञान एक अन्तःकरण में नहीं 
होते ? इसलिए एक ही द्वैत अथवा अद्वैत के अपरोक्ष ज्ञान और परोक्ष ज्ञान के एक अन्तः- 
करण में होने का विरोध है परन्तु देत के अपरोक्ष ज्ञान और अद्वेत के परोक्ष ज्ञान का 
विरोध नहीं है इसलिए उपासक को देह आदि द्वैत की अपरोक्ष भ्रान्ति होते हुए भी अद्देत 
ब्रह्म का परोक्ष ज्ञान होना सम्भव है । 


ध्यानदीपप्रक रणम्‌ 


( ५६७ ) 


अपरोक्षभ्रमस्य परोक्षसम्यर्ज्ञानाविरोधित्वे दृष्टान्तमाह - 
अपरोक्षशिलाबुद्धिर्नं परोक्षेशतां नुदेत्‌ । 
प्रतिमादिषु विष्णुत्वे को वा विप्रतिपद्यते ।।२३॥ 


अन्वय :-अपरोक्षशिलाबुद्धिः परोक्षेशतां न नुदेत्‌ प्रतिमादिषु विष्णुत्वे को वा विप्रति 
पद्यते । 
'अपरोक्षेति’ । विरोधा भावमेवोदाह्‌त्य दर्शयति -'्रतिमादिष्विति' ॥२३॥ 
केचन बिप्रतिपद्यमाना उपलभ्यन्ते इत्याश ङ्कयाह -- 
अश्रद्धालोरविश्वासो नोदाहरणमहति । 
श्रद्धालोरेव सर्वत्र वैदिकेष्वधिकारतः ॥२४॥। 
अन्वय :--अश्रद्धालोः अविश्वासः उदाहरणं नाहेति वेदिकेषु अधिकारतः श्रद्धालोः एव सर्वत्र 
(उदाहरणं) | 


अश्रद्धालोरिति । कुत इत्यत आह--'श्रद्धालोरेवेति” । सर्वेषु वेदोक्तानुष्ठानेषु श्रद्धालोरेव 
श्रद्धावत एवाध्चिकारित्वादित्यर्थः ।।२४॥ 


अब अपरोक्षभ्रम परोक्ष यथार्थ ज्ञान का विरोधी नहीं है-- 


शिलादि से विनिमित मूर्तियों में अपरोक्ष भ्रमज्ञान शास्त्रजन्य परोक्ष ईश्वर बुद्धि को हटाता 
नहीं है । विरोध न होने में उदाहरण देकर समझाते हैं विष्णु की मूति नारायण रूप है इस विषय में 
किसका विवाद है अर्थात्‌ कोई भी विवाद नहीं उठाता है कि इसमें विष्णुत्व नहीं है ॥-३॥ 


यदि कहो कि कोई विवाद भी करते हैं समाधान 


इस विषय में अश्रद्धालु जो है उसके अविश्वास में उदाहरण देना उचित नहीं है क्योंकि वेदोक्त 
कमो में श्रद्धावान्‌ पुरुष का ही अधिकार है ॥२४॥ 


श्री पश्चदशी मीमांसा 


(५८५ ) 


एतावता परोक्षज्ञाने किमायातमित्यत आह-- 


सकृदाप्तोपदेशेन परोक्षज्ञानमुद्भवेत्‌ । 
विष्णुमूर्त्यंपदेशो हि न मीमांसामपेक्षते ॥२५॥ 
अन्वय :-सकृत्‌ आप्तोपदेशेन परोक्षज्ञानं उद्भवेत्‌ हि विष्णृमूर्त्यृपदेशः मीमांसां न अपेक्षते । 
'सकृदाप्तेति’ । उक्तमर्थं लोकानुभवेन द्रढयति-- विष्णृमूर्तीति’ ॥२५॥ 
ननु तहि शास्त्रेषु कुतो विचाराः क्रियन्त इत्याशङ्कूघ, अनुष्ठेययोः कर्मोपासनयोः संदेह- 
संभवात्तन्निणेयाय विचाराः क्रियन्त इत्याह - 
कर्मोपास्ती विचायेंते अनुष्ठेयाविनिणंयात्‌ । 
बहुशाखाविप्रकौर्ण तिणेत्‌ं कः प्रभुर्नरः ॥२६॥ 
अन्वथः--कर्मोपास्ती अनुष्ठेयाविनिणंयात्‌ विचार्येते बहुशाखाविप्रकीर्ण कः नरः निर्षेतुंः प्रभुः । 


'कर्मोपास्तीति'। सदेहसंभवमेवोपपादयति 'बहुशाखेति’ । अनेकासु शाखासु तत्र तत्र चोदित 
कर्म उपासनं वा एकत्र समाहृत्य निर्णेतुमस्मदादिनेरः कः प्रभुः समर्थ: ? न कोऽपीत्यर्थः ॥ २६॥ 


यहाँ तक परोक्ष ज्ञान का क्या तात्पर्य हैं कहते हैं -- 

उक्त अर्थ को लोकानु भव से दृढ़ करते हैं। एक बार के ही यथार्थ वक्ता जो आप्त पुरुष है 
उसके उपदेश से ही परोक्ष ज्ञात उत्पन्न हो जाता हैं क्योंकि विष्णु के सूति के उपदे में मीमांसा (विचार! 
की अपेक्षा नहीं है (वह तो विचार के बिना ही परोक्ष ज्ञात को उत्पन्न कर देता है ॥२५॥ 


यदि कहो कि फिर शास्त्रों में विचार क्‍यों किए जाते हैं यह शंका करके करने योग्य कर्म और 
उपासना के भेद से संदेह को निवृत्ति के लिए शास्त्र में विचार क्रिया है - 


अनुष्ठेय कमें एवं उपासना का निर्णय न होने से उन दोनों के विषय में वित्रार विमर्श 
किया जाता है । विविध शाखाओं में विकीर्ण कर्म और उपासना के निर्णय के लिए कौन व्यक्ति 
समर्थ है ? ॥२६॥ 


अब संदेह उत्पन्न होने को कहते हैं--वेदों के नाना शाखाओं में जहाँ-जहाँ बिखरे हुए कर्म और 
उपासनाओं को एकत्र कर निर्णय करने में आज हम में से कोन मनुष्य प्रभू ( समर्थ ) है कोई 
भी नहीं ॥२६॥ 


ध्यानदीपप्रकरणस्‌ ` 


५८५ ) 


ननु तह्य ननुष्ठेयत्वमेव कर्मोपासनयोः प्राप्तमित्याशङ्कयाह-- 
निर्णीतोऽर्थः ऋल्पसूत्रेग्रंथितस्तावताऽस्ति क: । 
विचारमन्तरेणापि शक्तोऽनुष्ठातुमञजसा ॥२७॥ 


अन्वय :-- कल्पसूत्रैः ग्रथितः निर्णीतः अर्थः तावता अस्ति विचारमन्त्रेणापि कः अञ्जसा 
अनुष्ठातुं शक्तः । 


“निर्णीत इति' । जैमिन्यादिभिः^ पूर्वाचायेँतिश्चितोऽर्थः अनुष्ठानप्रकारः कल्पसूत्रैः संगृहीतोऽस्ति 
तावता तैरग्र॑थितत्वेनैव तेषु विश्वासवान्पुरुषः विचारं विनापि कर्म सम्यगनुष्ठातुं शक्नोत्येव ॥२७॥। 
ननु तत्रोपासनाविचाराभावात्तदनुष्ठानं न संभवेदित्याशङ्कयाह - 
उपास्तीनामनुष्ठानमार्षग्रन्थेषु वणितम्‌ । 
विचाराक्षममर्त्याश्च तच्छ त्वोपासते गुरोः ।।२८॥ 


अन्वय :-आंग्रन्येषु उपास्तीनां अनुष्ठानं वणितस्‌ विचाराक्षममर्त्याश्च ततु गुरोः शरुत्वा 
उपासते । 


'उपास्तीनामिति' । आषंग्रन्थेषु ब्रह्मता सिषठादिमन्त्रकल्पेषुपासनाप्रकारो वणितः । ततो विचारा- 
मर्था मनुष्याः कल्पेषक्तं तदुपासनं गुरुमुखाद त्रगत्यानुतिष्ठन्तीति भावः ॥२८॥। 


यदि कहो कि कमं और उपासना का भी न करना ही प्राप्त हुआ यह शंका करके 
कहते हैं - 
जैमिनि आदि पूर्वाचायो ने जिस अर्थ का निश्चय किया है वह कल्प सूत्रों में ग्रथित (संग्रह) 
किया है । इससे ही अर्थात्‌ कल्पसूत्रो के लिखने से ही उनमें :जिसका विश्वास है, ऐसे आस्तिक पुरुष 
विचार के बिना भी सुख पूर्वक कर्म का अनुष्ठान करने को समर्थं हैं कर सकते हैं ॥२७॥ 
यदि कहो कि उपासना के विचाराभाव से उसका अनुष्ठान न होगा । कोई न करेगा । 
(कल्पसूत्रों में कर्मों का अनुष्ठान तो है) अर्थात्‌ ब्रह्म वसिष्ठ आदि आषं (ऋषियों के कहे) ग्रन्थों 
उपासनाओं का अनुष्ठान है ओर विचार में असमर्थ मनुष्य कल्प सूत्रों में कही उनकी उपासना को गुरु के 
मुख से सुनकर उपासना करते हैं ॥२८॥ 


विशेष १-- जेमिनीयऋषिकृतू । आशवलायनऋषिक्ृत्‌ । बोधायनऋषि कृत्‌ । कात्यायनऋषिकृत्‌ । 
वेश्वानसऋषिक्ृत्‌ । भेद से कल्पसूत्र षड प्रकार के हैं, उनमें वैदिक कम के अनुष्ठान का 


प्रकार दिखाया है यह वेद के षड्‌ अङ्गो के भीतर एक अङ्ग है। 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


७ (६०० ) 


ननु तहि इदानींतनेरपि ग्रन्थकत्‌ भिर्वेदवाकप्रविचार: कुतः क्रियत इत्याशङ्कध, स्वस्वबुद्धि- 
परितोषायैव क्रियते, नानुष्ठानसिद्धय इत्याह-- 
वेदवाक्यानि निर्णतुमिच्छन्मीमांसतां जन: । 
आप्तोपदेशमात्रेण ह्यनुष्ठानं हि संभवेत्‌ ॥२८॥ 
अन्वय :-वेदवाक्यानि निर्णेतुं इच्छन्‌ जनः मीमांसतां आप्तोपदेशमात्रेण हि अनुष्ठानं 
सम्भवेत्‌ हि? 
'वेदेति? ॥२६॥ 
ननु ब्रह्मोपासनवदब्रह्मसाक्षात्कारस्याप्युपदेशमात्रादेव सिद्धिः कि न स्यादित्याशङ्कयाह - 
ब्रह्मसाक्षात्कृतिस्त्वेवं विचारेण विना नृणाम्‌ । 
आप्तोपदेशमात्रेण न संभवति कुत्रचित्‌ ॥३०॥ 
अन्वय :- एवं विचारेण बिना नृणां ब्रह्मासाक्षात्‌ कृतिः तु आप्तोपदेशमात्रेण कुत्रचित्‌ न 
संभवति । 
"ब्रह्म ति’ ॥ ३०॥ 


यदि कहो कि फिर आजकल के भी ग्रन्थकार वेद वाक्यों का विचार क्यों करते हैं, अपनी-अपनी 
बुद्धि के सन्तोषाथे अनुष्ठान के लिए नहीं -- 
वेद वाक्यों का निर्णय करना चाहने वाले विद्वान्‌ जन भले ही विचार करें परन्तु उपासना का 
| अनुष्ठान तो आप्त पुरुष के उपदेश मात्र से सम्भव है ॥॥२८॥ 
यदि कहो कि ब्रह्म की उपासना के समान ब्रह्म का साक्षात्कार भी बिना विचार उपदेश से ही 
हो जायगा 
् १ न ब्रह्म का साक्षात्कार (अपरोक्ष ज्ञान) तो विचार के बिना केवल मनुष्य को आप्तों के उपदेश से 
कभी नहीं होता इसके लिए विचार की आवश्यकता है ॥३०॥ 


ध्यानदीपप्रकरणम्‌ 


( ६०१ ) 


आप्तोपदेशमात्रेणोपासनानुष्ठानोपयोगि परोक्षज्ञानमुत्पद्यते, अपरोक्षज्ञानं तु विचारमन्तरेण न 
जायत इत्युक्तं, तत्र कारणमाह-- 


प रोक्षज्ञानमश्रद्धा प्रतिबध्नाति नेतरत्‌ । 
अविचारोऽपरोक्षस्य ज्ञानस्य प्रतिबन्धकः ॥३१॥ 


अन्वय :-अपरोक्षज्ञानं अश्रद्धा परोक्षज्ञानं प्रतिबध्नाति इतरत्‌ न अपरोक्षस्य अविचार: ज्ञानस्य 
प्रतिबन्धकः । 


परोक्षेति’ । यतोऽविश्वास एव परोक्षज्ञानं प्रतिबध्नाति, नाविचारः,"अतस्तम्निवृत्तौ सकृदुपदेशा- 


देव परोक्षज्ञानजन्मोपपद्यते अविचारप्रतिबन्धस्य, अपरोक्षज्ञानस्य तु विचारद्वा रातन्निवृत्तिमन्तरेणोत्पत्तिर्न 
संभवति, अतो विचारः कर्तव्य इति भावः ॥३१॥ 


ननु विचारे कृतेऽपि यदाऽपरोक्षज्ञानं न जायते तदा कि कर्तव्यमित्यत आह 
तरिचार्याप्यापरोक्ष्येण ब्रह्मात्मानं न वेत्ति चेत्‌ । 
आपरोक्ष्यावसानत्वाद्भूयो भूयो विचारयेत्‌ ॥३२॥। 
अन्वय : - विचार्यापि आपरोक्ष्येण ब्रह्मात्मानं न वेत्ति चेत्‌ आपरोक्ष्यावसानत्वात्‌ भूयो भूयः 
विचारयेत्‌ । 


“विचार्यापीति' । तत्त्वंपदार्थो सम्यर्विचार्यापि वाक्यार्थं ब्रह्मात्मैकत्वं अपरोक्षतया न जानातीति 
चेत्तदापि पुनःपुनविचार एव कर्तँव्यः, अपरोक्षज्ञानहेतोरन्यस्याभावादिति भावः ॥३२॥ 


आप्तों के उपदेश से ही अतुष्ठान करने का उपयोगी परोक्षज्ञान हो जाता है और अपरोक्ष ज्ञान 
तो विचार के बिना नही होता यह कह आये--अब उसमें कारण का वर्णन करते हैं-- 

अश्रद्धा परोक्षज्ञान की प्रतिबन्धक है अन्य की नहीं और अविचार अपरोक्ष ज्ञान का 
प्रतिबन्धक है ॥३१॥ 

जिससे अश्रद्धा (अविश्वास) ही परोक्षज्ञान का प्रतिबन्धक है अविचार नहीं इससे अश्रद्धा की 
निवृत्ति होने पर एक बार के उपदेश से ही परोक्ष ज्ञान हो जायगा ओर अविचार का है प्रतिबन्धक जिसमें 
ऐसे अपरोक्ष ज्ञान की तो विचार द्वारा, अविचार की निवृत्ति के बिना उत्पत्ति नहीं होती, इससे उसके लिए 
विचार कतव्य है ॥३१॥ 

यदि कहो विचार करने पर भी जब अपरोक्ष ज्ञान न हो, तब क्या करें 


तत्‌ त्वं पदों के अर्थो का विचार करने पर भी अर्थ का निश्चय होने के अनन्तर भी ब्रह्म और 


आत्मा की एकता का अपरोक्ष ज्ञान हो तो भी बार-बार विचार ही करना क्योंकि विचार से अन्य कोई 
अपरोक्ष ज्ञान का हेतु नहीं है;॥ ३२॥ 


फा० ७६ 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( ६०२ ) 


ननु भूयो भूयो विचारेणापि इह साक्षात्कारानुदये सति विचारो व्यर्थः स्यादित्याशङ्कयाह- 
विचारयन्नामरणं नेवात्मानं लभेत चेत्‌ । 
जन्मान्तरे लभेतेव प्रतिबन्धक्षये सति॥३३॥ 
अन्वय :- आमरणं विचारयन्‌ आत्मानं नेव लभेत चेत्‌ जन्मान्तरे प्रतिबन्धक्षये सति लभेतेव । 
“विचारयन्निति' ॥३३॥ 
नन्विदं 'कुतोऽवगतमित्याशङ्कूघ, ब्रह्मसूत्रक्ृता व्यासेन 'ऐहिकमप्यप्रस्तुतप्रतिबन्धे' तददर्शनात्‌’ 
(ब्र० सू० ३।४।५१) इत्यस्मिन्सूत्रेऽभिधानादित्याह- 
इह वाऽमुत्र वा विद्येलेव' सूत्रकृतोदितम्‌ । 
ञ्युण्वन्तोऽप्यत्र बहवो यन्न विद्यरिति श्रुति: ॥३४॥। 
अन्वय : सूत्रकृता इह वा अमुत्र वा विद्या इत्येवं उदितं अत्र बहवः श्युण्वन्तः अपि यन्न विद्यः 
इति श्रृतिः । 
“इह वाऽमुत्रेति’ । सति प्रतिबन्धे इह्‌ जन्मनि ज्ञानानुत्पत्तौ श्रुति दर्शयति- “श्ृण्वन्त इति’ ॥ ३४॥ 


यदि कहो कि बार बार विचार करने पर भी इस जन्म में ब्रह्म साक्षात्कार न हो तो विचार 
व्यथं हो जायगा, इस शंका का समाधान -- 
(बार-बार विचार करते हुए) अर्थात्‌ यदि विचार करता हुआ मरणपर्यन्त आत्मा का ज्ञान न 
हो तो जन्मान्तर में प्रतिबन्ध का क्षय होने पर तो आत्म ज्ञाने अवश्य हो ही जायेगा, विचार व्यथे न 
होगा ॥३३॥ 
यदि कहो कि यह किससे जाना जन्मान्तर में फल होता है इस शंका का उत्तर ब्रह्मसूत्र के कर्ता 
व्यास के वचन से कहते हैं - 
'प्रतिबन्ध न हो इस लोक में या परलोक में विद्या फल देती है यह सूत्रकार ने कहा है। सुनते 
हुए भी बहुत से मुमुक्ष इस जन्म में जिस आत्मा को नहीं जानते यह श्रुति है ॥३४॥ 


विशेष १-- प्रस्तुत फलोन्मुख प्रतिबन्ध न हो तो इसी लोक में विद्या उत्पन्न होती है- तत्‌ दर्शनात्‌ 
गर्भ एवेत० ! 
असति प्रतिबन्धेऽत्र ज्ञानं जन्मान्तरेऽन्यथा श्रवणाय इत्यादि शास्त्रात्‌ वामदेवोःद्भवादपि । यदि 
प्रतिबन्ध न हो तो इसी जन्म में ज्ञान |हो सकता है अन्यथा जन्मान्तर का भी ग्रहण करना होगा । 
क्योंकि “श्रवणाय” इत्यादि शास्त्र है और वामदेव का दृष्टान्त भी है अतः विकल्प है “श्रवणायापि बहु- 
भिर्यो न लभ्यो शृण्वन्तोऽपि बहवो यं न विद्यू ० कठ २।७।” अनेक प्रतिबन्ध होने से कुछ लोक तो श्रवणं 
भी नहीं कर सकते यदि श्रवण हुआ भी तो आत्मा को जानना ही दुष्कर है । 


ध्यानदीपग्रकरणम्‌ 


( ६०३ ) 


इह जन्मनि श्रवणादिकर्तु: जन्मान्तरे$परोक्षज्ञानं भवतीत्यत्रापि 'गर्भे नु सन्नन्वेषाम वेदमहु 
देवानां जनिमानि विश्वा’ (ऐ० ४।५) इत्यादिकां श्रुतिमर्थतः पठति -- 
गर्भ एव शयानः सन्‌ वामदेवोऽवबुद्धवान्‌ । 
पूर्वाभ्यस्तविचारेण यद्वदध्ययनादिषु ॥३५॥ 
अन्वय :--गर्भ एव शयानः सन्‌ वामदेवः पूर्वाभ्यस्तथिचारेण अध्ययनादिषु यद्वत्‌ अवबुद्धवान्‌ । 
'गर्भे इति’ । इह जन्मन्युत्पन्नस्य ज्ञानस्य कालान्तरोत्पत्तौ दुष्टान्तमाह=- 
यद्वदिति' ॥३५॥ 
दृष्टान्तं विवृणोति --- 
बहुवारमघीतेऽपि तदा नायाति चेत्पुनः । 
दिनान्तरेऽनधीत्येव पूर्वाधीतं स्मरेत्पुमान्‌ ॥३६॥ 
अन्वयः-बहुवारमधीतेऽपि तदा नायाति चेत्‌ पुनः दिनान्तरे अनधीत्य एव पूर्वाधीतं पुमान्‌ 
स्मरेत्‌ । 
'बहुवारमिति' ।।३६।१ 
'आदि' शब्देन परिगृहीतानि दृष्टान्तान्तराण्याह- 
कालेन परिपच्यन्ते कृषिगर्भादयो यथा । 
तद्वदात्मविचारोऽपि शनेः कालेन पच्यते ।।३७।। 
अन्वयः - यथा कृषिगर्भादयः कालेन परिपच्यन्ते तद्वत्‌ आत्मविचारोऽपि कालेन शन: पच्यते । 
कालेनेति’ । दार्ष्टान्तिके योजयति-- तद्वदिति’ ॥२३७॥ 


इस जन्म में श्रवण आदि का कर्ता है उसको जन्मान्तर में अपरोक्ष ज्ञान होता है इसमें भी इस 
श्रुति के अर्थ को पढ़ते है वामदेव ऋषि ने कहा गर्भ में सोता हुआ ही वामदेव पूर्वे जन्म के अभ्यास 
के विचार से ब्रह्म को जानता हुआ कि मैंने गर्भ में रहते हुए ही इन देवताओं के सम्पूर्ण जन्म को जान 
लिया, दृष्टान्त यह हैं जैसे अध्ययन आदि में फल जन्मान्तर में होता है ॥३५॥ 


बहुत बार पढ़ने पर भी जब वेद पाठ उस दिन स्मरण नहीं होता तो, दूसरे दिन बिना पढ़े ही 
पूर्व पढ़े हुए का स्मृति में आ जाते हैं। ऐसे ही इस जन्म में अनुत्पन्न ज्ञान इस जन्म के अभ्यास वश 
कालान्तर में उत्पन्न हो जाता है ॥३६॥ 


अब अन्य भी दृष्टान्त दिखाते हैं-- 


जैसे खेती तथा गर्भे आदि समय पाकर ही पकते हैं तुरन्त नहीं ऐसे ही आत्मा विचार भी 
घीरे-धीरे काल पाकर ही पक्ता है ॥३७॥ 


श्री पश्चदशी मीमांसा 
( ६०६ ) 


तहि तथाविधस्य तस्य कथं ज्ञाने त्पत्तिरित्यत आह-- 
अनुसृत्य गुरु: स्नेह महिष्यां तत्त्वमुक्तवान्‌ । 
ततो यथावद्वेदैष प्रतिबन्धस्य संक्षयात्‌ ॥४२॥ 
अन्वयः-गुरुः महिष्यां स्नेहं अनुसृत्य तत्वं उक्तवान्‌ ततः प्रतिबन्धस्य संक्षयात्‌ एष 
यथावत्‌ वेद । 

'अनुसृत्येति' । गुरुस्तस्य तत्त्वोपदेष्टा तदीयमहिषीस्नेहमनुसृत्य तस्यामेव महिष्यां तत्त्वं तन्म- 
हिष्युपाधिक ब्रह्योक्तवान्‌ । ततः सोऽपि महिषीस्नेहलक्षणप्रतिबन्धकापगमेन गुरूपदिष्टं तत्त्वं यथावच्छा- 
स्त्रोक्तप्रक।रेणेव ज्ञातवानित्यर्थः ॥४२॥ 

एवमतीतप्रतिबन्धं प्रदर्श्य, वर्तमानं दर्शयति--- 

प्रतिबन्धो वर्तमानो विषयासक्तिलक्षणः । 
प्रज्ञामान्य॑ कुतंकश्च विपर्ययदुराग्रहः ।॥।४३॥ 

अन्य: -वर्तेमानः प्रतिबन्धः विषयाशवितलक्षणः प्रज्ञामान्द्यं कुतर्कश्च विपयेयदुराग्रहः 
( अस्य सत्वे ज्ञानानुदयात्‌ ) ! 

'प्रतिबन्ध इति’ । वतमानः प्रतिवन्धश्चित्तस्य विषयासक्तिरूपः एकः प्रज्ञामान्द्यं बुद्धेस्तैक्ष्ण्याभावः, 
कुतर्कश्च शुष्कता किकत्वेन श्रृत्य्ंस्यान्यथोहनं, विपर्ययदुरा रहः विपर्यये आत्मनः कतृ त्वादिधमंयुक्तत्वज्ञान 
लक्षगे दुराग्रही युक्तिरहितोऽभिनिवेशः एतेषामन्यतमस्यापि सत्वे ज्ञानं नोदेतीत्यथें: ॥४३॥ 


यदि कहो कि फिर महिषी के स्नेही उसको कैसे ज्ञान हुआ 

जब तत्त्व के उपदेशकर्ता गुरु ने उसको महिषी स्नेह के अनुसार ही तत्त्व को कहा अर्थात्‌ 
महिषी रूप उपाधि वाले ब्रह्मतत्त्व का वर्णन किया इससे उस संन्यासी ने उस महिषी स्नेह रूपी प्रतिबन्ध 
के हट जाने पर गुरु उपदिप्ट तत्त्व को यथार्थ (ठीक-ठीक) ब्रह्म को जाना । महिषी उपाधी को असत्य 
समझ कर शास्त्रोक्त प्रकार से ब्रह्मज्ञानी हो गया ।।४२।। 

इस प्रकार भूत प्रतिबन्ध को दिखाकर वतमान को दिखाते हैं-- 


वर्तमान प्रतिबन्ध एक रूप तो चित्त की विषयों में आसक्ति होना और दूसरी बुद्धि की मन्दता 
अर्थात्‌ तीक्ष्ण बुद्धि का न होना तीसरी कुतर्क अर्थात्‌ शुष्क तर्को से श्रुति के अन्यथा (दूसरा) अर्थ करना 
लगाना चोथा विपर्यय में दुराग्रह अर्थात्‌ आत्मा को कर्ता आदि मानने में हठ करना, युक्त से रहित आप्रह 
को दुराग्रह कहते हैं ये वर्तमान में चार प्रतिवन्धों में किसी एक के रहने में ज्ञान का उदय नहीं 
होता ॥४३॥ 


विशेष १ - विपर्यं = साधनविपरीतभावना, दुराग्रह फलविपरींतभावना । 


ध्यानदीपप्रकरणम्‌ 


( ६०७ ) 


अस्यापि प्रतिबन्धस्य केन निवृत्तिरित्यत आह - 


शमाद्यैः श्र वणाद्येश्च तत्र तत्रोचितेः क्षयम्‌ । 
नीतेऽस्मिन्प्रतिबन्धेऽतः स्वस्य ब्रह्मत्वमश्नुते ।।४४॥ 


अन्वय : --शमाद्य : श्रवणाद्येश्च तत्र तत्र उचितेः क्षयम्‌ नीते अस्मिन्‌ प्रतिबन्धे अतः स्वस्य 
ब्रह्मत्वं अश्नुते । 


'शमाद्यैरिति’ 'शमादयः? । "शान्तो? दान्त उपरतस्तितिक्षुः समाहितो भूत्वा’ (सुबालो० 51१४) 
इति श्रुत्युक्ताः श्रवणादयः “श्रोतव्यो मन्तव्यो निदिध्यासितव्यः' (बृ» २।४।५) इति श्रुत्याभिहिताः, एतैः 
साधनेस्तत्र तत्र तस्य तस्य प्रतिबन्धस्य निवर्तने उचितैर्योग्यैस्तसिमिस्तन्प्रतिबन्धे क्षयं नीते सति विनाशिते 
सति, अतः प्रतिबन्धापगमादेव स्वस्य प्रत्यगात्मनो ब्रह्मत्वं प्राप्नोतीत्यर्थः ॥ ४ ४॥ 


अब इन प्रतिबन्धों की भी निवृत्ति के हेतुओं को कहते हैं -- 


शम; दम, उपरति, तितिक्षा, समाधानता अर्थात्‌ साधनचतुष्टय सम्पत्ति से विषयासक्ति की 
निवृत्ति होगी, वेदान्त का श्रवण, मनन, निदिध्यासन से जो इनमें श्रवण से बुद्धि की मन्दता नष्ट होती है, 
मन से कुतके और निदिध्यासन से विपर्यय दुराग्रह हटता है इन साधनों से इस वर्तमान साधनों को हटा 


देने पर उस-उस प्रतिबन्ध के क्षीण होने पर ही अपने प्रत्यगात्मा के ब्रह्मस्वरूप को अपरोक्ष अनुभव 
करता है ॥ ४४ 


विशेष --१ जैसे सुवर्णं रचित अनेक दानों की माला एक भूषण करके गिनते हैं। वैसे ही परस्पर 
सहकारी शम दमादिषट्‌ साधनों की प्राप्ति रूप षट्‌ सम्पत्ति भी एक साधन करके गिने 
हैं शमादिषट्‌ साधनों की परस्पर सहकारिता इस रीति से है--,१) मन निरोध शम के 
बिना इन्द्रियों का निरोध होता नहीं इसलिए दमको शम की अपेक्षा है (२) मन के 
निरोध बिना बहिर्मुख (स्त्री पुत्रादि में आसक्ति) से मन की वेदान्त शास्त्र और सत्‌ गुरु 
में पूर्ण श्रद्धा रहती नहीं, इसलिए श्रद्धा को शम की अपेक्षा है (३) मन में निरोध बिना 
ब्रह्म में चित्त की एकाग्रता होती नहीं इसलिए समाधान को भी शम की अपेक्षा है 
(४) जैसे उत्तम दूध आदि आहार से पाली हुई बिनावधी बिल्ली, चूहे को देखकर 
ठहरती नहीं, किन्तु चूहे के ऊपर दोड़ती है वैसे ही विषयों से उपराम को प्राप्त हुआ जो 
मन वह निरोग रूप रस्सी से मुक्त हुआ रुकता नहीं, किन्तु प्राप्त विषयों के ऊपर दोड़ता 
है इसलिए उपराम को भी शम की अपेक्षा है । इस प्रकार से शम दम आदि को परस्पर 
की सहकारिता है इसलिए इन षट्‌ को एक साधन रूपता है । 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 
{ ६०८ ) 


इदानीं भाविप्रतिबन्धं दर्शयति -- 
आगामिप्रतिबन्धश्च वामदेवे समीरित: । 
एकेन जन्मना क्षीणो भरतस्य त्रिजन्मभि: ॥४५॥ 
अस्वयः-आगामिप्रतिबन्धस्य वामदेवे समीरितः एकेन जन्मना क्षीणः भरतस्य त्रिजन्मभिः (क्षीणः) 
'आगामीति' । आगामिप्रतिवन्धो जन्मान्तरहेतुः प्रारब्धशेष इत्यर्थः । तस्य च भोगमन्तरेण 
निवृत्त्यभावात्तत्निवृत्तो कालनियमो नास्तीत्याह - ‘एकेनेति? । स च एकेन जन्मना क्षीणो वामदेवस्येति 
शेषः । भरतस्य त्रिजन्मभिः, 'क्षीणः' इत्यनुषज्यते ॥४५॥ 
नन्वेकेन त्रिजन्मभिरिति नियत॑कालत्वं भवते वोच्यत इत्याशङ्कचाह -- 
योगभ्रष्टस्य गीतायामतीते बहुजन्मनि । 
प्रतिबन्धक्षयः प्रोक्तो न विचारोऽप्यनर्थकाः ।।४६॥ 
अन्वय :-योगश्रष्टश्य बहु जन्मनि अतीते प्रतिबन्धक्षयः प्रोक्तः विचारः अपि अनर्थकः न । 
'योगेति” । योगभ्रष्टः तत्त्वसाक्षात्कारपर्यन्तं विचारर हित इत्यर्थः । तहि तत््वविचारो निष्फलःस्या 
दित्याशङ्कयाह- न विचारोऽपीति'। प्रतिवन्धनिवत्त्यनन्तरमेवापरोक्षज्ञानलक्षणफलसङ्भावादितिभावः ॥४६॥ 


अब भावि (आगामी) प्रतिवन्ध को दिखाते हैं 

आगामी प्रतिबन्ध वामदेव ने बताया है जन्मान्तर दिखाने वाला आगामी प्रतिबन्ध (प्रारब्ध 
शेष) जिसकी भोग के बिना निवृत्ति नहीं होती निवृत्ति में भी काल का नियमन ही है वह प्रतिबन्ध 
वामदेव का तो एक जन्म में नष्ट हुआ और भरत का तीन जन्म में क्षीण हुआ ॥४५॥ 

यदि कहो कि एक जन्म, तीन जन्म कहने से (प्रारब्ध शेष) भावी प्रतिबन्ध काल नियम तो 
आपने कह दिया है--उत्तर-- 

गीता में योग भ्रष्ट प्रतिबन्ध का क्षय गीता में बहुत जन्मों के बीतने पर कहा है । अर्थात्‌ तत्त्व 
साक्षात्कार होने तक विचार को जारी न रख बीच में साधन को छोड़ देने वाले पुरुष का विचार निष्फल 
होगा, यह शंका करके समाधान--उसका पूर्व जन्म में किया तत्त्व विचार निष्फल नहीं होगा प्रतिवन्ध) 
की निवृत्ति होते ही उसको विचार का फल अपरोक्ष ज्ञान के खूप में मिल जायेगा ॥४६॥ 


विशेष १ - यहाँ रहस्य यह है कोई एक कर्मं अनेक जन्म का कारण होता है। एक ही ब्रह्म हत्या 
रूप कर्म नरक दुःख के अनुभव के अनन्तर कुत्ता, सर्प, भेंड आदि दश जन्म होते हैं जेसे 
एक ही कातिक पूणिमा के दिन किये कातिक स्वामी का दर्शन रूप कर्म धनादिक विभूति 
सम्पन्न सात ब्राह्मण कुल में जन्म होते हैं यह शास्त्रोंमें कहा है। इस प्रकार अनेक जन्म का 
हेतु कोई-कोई कर्म प्रारब्ध फल का आरम्भक होता है, वही आगामी प्रतिबन्धक है । इस 
प्रतिबन्ध के रहने पर श्रवण मननादि विचार रूप ज्ञान के साधनों में प्रवर्तक हुआ पुरुष 
भी इस प्रतिबन्ध के होने पर ज्ञान की उत्पत्ति नहीं होती इससे इस जन्म के फल रूप 
अन्त के जन्म में ही ज्ञान होता है; 


ध्यानदीपप्रकरणप्‌ 


( ६०६ ) 


गीतायां (६'४१-४४. प्रतिपादितमर्थं दर्शयति 'प्राप्य' इत्यादिना 'ततो याति परां गतिम्‌' 
(प्र० &।५०) इत्यन्तेन - 
प्राप्य पुण्यकृतां लोकानात्मतत्त्वविर्चारतः । 
शुचीनां श्रीमतां गेहे साभिलाषोऽभिजायते ॥४७।। 


अन्वय :-आत्मतत्त्वविचारतः पुण्यकृतां लोकान्‌ प्राप्य शुचीनां श्रीमतां गेहे साभिलाषः 
अभिजायते । 


“प्राप्येति' | योगभ्रष्ट आत्मतत्त्वविचारवलादेव पुण्यकारिणां लोकान्स्वगंविशेषान्‌ प्राप्य तत्र 
बहुकालं सुखमनुभूय तद्भोगावसाने साभिलाषश्चेदस्मिंल्लोके शुचीनां मातृतः पितृतः शुद्धानां श्रीमतां 
कुलेऽभिजायते ।।४७॥ 


पक्षान्तरमाह 
अथवा योगिनामेव कुले भवति घोमताम्‌ । 
निःस्पृहो ब्रह्मतत्त्वस्य विचारात्तद्धि दुर्लभम्‌ ॥४८॥ 
अन्वयः अथवा धीमताम्‌ योगिनां एव कुले भवति निस्पृहः ब्रह्मतत्त्वस्य विचारात्‌ तद्धिदुलेभम्‌ । 
'अथवेति' । निःस्पृहः स्वयमतिविरक्तश्चेदब्रह्मतत््वविचारादेव धीमतामात्मतत्त्वनिश्चयविचार- 
वतां योगिनां चित्तौकाग्र यवतां कुले भवति, जायत इत्यर्थ । पूर्वेस्मात्पक्षात्को विशेष इत्याह--'तद्धीति’ । 
हि यस्मात्कारणात्तद्योगिकुले जन्म दुलभम्‌, अल्पपुण्येनालभ्यमित्यर्थः ॥४८॥ 


अब गीता में “प्राप्य? यहाँ से लेकर 'ततो याति परां गतिम्‌' यहाँ तक प्रतिपादित अर्थ को 
दिखाते हैं - 

योग से भ्रष्ट पुरुष आत्मतत्त्व विचार के बल से ही पुण्यकारियों के लोक विशेष स्वग को प्राप्त 
होकर वहाँ बहुत काल तक सुख भोगकर उस भोग के पश्चात्‌ उसकी अभिलाषा बनी रही तो, इस लोक 
में माता, पिता के वीर्ये से शुद्ध जो लक्ष्मीवानों का कुल उसमें जन्म लेता है ॥४७॥ 

अब दूसरा पक्ष कहते हैं-- 

अथवा वह योगभ्रष्ट निःस्पृह स्वयं विषयों से अत्यन्त विरक्त हो चुका है तो ब्रह्मतत्त्व के विचार के 

प्रभाव से ही धीमान्‌ आत्मतत्त्व के विचार से जिनका चित्त एकाग्र है वे योगी होते हैं निश्चय ही योगियों 
के कुल में जन्म लेता है (पूर्वोक्त योग भ्रष्ट से इसमें क्या विशेषता है) कहते हुँ -क्योंकि वह योगियों का 
कुल में जन्म दुर्लभ है थोड़े पुण्यों से प्राप्त नहीं होता ॥४८॥ 
फा० ७७ 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 
( ६१० ) 


तस्य दुलेभत्वमुपपादयति-- 


तत्र तं बुद्धिसंयोगं लभते पौवदेहिकम्‌ । 
यतते च ततो भ्ूयस्तस्मादेतद्धि दुर्लभम्‌ ॥।४८॥। 


अन्वय :-तत्र तं पौवेदेहिकस्‌ बुद्धिसंयोगं लभते ततः च भूयः यतते तस्मात्‌ एतत्‌ दुर्लभम्‌ हि। 
तित्रेति' । हि यस्मात्कारणात्‌ तत्र तस्मिञ्जन्मनि पौर्वदेहिकं पूर्वदेहभवं तं बुद्धिसंयोगं तत्त्व- 
विचारगोचरबुद्धिसंबन्धं शीघ्र लभते प्राप्नोति । न केवलं बुद्धिसंवन्धमात्रलाभः, कितु ततः पूर्वस्मा- 
्प्रयत्नादु्ूयो यतते, चाधिकं प्रयत्नं करोति, तस्मादेतञ्जन्म दृलंभसित्यर्थः ॥४८॥ 
भूयोऽभ्यासे कारणमाह -- 
पूर्वाश्यासेन तेनेव हियते ह्यवशोऽपि स: । 
अनेकजन्मससिद्धस्ततो याति परां गतिम्‌ ॥५०॥ 
अन्वय :- तेनेव पूर्वाभ्यासेन अवशोऽपि सः ह्वियते हि अनेकजन्मससिद्धः ततः परां 
गतिम्‌ याति । 
'ूर्वेति' योग भ्रष्टस्तेन पूर्वाभ्यासेनेतावशोऽपि अस्वाधीनो ऽपि हियते आकृष्यते एवमनेकेषु जन्मसु 
कृतेन प्रयत्नेन सं सिद्धस्तत्वज्ञानसंपन्नस्ततस्तस्मारतत््वज्ञानात्परां गति मुक्ति याति प्राप्नोतीत्यर्थः ॥५०॥ 


अब उसकी दुलेभता कहते हैं-- 

इससे उस जन्म में पूर्व देह के उसी बुद्धिसंयोग को अर्थात्‌ तत्त्वविचार के योग्य बुद्धि को 
प्राप्त होता है, यही लाभ नहीं, किन्तु तत्त्व विचार करने वाली बुद्धि से पूर्व प्रयत्न से भी 
अधिक प्रयत्न करने लगता है, इस कारण यह योगियों के कुल में जन्म दुलभ है अर्थात्‌ पुण्य के बिना 
नहीं मिलता ॥॥४८॥ 


अब पुनः अभ्यास अधिक प्रयत्न के कारण को कहते हैं-- 


योग भ्रष्ट वह मनुष्य पूर्वजन्म के अभ्यास से अवश (पराधीन) आकर्षण (खींचना) बल पूर्वक 
आत्मा की ओर खींच लेता है इसलिए विवश है इस प्रकार करते-करते अनेक जन्मों में किये प्रयत्न से 
संसिद्ध (तत्त्वज्ञान सम्पन्न) होकर परम गति को प्राप्त कर लेता है ॥५०॥ 


ध्यानदीपग्रकरणस्‌ 


( ९११ ) 2 


आगामिप्रतिबन्धान्तरं दर्शयति-- 
ब्रहालोकाभिवाञ्छायाँ सम्यक्सत्यां निरुध्यताम्‌ । 
विचारयेद्य आत्मानं न तु साक्षात्करोत्ययम्‌ ॥५१॥ 

अन्वय :=ब्रहालोकाभिवाञ्छायां सम्यक्सत्यां तां निरुध्य य' आत्मानं विचारयेत्‌ अयं तु न 
साक्षात्‌ करोति । 

ब्रह्मलोकेति’ । ब्रह्मलोकप्राप्तीच्छायां दृढायां सत्यां तां निरुध्य य आत्मानं विचारयेत्तस्य 
साक्षात्कारो नेव जायत इत्यर्थः 1५१: 

ननु तहि तस्य कदापि मुक्तिने स्यादित्याशङ्क चाह 

वेदान्तविज्ञानसुनिश्चितार्था इति शास्त्रत 
ब्रह्मलोके स कल्पान्ते ब्रह्मणा सह मुच्यते ॥५२॥ 

अन्वय : वेदान्तविज्ञान सुनिश्चितार्था इति शास्त्रतः कल्पान्ते ब्रह्मलोके ब्रह्मणा सह 
म्‌च्यते । 

'वेदान्तेति' । 'ेदान्तविज्ञानसुनिश्चितार्थाः संन्यासयोगाद्यतयः शुद्धसत्त्वाः । ते ब्रह्मलोके तु 
परान्तकाले परामृताः परिमुच्यन्ति सर्वे" ॥ (मु० ३।२।६) 'ब्रह्मणा सह ते सर्वे संप्राप्ते प्रतिसंचरे । परस्यान्ते 
कृतात्मानः प्रविशन्ति परं पदम्‌ ॥' इत्यादिशास्त्रवशाद्‌ब्रह्म लोकप्राप्त्यनन्तरं तत्त्वं साक्षात्कृत्य ब्रह्मणा सह 
मुक्तिभेविष्यतीत्यर्थः ॥५२।॥। 


अब दूसरा भी आगामी प्रतिबन्ध को दिखाते हैं-- 


ब्रह्म लोक को पाने की इच्छा होने पर जो उस इच्छा को रोककर जो आत्म विचार को करे 
वह (उसे) आत्मा के साक्षात्कार को प्राप्त नहीं होता अर्थात्‌ ब्रह्म लोक की इच्छा रूप प्रतिबन्ध से वह 
ब्रह्म ज्ञानी नहीं होता ॥५१॥ 


यदि कहो कि फिर उसकी कभी भी मुक्ति न होगी, इस शंका का उत्तर-- 


ब्रह्मा के संग वे सब प्रलय के समय परमपद परमेश्वर के मध्य में प्रवेश हो जाते हैं इस 
शास्त्र के कथनानुसार वे ब्रह्मलोक की प्राप्ति के अनन्तर तत्त्व को जाएकर ब्रह्मा के साथ मुक्त हो 
जाते हैं ॥५२॥ 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( ६१२ ) 


एवं तत्त्वविचारे क्रियमाणे प्रतिबन्धवशादत्र साक्षात्कारो न जायत इत्यभिधाय, तीव्रपापिनां तु 
सोऽपि विचारो दुर्लभ इत्याह-- 
केषांचित्स विचारोऽपि कर्मणा प्रतिबध्यते । 
श्रवणायापि बहुभिर्यो न लक्ष्य इति श्रतेः ॥५३॥ 
अन्वयः--केषांचित्‌ स विचारोऽपि श्रवणायापि बहुभिर्नलभ्य इति श्रतेः कर्मणा प्रतिबध्यते । 
केषांचिदिति” । तत्र प्रमाणमाइ - 'श्रवणायेति' । यः परमात्मा बहुभिः पुरुष: श्रवणायापि 
श्रोतुमपि न लभ्यः दुर्लभ इत्यर्थः ॥५३॥ 
एतावता सति प्रतिबन्धे तत्त्वसाक्षात्कारस्तत्साधनभूतो विचारश्च न संभवतीत्यभिधायेदानीं 
विच!रासमर्थेत पुरुषार्थांधना कि कतेव्यमित्यपेक्षायां “विचाराक्षममर्त्याश्च तच्छु_त्वोपासते गुरोः” (प्र० 
&॥२८) इति यत्प्राक्‌ प्रतिज्ञातं तदुपपादयति -- 
अत्यन्तबुद्धिमान्याद्वा सामग्र्या वाप्यसंभवात्‌ । 
यो विचारं न लभते ब्रह्मोपासीत सोऽनिशम्‌ ॥५४॥ 
अन्वय :-अत्यन्तबुद्धिमान्द्यात्‌ वा सामग्र या असंभवात्‌ वापि यः विचारं न लभते यः अनिशम्‌ 
ब्रह्मोपासीत । 
'अत्यन्तेतिः । सामग्रयसंभवो नाम तदुपदेष्टुगु रोरध्यात्मशास्त्रस्य देशकालादेर्वा असंभवस्तस्मा- 
दित्यर्थः ॥ ५४॥ 


इस प्रकार तत्त्व विचार करने पर प्रतिबन्ध के वश यहाँ तत्त्वसाक्षात्कार नहीं होता यह कहकर 
जो मनुष्य महापापी हैं उनको वह विचार भी दुर्लभ है इसका वर्णन करते हे -- 

किन्हीं किन्ही मनुष्यों के तो वह तत्त्व विचार भी पाप कर्मो के कारण प्रतिबन्ध हो 
जाता है क्योंकि प्रमाण कहते हैं श्रवण के लिए भी जो परमात्मा ब्रह्मतत्त्व बहुत से मनुष्यों को लभ्य 
नहीं है ब्रह्म की वार्ताओं का श्रवण भी दुर्लभ है यह क० १।२।७। श्रुति में लिखा है ॥५३॥ 

इतने ग्रन्थ से प्रतिवन्ध के रहते तत्त्व का साक्षात्कार और उसका साधन (हेतु) विचार नहीं 
होता यह कहकर अब कहते हैं कि विचार में अप्तमर्थ मनुष्य पुरुषाथ चाहें तो वह क्या करें इर्स प्रकरण 
के २८वें श्लोक में प्रतिज्ञा की । उसका प्रतिपादन करते हैं - 


बुद्धि की अत्यन्त मन्दता के कारण सामग्री के न होने से जिकषको विचार की प्राप्ति न हो। 
अर्थात्‌ उपदेश का अध्यात्म शास्त्र का गुरु न मिले या देश काल के अभाव से विचार न कर सके तो वह 
रात, दिन ब्रह्म की उपासना किया करें ।।५४।। 
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ध्यानदीपप्रकरणमु 


( ६१३ ) 


ननु निगु'णब्रह्मतत्त्वस्य गुण रहितत्वात्तदरपासनं न घटत इत्याश ङ्कयोपासनस्य प्रत्ययावृत्ति रूपत्वात्‌ 
सगुणब्रह्मणीव निगु णेऽपि तत्संभवतीत्याह-- 
निर्गुणब्रह्मतत्त्वस्य न ह्य पास्तेरसंभवः । 
सगुणब्रह्मणीवात्र प्रत्ययावृत्तसंभवात्‌ ॥५५॥ 


अन्वय .:--निगु णन्रह्मतत््वस्य सगुणब्रह्मप्णिइव अत्र प्रत्ययावृत्तिसम्भवात्‌ उपास्तेः असम्भवः 


न हि। 
“निगु णेति’ । ५५॥ 
ननु निगरणस्य ब्रह्मणो वाङ मनसुगोचरत्वाभावान्नोपास्यत्वमित्याशङ्कय, वेदनपक्षेऽप्ययं दोषः 
समान इत्याह 
अवाङ्मनसगम्यं तन्नोपास्यमिति चेत्तदा । 
अवाङ्मनसगम्यस्य वेदनं न च संभवेत्‌ ॥५६॥ 
अन्वय :-अवाङ मनसगम्यं तत्‌ नोपास्यं इति चेत्‌ तदा अवाङ मनसगम्यस्य वेदनं चन 
सम्भवेत्‌ । 


'अवाङ मनसेति’ ॥५६॥ 


यदि कहो कि निगु ण ब्रह्म तत्त्व को गुण रहित होने से उसकी उपासना न घटेगी (असम्भव है) 
यह शंका करके कहते हैं किन्तु निगुण ब्रह्म तत्व को उपासना असम्भव नहीं है-क्योंकि सगुण ब्रह्म के 
समान निगु'ण ब्रह्म में भी प्रत्यावृत्ति (त्रह्माकार वृत्ति का सम्भव है) अर्थात्‌ ब्रह्माकार प्रतीति को ही 
उपासना कहते हैं ॥५५॥ 


यदि कहो कि निगुण होने से ब्रह्म तो वाणी और मन का भी विषय नहीं है इसलिए उपासना 
का विषय नहीं है यह शंका करके कहते हैं-- 


तब तो वाणी और मन के अविषय की उपासना न मानोगे तो वाणी और मन के अविषय का 
वेदन ज्ञान, भी न होगा अर्थात्‌ यह दोष उसके ज्ञान में भी आ सकता है ॥५६॥ 


श्री पञ्चदशी मीमाँसा 
( ६१४ } 


ननु ब्रह्मावाङमनसगोचरमित्येवं ज्ञातुं शक्यमित्याशङ्कघ, एवमेवोपासितुमपि शक्यमित्याह 


वागाञ्यगोचराकारमित्येवं यदि वेत्त्यसौ । 
वागाद्य गोचराकारमित्युपासीत नो कुतः ।॥। ५७॥। 
अन्वय : -वागाद्यगोचराकारं इति एवं यदि असौ वेत्ति वागाद्यगोचराकारं कुतः नो 
उपासीत । 
'वागादीतिः ॥ ५७॥ 
ब्रह्मण उपास्यत्दे सगुणत्वं प्रसज्येतेत्याशङ्कुच, वेद्यत्वेऽपि तत्सगुणत्वं स्यादित्याह 
सगुणत्वमुपास्यत्वाद्यदि वेद्यत्वतोऽपि तत्‌ । 
वेद्यं चेल्लक्षणावृत्त्या लक्षितं समुपास्यताम्‌ ॥।५५॥। 


अन्वय : सगुणत्वं उपास्यत्वात्‌ यदि वेद्यत्वं अतोऽपि तत्‌ वेद्यं चेत्‌ लक्षणावत्त्या लक्षितं 


समृपास्यताम्‌ । 
'सगुणत्वमिति’ । तत्‌ सगुणत्वमित्यर्थः । ननु लक्षणावृत्त्याश्रयणान्न वेद्यत्वे सगुणत्वप्रस ङ्ग इत्या- 


शङ्क्य, उपासनमपि तथैव क्रियतामित्याह- वेद्यं चेदिति’ ॥ ५८ 


ब्रह्म, मन एवं वाणी का अविषय है इस प्रकार जानने के लिए शकय है ऐसी आशंका करके ऐसे 
ही उपासना के लिए भी शक्य है इस प्रकार कहते हैं -- 

यदि कहो कि ब्रह्म वाणी और मन का अगोचर (अविषय) है इस रूप में यही ज्ञान इस 
मुमुक्षु को होता है तो वाणी आदिका अविषयाकार ब्रह्म है यह उपासना भी क्यों न होगी अवश्य 


होगी ॥५७॥ 

शंका ब्रह्म को उपासना योग्य मानोगे तो सगुण हो जायगा-ज्ञेय रूप मानने पर भी ब्रह्म में 
सगुणत्व होगा-- 

ब्रह्म को उपासना योग्य मानोगे तो सगुण हों जायगा सो भी ठीक नहीं आपके मत में भी ब्रह्म 
को जानने योग्य होने से सगुण हो जाना तुल्य है । यदि शंक्रा करो कि वेद्य तो लक्षणावृत्ति से ब्रह्म मानते 
हैं तो लक्षणावृत्ति से ही उपासना करो इसमें क्या दोष है ॥५५॥। 


ध्याबदीपप्रकरणम्‌ 
( ६१४ । 


मनु ब्रह्मण उपास्यत्वं श्रुत्या निषिघ्यत इति शङ्कते - 
ब्रह्म विद्धि तदेव त्वं न त्विदं यदुपासते । 
इति श्रतेरुपास्यत्वं निषिद्धं ब्रह्मणो यदि ॥५८॥ 
अन्वय :--इदं यदुपासते न तु इति श्रृतेः यदि ब्रह्मणः उपास्यत्वं निषिद्ध तदेव ब्रह्मत्वं विद्धि । 


ब्रह्म विद्धीति’ । 'यन्मनसा न मनुते येनाहुर्मनो मतम्‌ । तदेव ब्रह्मतत्वं विद्धि नेदं यदिदमुपासते’ 
(केनोप० १।६) इति श्रृतिरुपास्यस्य ब्रह्मत्वं निषेधयतीत्यर्थ: । त्वं यदवाङ मनसगम्यं तदेव ब्रह्म विद्धीदः 
मिति । यत्तूपासते पुरुषास्तन्तं विद्धीति योजना ॥५८॥ 


उपास्यत्ववद्‌ वेद्यत्वस्यापि तन्निषेधः समान इत्याह्‌-- 
विदितादन्यदेवेति श्रृतेवद्यत्वमस्य न । 
यथा श्रुत्येव वेद्यं चेत्तथा श्रृत्याप्युपास्यताम्‌ ।।६०॥ 


अन्वय :-विदितादन्यदेव इति श्रुतेः अस्य वेद्यत्वं न यथा श्रुत्येव वेद्य चेत्‌ श्रुत्या अपि तथा 
उपास्यताम्‌ । टट्‌ 

“विदितादिति' । 'अन्यदेव तद्विदितादथो अविदितादधि' (केनोप० १।४) इति ब्रह्मणो वेद्यत्वमपि 
निवारतीत्यर्थ: । विदितात्‌ ज्ञातादित्यर्थ: । अविदितादज्ञातादित्यर्थः ; विदिताविदिताभ्यामन्यद्‌ ब्रह्म ति 
प्रतिपादयतीति श्रृतिः* चेतहि तथैव तज्जानीया दित्याशङ्कचोपासनेऽप्येतत्समानमित्याह - यथेति'२ ॥६०॥ 


अब यह शंका करते हैं कि ब्रह्म की उपासना श्रुति में निषिद्ध है-- 


जो मन से मनन नहीं किया जाता वल्कि जिस चेतन्य ज्योति से प्रकाशित हुए मन में मसन करने 
का सामथ्ये होता हे--उसी को तू ब्रह्म जान जिसे इस (देशकालावच्छिन्न वस्तु) की लोक उपासना करता 
है वह ब्रह्म नहीं है इस श्रुति से ब्रह्म की उपासना का निषेध है । तुम तो जो मन वाणी का अगम्य है 
उसी को ब्रह्म जान जिसकी पुरुष उपासना करते हैं वह ब्रह्म नहीं है ॥५&॥ 


अब उपासना के समान वेद्य (जानने योग्य) में भी वह निषेध समान है-- 


वह ब्रह्म विदित ज्ञात और अविदित से बीजभूत अविद्या रूप अव्याकृत से भी ऊपर है । इस 
श्रुति से ब्रह्म को वेद्यत्व भी नहीं हैं। यदि कहो कि ऐसे विदित अविदित से अन्य ब्रह्म का ज्ञान श्रुति 
कहती है तो वैसे ही ब्रह्म की उपासना करो - अर्थात्‌ उपासना में भी यह समान तुल्य है ॥६०॥ 


विशेष १- दृश्यते त्वग्र्यया बुद्धया कठ० ।१।३।१२। यह तत्त्व तो सूक्ष्मदर्शी पुरुषों «द्वारा अपनी तीव्र 
ओर सूक्ष्म बुद्धि से ही देखा जाता है प्रज्ञा कुर्वीत्‌ वृ० इन श्रुतियों के वचनों से । 
२-- दृश्यते त्वग्र्यया बु० क० १।३।१२। नाहुं प्रकाश्य सवेस्य योगमाया गीता० (७।३५) 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( ६४६ ) 


ननु वेद्यत्वं ब्रह्मणो वास्तवं न भवतीत्याशङ्कचोपास्यत्वमपि तथेत्याह -- 
अवास्तवी वेद्यता चेदुपास्यत्वं तथा न किम्‌ । 
वृत्तिव्याप्तिवेंद्यता चेदुपास्यत्वेऽपि तत्समम्‌ ॥६१॥। 
अन्वय :--वेद्यता अवास्तवी चेत्‌ उपास्यत्वं तथा किम्‌ न, वेद्यता वृत्तिव्याप्तिः चेत्‌ उपास्य- 
त्वेऽपि तत्‌ समम्‌ । 
'अवास्तवीति’ । ननु वेदनपक्षे वृत्तेब्रेह्याकारत्वमस्ति, नो शसने इत्याशङ्कय, शब्दवलात्तदाकारत्व 
मृभयत्र समानमित्याह्‌-- 'वृत्तीति' ॥६१॥ 
युक्तिशुन्य उ पालम्भस्तु त्वत्पक्षेऽपि समान इत्याह 
का ते भक्तिरुपास्तौ चेत्कम्ते द्वेषस्तदीरय । 
मानाभावो न वाच्योऽस्यां बहुश्रतिषु दशनात्‌ ॥६२॥ 
अन्वय : उपास्तौ ते भक्तिः का चेत्‌ ते द्वेषः कः तदीरय अस्यां मानाभावः बहुश्रुतिषु दशनात्‌ 
न वाच्यः । 


“का त इति' । ननु निगु णोपासने प्रमाणं नास्तीत्याशङ्कुचानेकासु श्रुतिषूपलभ्यमानत्वान्मैव- 
मित्याह -'मानाभाव इति” ६२॥ 


यदि कहो कि ब्रह्म की वेद्यता वास्तव नहीं है तो उपासना को भी अवास्तवी क्यों न मानो । 

यदि कहो कि ब्रह्म में वेद्यता अवास्तव है तो हम पूछते हैं कि उसमें वंसे ही उपास्यता भी क्यों 
नहीं है फिर यदि कहो कि वेद्यता वृत्ति की विषय है -तो वेदनपक्ष में भी वृत्ति ब्रह्माकार हो सकती है 
तो हम कहेंगे कि उपास्य पक्ष में भी वृत्ति ब्रह्माकार हो सकती है ॥६१॥ 

युक्ति रहित उपलम्भ तो तुम्हारे पक्ष में समान ही है । इस पर कहते हैं -- 

यदि कहो कि ब्रह्म की उपासना में आपकी क्या भक्ति है क्यों मानते हो तो यह बताओ 
उपासना में तुम्हारा इतना द्वेष क्यों है । उपासना में कोई प्रमाण नहीं है सो भी ठीक नहीं, बहुत सी 
श्रुतियों में उपासना का विधान देखते हैं । इसलिए यह भी नहीं कह सकते कि निगुण उपासना में प्रमाण 


वहीं है ॥६२॥ 


ध्यानदीपश्रकरणम्‌ 


{ ६१७ ) 


बहुश्रुतिषु द्शँनादित्युक्तमर्थं विवृणोति -- 
उत्तरस्मिस्तापनीये शेव्यप्रश्नेश्थ काठके । 


माण्डक्यादौ च सर्वत्र निर्गृणोपास्तिरीरिता ॥६३१। 


अन्वय :-उत्तरस्मिन्‌ तापनीये शेव्यप्रश्‍ने अथ काठके माण्ड्क्यादो च निर्गृणोपास्तिः 
सवंत्र ईरिता । 


“उत्तरस्मिन्चिति' । तापनीयोपनिषदि तावत्‌ (देवा ह वै शप्रजापतिमब्रुवन्नणोरणीयांसमिममात्मा- 
नमोंकारं नो व्याचक्ष्व' ( न्‌० ताऽ उ० १1१ ) इत्यादिना बहुधा निर्गृणोपासनमभिधीयते । शेव्यप्रश्ने 
प्रश्नोपनिषदि पञ्चमे प्रश्ने- यः पुनरेतं त्रिमात्रेणो मित्यनेनेवाक्षरेण परं पुरुषमभिध्यायीत’ (प्र ५।५) इति 
काठके कठवल्लयां - “सवे वेदा यत्पदमामनन्ति’ इत्यृपक्रम्य 'एतद्धयेवाक्षरं ब्रह्म’ (कठ० २।१ ६) “एतदालम्बनं 
श्रेष्ठ' ( कठ० २।१७ ) इत्यादिना प्रणवोपासनमुच्यते, “माण्डूक्योपनिषदि’ 'ओमित्येतदक्षरमिदं सर्वं 
( माण्ड्क्य० १ ) इत्यादिनाऽवस्थात्रयातीततुरीयोपासनमेवाभिधींयत इत्यर्थः । आदि” शब्देन 'तैत्तिरीय- 
मुण्डकादयो' गृह्यन्ते ॥ ६२॥ 


बहुत श्रुतियों में उपासना को दिखाते हैं उक्त अर्थ का विस्तार करते हैं -- 


उत्तर तापनीथ शैव्य प्रश्न और कठवल्ली माण्डक्य आदि सम्पूणं उपनिषदों में निर्गुण ब्रह्म की 
उपासना कही है ॥९३॥ 


प्रथम देवता प्रजापति को बाले सूक्ष्म से भी सुक्ष्म इस ओंकार रूप आत्मा को हमारे प्रति कहो । 
इत्य दि से अनेक प्रकार के निर्गुण उपासना कही है और वेसे ही शेव्य के प्रश्‍न करने पर प्रश्‍न उपनिषद्‌ 
में पञ्चम प्रश्‍न पर कहा है जो उपासक त्रिमात्रा, 'ऊँ” इस अक्षरात्मक प्रतीक रूप से इस परम पुरुष की 
उपासना करता है । इस कठवल्ली में सारे वेद जिस पद का वर्णन करते हैं। यह आरम्भ करके यह अक्षर 
ही अपर ब्रह्म है अक्षर ही परब्रह्म है यह अक्षर दोनों का प्रतीक है यह ( ओंकार रूप आलम्बन ब्रह्म 
प्राप्ति के गायत्री आदि सभी) आलम्बनों से श्रेष्ठ है इत्यादि ओंकार की उपासना कही है और माण्ड्क्य 
उपनिषद्‌ में भी, ओम्‌ यह अक्षर ही सम्पूर्ण जगत्‌ रूप ह, इत्यादि से तीन अवस्याओं से अतीत ब्रह्म की 
उपासना कही है आदि पद से तैत्तिरीय, मुण्डक आदि उपनिषदों में निर्गुण उपासना कही है ॥६३॥ 


फा० ७८ 


न“ 
१ 


श्री पखदशी मीमांसा 
( ६१८ ) 


ननु निर्गुणोपासनं कथमनुष्ठयमित्यत आह -- 
अनुष्ठानप्रकारो$स्या: पञ्चीकरण ईरितः 
ज्ञानसाधनमेतच्चेन्नेति केनात्र वारितम्‌ ॥६४॥ 


अन्वय :-अस्याः अनुष्ठानप्रकारः पञ्चीकरणः ईरितः ज्ञानसाधनं एतत्‌ चेत्‌ अत्र केन 
नेति वारितस्‌ । 


'अनुष्ठानेति’ । नन्वेतदुपासनं ज्ञानसाधनमेव, न मुक्तिसाधनमित्याशङ्कय, ब्रह्मातत्त्वोपास्त्यापि 
मुच्यते इति वदतापस्माकमनुकूलमित्याह - 'ज्ञानसाधनमिति' ॥६४॥ 


ननु सगुणोपासनमेव सर्वेरनुष्ठीयते, न निगुणोपासनमित्याशङ्कुच, तस्य प्रमाणसिद्धस्यापलापो 
न युक्त इत्याहू - 
नानुतिष्ठति कोऽप्येतदिति चेन्माऽनुतिष्ठतु । 
पुरुषस्यापराधेन किमुपास्तिः प्रदुष्यति ॥६५॥। 
अन्वय :--को5पि एतत्‌ नानुतिष्ठति इति चेत्‌ मा अनुतिष्ठतु पुरुषस्यापराधेन उपास्तिः 
प्रदुष्यति किम्‌ । 
'नानुतिष्ठतीति? ॥६५॥ 


अब निर्गण करने का प्रकार कहते हैं 


निर्ण उपासना करने का प्रकार पञ्चीकरण* नामक ग्रन्थ में कही गयी है। शंका हो कि 
यह निर्गण उपासना तो ज्ञान का साधन है, मुक्ति का साधन नहीं यह भी शंका ठीक नहीं, क्योंकि ब्रह्म 
तत्त्व की उपासना से भी मुक्त होता है।यह कहते हुए हमको यह भी अनुकूल है-अर्थात्‌ वह निर्गुण 
उपासना ज्ञान का साधन नहीं यह हम कब इप्त बात का निषेध करते हैं ॥६४॥ 
सभी लोग सगुण की उपासना ही अनुष्ठेय समझते हैं, निर्गुण ब्रह्म की उपासना नहीं समझते ? 
प्रमाण के बिता कहना युक्तियुक्त नहीं है । इस प्रकार कहते हैं -- 
प्रश्‍न -सग्रुगोपासना का ही सभी अनुष्ठान करते हैं, निर्गुण उपासना को कोई नहीं करता | उत्तर 
“माऽनु तिष्ठतु तो मत करें पुरुषस्याअपराधत क्या पुरुष के अपराध (न करने से) निर्गुण उपासना में दोष हो 
सकता है अथातु नही है अर्थात्‌ नहीं होता निर्गुण उपासना श्रुति प्रमाण सिद्ध है निषेध युक्त नहीं है ॥” ५॥ 


विशेष १- अथातः परमहंसानां समाधिविधि व्याख्यास्यामः सच्छन्दवाच्यमविद्याशवलं ब्रह्म ब्रह्मणो 
व्यक्तम्‌ । अव्यक्तात्‌ महत्‌ । महतोहङ्कारः । अहंङ्करात्‌ पञ्चतन्मात्राणि । पञ्चतन्मात्रेभ्यः 
पञ्चमहाभूतानि । 


ध्यानदीपप्रकरणम्‌ 


( ६१६ ) 


प्रमाणसिद्धस्यानुष्ठाना भावेना परित्याज्यत्वे दृष्टान्तमाह-- 


इतोऽप्यतिशयं मत्वा मन्त्रान्वश्यादिकारिणः । 
मूढा जपन्तु तेभ्योऽतिमूढाः कृषिमुपासताम्‌ ।॥६६॥। 


अन्वय : -वश्यादिकारिणः मन्त्रान्‌ इतोऽपि अतिशयं मत्वा मूढाः जपन्तु तेभ्यो अतिमूढाः 
कृषि उपासताम्‌ । 


'इतोऽपीति' । अयमभिप्रायः यथा सगुणोपासनेभ्यः कालान्तरभाविफलेभ्यो वश्या दिकारिमन्त्रेषु 
ऐहिकफलप्रदत्वम तिशयं बुद्धवा मूढानां तन्मन्त्रजपादौ प्रवृत्तावपि विवेकिभिः सगुणोपसाव न परित्यज्यते, 
यथा वा नियमानुष्ठानपेक्षेभ्यस्तेभ्पोऽपि मन्त्रेभ्यः कृष्यादावतिशयं नियमनैरपेक्ष्यं मत्वा मूढतराणां तत्र 
प्रवृत्तावपि तन्मन्त्रानुष्ठानं न परित्यज्यते, तथा सांसारिकफलेप्सुनां निर्गुणोपासनानुष्ठानाभावेऽपि न 
मुंमुक्षुभिनिर्गृणोपासनं त्यञ्यत इति 11६६ 


श्रुति प्रभाण से सिद्ध का अनुष्ठान न भी हो तो भी यह निर्गुण उपासना त्याज्य नहीं है दृष्टान्त 
कहते हैं-- 
इससे भी अधिकता को मानकर मूढ पुरुष वशीकरण मन्त्रों को जपे और उनसे भी अधिकतामान 
मूढ पुरुष कृषि को करे ॥६६॥ 


अभिप्राय यह है कि जैसे कालान्तर में अधिक फल देने बाला सगुणोपासना से भी वशीकरण 
आदि के मत्रों में इस लोक की फल की अधिकता को देखकर मूढो की वशीकरण मन्त्र के जप आदि मै 
प्रवृत्ति होने पर भी विवेकी पुरुष सगुण उपासना को नहीं त्यागते और जसे नियम से करने की है अपेक्षा 
जिसको ऐसे वशीकरण आदि मन्त्रों से भी कृषि आदि में अधिकता और नियम की अपेक्षा के अभाव को 
मानकर अत्यन्त मूढों की उसमें प्रवृत्ति होने पर भी उन मन्त्रों के अनुष्ठान को कोई नहीं त्यागले वसे 
संसार के फलाभिलाषी पुरुष निगुंग उपासना कोन भी करें तो भी मुमुक्षा पुरुष निर्गण उपासना को 
नहीं त्यागते ॥६६॥ 


श्री पश्चदशी मीमांसा 
( ६२० ) 


एवं प्रासङ्गिकं परिसमाप्य प्रक्ृतमनुसरति-- 
तिष्ठन्तु मूढाः प्रकृता निर्गणोपास्तिरीयंते । 
विद्येक्यात्सर्वशाखास्थान्गृणानत्रोपसंहरेत्‌ ॥६७॥। 
अन्वयः - प्रक्रृताः मूढाः तिष्ठन्तु निर्गणोपास्तिः ईयते विद्येक्यात्‌ सर्वशाखास्थात्‌ गुणन्‌ अत्रउपसंहरेत्‌ । 
'तिष्ठन्त्विति’ । 'स्े वेदान्तप्रत्ययं चोदनाद्यविशेषात्‌’ (ब्र०सू० ३।३।१) इत्युक्तन्यायेन § निर्गुणोपास- 
नस्येकत्वात्‌ तासु तासु शाखासु श्रृतानुपास्य ग्रुणानेकत्रोपसंहृत्योपासनं कर्तव्यमित्याह ~' विद्येति’ ॥ ६७॥ 
तेच गुणा द्विप्रकारा:--विधेया निषेघ्याश्चेति। तत्र 'आनन्दो ब्रह्म' (ते० ३।६) ' विज्ञानमानन्दं 
ब्रह्म’ (बृ० ३।४।३४) “नित्य: शुद्धो बुद्धः सत्यो मुक्तो *निरञ्जनो विभुरद्वय आनन्दः परः प्रत्यगेकरसः' 
(नृ० उ० 5) इत्यादयो ये विधेयगुणास्तेषामुपसंहोरः 'आनन्दादयः प्रधानस्य’ (त्रः सू० ३।३।११) 
इत्यस्मिन्तधिकरणेऽभिहित इत्याह---- 
आनन्दादेविधेयस्य गुणसङ्घस्य संहृतिः । 
आनन्दाय इत्यस्मिन्धूत्रे व्यासेन वणिता ।।६८॥ 
अन्वयः—ग्रुणसङ्कस्य आनन्दादेः विधेयस्य संहृतिः आनन्दाय इत्यस्मिन्‌ सुत्रे व्यासेन वणिता । 
“आनन्दादेरिति' ॥॥६८॥ 
अब अप्रासङ्गिक को समाप्त करके प्रकरण में आते हैं - 
जगत्‌ में मूढों की बात जाने दो अव प्रकृत जो निर्गुण उपासना उसका वर्णन करते हैं निर्गणो- 
पासना नाम की विद्या (ज्ञान) की एकता से इसलिए भिन्न-भिन्न शाखाओं में वणित उपास्य के सब गुणों 
को यहाँ उपासना में एकत्र कर उपासना करनी चाहिए । 
सवं वेदान्त (उपनिषदों से) प्रत्यय तीयमान (उक्त) पञ्चाग्नि प्राण विद्या, दहर विद्या, 
वैश्वानर विद्या आदि विद्या भिन्न नहीं है चोदना (आज्ञा) आदि के अविशेष्य (एक ही है) से आदि शब्द 
से संयोग रूप जोर समाख्या का ग्रहण होता है । उपसंहार का अर्थ है ब्रह्म के वाचक आनन्द आदि पदों 
का एक वात्य में उच्चारण जसे यदि चार पुरुष एक-एक हजार रुपये लेकर मिलकर व्यापार करें तो 
पूँछने पर प्रत्येक यही कहेंगा वहू चार हजार. ख्पयों से व्यापार कर रहा है। ऐते ही भिन्न-भिन्न शाखाओं 
में वणित उपास्य के गुणों स'धनों या विशेषणों का एक ही बुद्धि में आरोप करना गुणोपसंहार कहलाता 
है इसी न्याय से यह उपसंहार सम्भव है ॥६७।। 
ये उपास्य के गुण दो प्रकार के हैं विधेय (विधि वाक्य बोधित) कतेव्य निषेध्य (निषेध वाक्य 
बोधित) न कतँव्य भेद से दो प्रकार के हैं इन श्रुतियों में जो आनन्द ब्रह्म है, विज्ञान आनन्द ब्रह्म है, 
नित्य, शुद्ध, बुद्ध, सत्य, मुक्त, निरंजन. विम्‌, अद्वयं, आनन्द, परश्रत्यक्‌ एक रस है इत्यादि जो विधान 
(साक्षात्‌) करने योग्य गुण है उनका उपसंहार आनन्द आदि गुण प्रधान (ब्रह्म के) है इस अधिकरण (सूत्र) 
सें व्यास जी ने कहा है । अर्थात्‌ आनन्दादय सुत्र में यह बताया है कि प्रधान ब्रह्मतत्त्व के समस्त नित्य 
शुद्ध आदि धमो का उपसंहार सर्वत्र कर लेना चाहिए - 
विधान के योग्य (विधि वाबयों से बोधित; आनन्द आदि गुणों का उपसंहार आनन्दादय इस 
सुत्र में व्यास जी ने वर्णन किया ॥६८॥ 


ध्यानदीपप्रक रण॑ म्‌ 


( ६२१ ) 


ये च 'अस्थूलमनण्त्रह्वस्वं' ( यौ? शिर ३॥१६ ) 'यत्तददण्यमग्राह्ममशब्दमस्पर्श रूपम व्ययम्‌’ 
(मण्ड० १।६) इत्यादयो तिषेध्यगुणास्तत्र तत्र श्रतास्तेषामुपसंहारः.अक्षरधियां त्दवरोधः सामान्यतद्भावा- 
झयामौपसदनवत्तदुक्तस्‌' (व्र सुऽ २।३।३३, इत्यास्मिन्तधिकरणेऽभिहित इत्याह 
अस्थूलादेनिषेध्यस्य गुणसङ्कस्य संहृतिः । 
तथा व्यासेन सूत्रेऽस्मिन्तुक्ताऽक्षरधियां त्विति ।॥।६६॥ 
अन्वय : अस्थूलादेः विषेध्यस्य गुणसंङ्कस्य संहृतिः तथा व्यासेन अस्मिन्‌ सूत्रे अक्षरधियां 
तु इति उक्ता । 
'अस्थलादेरिति’ ॥६६॥ 
ननु निर्गृणब्रह्म विद्यायां न गुणोपसंहर एव युज्यते, निर्गृणविद्यात्वविरोधादित्याश्चङ्कूच, सूत्रका रे- 
णवमभिहितस्यौपसंटा रस्यास्माभिरभिधीयमानत्वान्तास्माच्‌ प्रतीदं चोद्यमुचितमित्याह्‌-- 
निर्गुणब्रह्मतत्त्वस्य विद्यायां गुणसंहृतिः । 
न युज्येतेत्युपालम्भो व्यास प्रत्येव माँ न तु ॥७०॥ 
अन्वय : - निर्गृणब्रह्मतत्त्वस्य विद्यायां गुणसंहृतिः न युज्येत इति उपालम्भः व्यासं प्रत्येव 
मां प्रति तु न। 
'निर्गृणेति’ ॥७०॥। 


अर्थात्‌ वह ब्रह्म स्थूल एवं अणु नहीं है और न ह्लस्व ही है जो कि वह अदृष्ट अग्राह्य अशब्द 
अस्पर्शं एवं अव्यय रूप है इत्यादि निषेध्य गुणों के उपसंहार का विधान ‘अक्षरधियां त्ववरोध: सामान्यः 
तदूभावाभ्यामोपसदनवत्तदूक्तम्‌' इस अधिकरण सूत्र में निदिष्ट है -- 

तया जो ब्रह्म स्थूल, अनणु, अह्लस्व, अदृश्य, अग्राह्य, अशब्द, अस्पर्श, अरूप, अन्वय आदि 


निषेध के योग्य गुण उनक्रे समूह का उपसंहार 'अक्षरत्रिया त्ववरोधः' इस सूत्र में व्यास जी ने वर्णन 
किया है ॥६८॥ 


व्या निर्गुण ब्रह्म विद्या में गुणों का उपसंहार उपयुक्त नहीं बे5ता है, क्योंकि गुण उपसंहार का 
तर्गुण उपासना से विरोध है इस आशंका के उत्तर में कहते हैं कि सूत्रकार व्यास के द्वारा कथित गुण 
उपसहार का काम हम विवेचन करते हैं इसलिए यह आक्षेप हम लोगों के प्रति करना उचित 
नहीं है -- [ 


यदि कहो कि निर्गुण विद्या में गुणों का उपसंहार उचित नहीं क्योंकि उसकी निर्गृणता ही न 
रहेगी-समाधान किन्तु निर्गुण ब्रह्मतत्त्व की विद्या (ज्ञान) में गुणों का उपसंहार उचित नहीं । यह आपकी 
शंका तो व्यास देव पर ही होना चाहिए हमारे प्रति नहीं, हम तो व्यास जीका कहे हुए का ही वर्णन 
करते हैं अपनी उक्ति से नहीं कहते ॥७०॥ 


je 


श्री पश्वदशी मीमांसा 
॥ ६२२ ) 


हरण्यश्मश्चुत्वा दिगुणविशिष्टमूर्तीनामनभिधानादिदं निर्गृणोपासनमैवेति चे्तहि न विरोध 
इत्याइ -- 
हिरण्यश्मश्रुसूर्या दिमूर्ती ना मनुदा हृतेः । 
अविरुद्धं निर्गुणत्वमिति चेत्त ष्यतां त्वया ॥७१॥। 
अन्वयः हिरण्यश्मश्रुसूर्यादिमूर्तीनां अनुदाहूतः निर्गृणत्वं अविरुद्ध इति चेत्‌ त्वया तुष्यतास्‌ । 
“हिरण्येति’ । हिरण्यश्मश्रुसूर्यादिमूर्तीनां हिरण्यमयानि श्मश्रूणि यस्यासौ हिरण्यश्मश्रुः तथाविधः 
सूर्यो हिरण्यशमश्रुसूर्यः स आदिर्येषां ते हिरण्यशमश्चुूर्यादय तेषा मूतेयो हिरण्यश्मश्च्‌सूर्यादिमूर्तयस्तासामिति 
विग्रहः ॥७१। 
ननु आनन्दादीनामस्थूलादीनां च गुणानामुपास्यत्त्वेऽन्तःप्रवेशाभावात्तद्गुणविशिष्टत्वेन कथमु 
पास्यत्वमित्याशङ्कच, तेपां तत्त्वान्तःप्रवेशाभावेऽपि तेषां लक्षकत्वसंभवान्तेलंक्षितं ब्रह्मोपास्यमित्याह- 
गुणानां लक्षकत्वेन न तत्वेऽन्तःप्रवेशनम्‌ । 
इति चेदस्त्वेवमेव ब्रह्मतत्त्वमुपास्यताम्‌ ॥॥७२॥ 
अन्वय : - ग्रुणानां लक्षकत्वे न तत्त्वे अन्तः प्रवेशनम्‌ इति चेत्‌ एवमेव अस्तु ब्रह्मतत्त्वं 
उपास्यताम्‌ । 
“गुणानामिति? ७२॥ 


हिरण्यश्मश्रुत्वादि गुण विशिष्ट मूति के अकथन से तो यह निर्गुण ब्रह्म की उपासना हीं है यदि 
ऐसी बात है तो इसमें हमारा कोई विरोध नहीं है । इस प्रकार कहते हैं-- 

यदि कहो कि सोने की बनी मूँछों वाला सूर्य आदि की मूरति है; उनके न कहने से यह निगुण 
ही उपासना है । कोई विरोध न होगा, आपको सन्तोष करना चाहिए । 

आनन्दादि एवं स्थूलत्वादि गुणों का उपास्यत्त् में अन्त: प्रवेश असम्भव है इसलिए उस गण से युक्त 

ब्रह्म की उपासना कंसे होगी ? उन गुणों के तत्त्व में अन्त: प्रवेश न होने पर भी उतका लक्षकत्व सम्भव 
हों सकता दै, इसलिए उन गुणों से लक्षित ब्रह्म उपास्य रूप बन सक्रेगा । इस प्रकार कहते है- 

यदि कहो कि आनन्द आदि ओर अस्थूल आदि गुणों की उपासना के योग्य ब्रह्मतत्त्व के 
भीतर प्रवेश न भी हो तो भी उन गुणों से विशिष्ट की उपासना केसे होगी. उत्तर-उनका तत्त्व के मध्य 
में प्रवेश न हो तो भी वे गुण लक्षक है उनसे लक्षित जो ब्रह्म वही उपासना के योग्य है । (अर्थात्‌ लक्षित 
भाग त्याग लक्षणा से बोधित ब्रह्म मैं हूँ ऐसे उपास्य है) ॥७२॥ 


ध्यानदीपप्रकरणम्‌ 


( ६२३ ) 


तथोपासनप्रकारमेव दर्शयति 
आनन्दादिभिरस्थूलादिभिश्चात्माऽत्र लक्षितः । 
अखण्डेक रस: सोऽहमस्मीत्येवमुपासते ॥७३॥ 


अन्वय : -आनन्दादिमिः स्थूलादिभिः च अत्र आत्मा लक्षितः अखण्डेकरसः सोऽहमस्नि 
इत्येव उपासते । 


'आनन्दादिभिरिति’। अत्रासु श्रुतिषु योऽखण्डैकरस आत्मा आनन्दाभिरस्थूलादिभिश्च गुण लं क्षित: 
सोऽहमस्मीत्येवमुपासते, मुमुक्षव इति शेपः ।।७३॥ 


नन्वेव सति विद्योपासनयोः कुतो भेद इत्याशङ्कय, वस्तु तन्त्रकतृ तन्त्रत्वाभ्यां भेद इत्याह 
बोधोपास्त्योविशेषः क इति चेदुच्यते श्रृणु । 
वस्तुतन्त्रो भवेद्बोधः कत्‌ तन्त्रमुपासनम्‌ ॥७४॥ 
अन्वय : वोधोपास्त्योः कः विशेष: इति चेत्‌ उच्यते श्रृणृ बोधः वस्तुतन्त्रो भवेत्‌ उपासनं 
कतृ तन्त्रं (भवेत्‌) । 
'बोधोपास्त्योरिति' ॥७४॥ 


अब उसी उपासना प्रकार को दिखाते हैं-- 
पूर्वोक्त श्रृतियों में'आनन्द आदि और अस्थूल आदि गुणों से जो आत्मा भाग त्याग लक्षणा खे 


लक्षित किया है 'अखण्ड एक रथ जो प्रत्यगात्मा मैं वही हूँ” इस प्रकार से मुमुक्षु जन उपासना करते 
हैं ॥७२॥ 


अब विद्या और उपासना में भेद क्यों है ? वस्तु के अधीन ज्ञान और कर्ता के अधीन उपासना 
है, इसी से दोनों का भेद है इस प्रकार कहते हैं - 


शंका - ज्ञान और उपासना में क्या भेद है यह कहोगे तो सुनो बोध (ज्ञान) वस्तु के भाधीन 


महावाक्य रूप प्रमाण के गुरुमुख द्वारा श्रवणादि से ही होता आत्मावा रे दुष्टब्यः भो० । . . 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( ६२४ ) 


वेलक्षण्यान्तरसिद्धये बोधस्य हेत्वादिकं दर्शयति विचाराञ्जायत इत्यादिना श्लोकद्वयेन 
विचाराज्जायते बोधोऽनिच्छा यं न निवर्तयेत्‌ । 
स्वोत्पत्तिमातत्रात्संसारे दहत्यखिलसत्यताम्‌ ॥७५।। 

अन्वय : -बोधः विचारात्‌ जायते अनिच्छा यं न निवर्तयेत्‌ स्वोत्पत्तिमात्रात्‌ संसारे अखिल 
सत्यताम्‌ दहति । 

'विचारादितिः । विचाराद्वस्तुतत््वविचाराद्बोधो जायते, किच विचाराज्जायमानं यं बोधम- 
निच्छाबोधो मा भूदित्येवंरूपा न निवर्तयेन्न निवारयेत्‌ । उत्पद्यमानश्च बोध: स्वजन्ममात्रात्संसारेऽखिलस्य 
प्रपञ्चस्य सत्यतां दहति नाशयति ॥७५॥ 

तावता कृतकृत्यः सन्नित्यतुप्तिमुपागतः । 
जीवन्पुक्तिमतुप्राप्य प्रारव्घक्षय मीक्षते ॥७६।। 

अन्वय: - तावता क्रतक्ृत्यः सन्‌ इति अतृप्तिं उपागतः जीवन्मुक्ति अनुप्राप्य प्रारब्धक्षयं ईक्षते । 

'तावता' । तत्त्वज्ञानोत्पत्तिमात्रेण निरतिशयं सुखं प्र।प्नोतीत्यर्थः ॥७६॥ 

उपासनायाश्च बोधाद्वैलक्षण्यान्त रसिद्धये ददर्शयति- 

लै आप्तोपदेशं विश्वस्य श्रद्धालुरविचारयन्‌ । 
चिन्तपेत्प्रत्ययैरन्यैरनन्तरितवृत्तिभि: ।॥७७॥। 
अन्वय :- श्रद्धालु: आप्तोपदेशं विश्वस्य अविचारयन्‌ अन्ये: प्रत्ययैः अन्तरवत्तिभिः चिन्तयेत्‌ । 
“आप्त इति' । आप्तस्य गुरोरुपदेशमुपास्यस्वरूपप्रतिपादकवाक्यजातं विश्वस्य विश्वासं 


कृत्वाऽविचारयन्‌ उपास्यतत्त्वं प्रत्यये रन्येविजातीयघटादिविषयै र..न्तरितवृत्तिभिरव्यवहितबृत्ति- 
भिश्चिन्तयेदिति ।।७७॥। 


अब अन्य विशेषता के लिए बोध के हेतु आदि को दिखाते हैं ज्ञान के हेतु स्वरूप फल-- 

वस्तु के तत्त्व विचार से वह बोध (ज्ञान) होता है जिसको मुझे बोधमत (न) हो यह अनिच्छा 
रोक नहीं सकती उत्पन्न होते ही यह ज्ञान (ज्ञान) संसार के सम्पूर्ण प्रपञ्च की सत्यता को नष्ट कर देता 
है अर्थात्‌ उसज्ञान से संसार में मिथ्यात्व बुद्धि का निश्चय हो जाता है ॥७५॥ 
1 इतने ही तत्त्व ज्ञान की उत्पत्ति मात्र से कृत्‌-कृत्यता प्राप्त हुआ विवेकी सर्वाधिक सुख को 
प्राप्त हुआ । जीवन्मुक्ति को प्राप्त होकर प्रारब्धक्षय की प्रतीक्षा करने लगता है ।॥७६॥ 


अब उपासना को बोध (ज्ञान) से विलक्षणता की सिद्धि के लिए उपासना की विलक्षणता को 
झि. आप्त जो गुरू उनके उपदेश को अर्थात्‌ उपासना के योग्य स्वरूप ( उपास्य ) के प्रतिपादक 
जो वाक्य में विश्वास करके स्वयं उस स्वरूप में (विषय में) कुछ भी न विचार करता हुआ पुरुष 
अपने उपासना के योग्य तत्त्व को इस प्रकार चिन्तन करें जो विजातीय घट पटादि विचारों 
कौ न आने देकर निरन्तर उपास्य का चिन्तन करें ( तदाकार वृत्ति रक्खे) यही उपासना का 
स्वरूप है ॥७७॥ | ५५५८ 


ध्यावदीपप्रकरणम्‌ 


( ६२५ ) 


कियन्तं कालं चिन्तयेदित्याशङ्कयाह-- 
यावच्िन्त्यस्वरूपत्वाभिमानः स्वस्य जायते । 
तावद्विचिन्त्य पश्चाच्च तथैवामृति घारयेत्‌ ॥७८॥। 
अन्वय :--यावत्‌ चिन्त्यस्वरूपत्वाभिमानः स्वस्य जायते तावत्‌ विचिन्त्य पश्चाच्च तथैव 
अमृति धारयेत्‌ । 
'यावदिति’ ७८॥ 
उपासकस्य तद्र, पत्वाभिमानमुदाहरणप्रदशेनेन स्पष्टीकरोति 
ब्रह्मचारी भिक्षमाणो युतः संवर्गविद्यया । 
संवर्गरूपता चित्ते धारयित्वा ह्यभिक्षत ॥७८॥। 
अन्वय :-संवर्गविद्यया युतः भिक्षमाणो ब्रह्मचारी चित्ते संवगंरूपतां धारयित्वा हि अभिक्षत 
ब्रह्मचारीति । कश्चित्संवर्गत्वगुण\ विशिष्ट . प्राणोपासकनब्रह्मचारी भिक्षाहरणार्थमागत्याभि- 
प्रतारिनाम्नो राज्ञः पुरतः महात्मनश्चतुरो देव एकः स जागार भुवनस्य गोपाः। तं कापेय नाभिपश्यन्ति 
मर्त्या अभिप्रतारिन्‌ बहुधा वसन्तम्‌, (छा० ४।३।६) इति मन्त्रेण स्वात्मनः संवर्गेरूपत्वं चित्ते धृतं प्रकटी 
-कृतवानिति छान्दोग्ये श्रूयत इत्यर्थः :।७६॥ 


/ 


कब तक उपासना करे काल की अवधि को कहते हैं-- 
जब चिन्ता के योग्य स्वरूप ( ब्रह्म ) का अभिमान अपने को न हो अर्थात्‌ मैं ब्रह्म हूँ 
यह बुद्धि न हो तब तक चिन्तन करता हुआ फिर उसी प्रकार की वृत्ति को मरण पर्यन्त धारण 
करें ॥७८॥ 
अब उपासना को तद्रूपता का अभिमान उदाहरण दिखाकर स्पष्ट करते हैं-- 
कोई संवर्ग विद्या से युक्त ब्रह्मचारी अर्थात्‌ प्राण का उपासक भिक्षा माँगता हुआ अभिप्रतारी 
राजा के समीप गया । उसको ब्रह्मवित्‌ होने का अभिमान था भिक्षा न देने पर ब्रह्मचारी ने कहा-- 
हे अभिप्रतारिन्‌ (राजन्‌) भुवनों का रक्षक उस (एक देव) प्राण रूप प्रजापति ने चार महात्माओ को ग्रस 
लिया है अग्नि, सूर्य, चन्द्रमा, जल ये अधिदैव और अध्यात्म में वाक्‌, चक्षु, श्रोत्र और मन ये प्राण में लीन 
“होते हैं । मनुष्य (अविवेकी) अनेक प्रकार से निवास करते हुए उस उक्त (प्राण) देव को नहीं देखते तथा 
उसके लिए यह अन्न है उसे ही नहीं दिया गया, इस मन्त्र को पढ़कर ही उसने उपास्य प्राण को अपने से 
अभिन्न मानकर भिक्षा मांगी यह छान्दोग्य श्रुति में कहा गया हे । इस प्रकार उपास्य वस्तु की स्वरूपता 
का अभिमान उपासना की अवधि है ॥७५॥ 


वायु संवर्ग कहलाता है । 
फा» ७४ 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 
( ६२६ ) 


आमृतिधारणे निमित्तं दर्शयन्ननिच्छायं न निवतेयेदित्युक्ताद्‌बोधधर्माद्वैलक्षण्यमाह- 
पुरुषस्थेच्छया कतु मकतु कतु मन्यथा । 
शक्योपास्तिरतो नित्यं कुर्यात्प्रत्ययसंततिम्‌ ॥८०॥ 
अन्वय :--पुरुषस्य इच्छया कर्तु अकर्तृ अन्यथा कर्तु उपास्तिः शक्या अतः नित्यं प्रत्यय 
संततिम्‌ कुर्यात्‌ । 
'पुर्षस्येति' ¦ उपास्तिः पुरुषस्योपासकस्येच्छ्या कर्तृ मकर्तृमन्यथा प्रकारान्तरेण वा कर्तु शक्या । 
अतः पुरुस्येच्छा धीनत्वादुपासनं सर्वदा कुर्यादित्यर्थः ।।८०॥ 
एवं सदा चिन्तने कि भवतीत्यत आह-- 
वेदाध्यायी ह्यप्रमत्तोऽधोने स्वप्नेऽधिवासतः । 
जपिता लु जपत्येव तथा ध्याताऽपि वासयेत्‌ ॥।८5१॥ 
अन्वय : - अप्रमत्तः वेदाध्यायी हि अधिवासतः स्वप्ने अधीते जपिता तु जपति एव तथा ध्याता- 
ऽदि वासयेत्‌ । 
'वेदाघ्यायीति? । अप्रमत्तो वेदाध्यायी सदाऽध्ययनशील जगिता,सदा जपशीलोऽधिवासतः दुढु- 


वासउया स्तप्तादिष्त्रध्ययनं जपं वा करोति, एवमुपासकोऽपि वासनादाढर्चात्स्वप्नादावपि ध्यायी- 
तेत्यर्थः 5 १॥ 


मरण पर्यन्त धारण करने में निमित्त को दिखाते हुए अनिच्छा (इच्छा का अभाव) जिसका 
निवारण नहीं कर सकती यह जो बोध का धर्म उससे विलक्षणता कहते हैं । 
उपासना पुरुष अपनी इच्छा के अनुसार कर सकता है-न चाहे तो न भी करे, या उलट-पुलट 


कर सकता है इससे पुरुष की इच्छा के अधीन होने से उपासना सर्वदा करने योग्य है अर्थात्‌ (सदैव ब्रह्मा- 
कार प्रतीतियों का विस्तार करे) ॥८०॥ 


इस प्रकार सदा चिन्तन का फल कहते हैं -- 


जैसे सदा सावधान वेदपाठी सदावेद पढ़ने वाला ओर सदेव जप करने वाला ये दोनों स्वप्न 
में झी अधिवास (दृढ़ वासना) से पढ़ना और जप को ही करता है--इसी प्रकार ध्यान करने वाला 
उपासक भी वासना की दृढ़ता से स्वप्न आदि में ध्यान ही करता है ॥८१॥ 


ध्यानदीपप्रकरणम्‌ 


( ६२७ ) 


स्वप्नादावपि ध्यानानुवतेने कारणमाह-- 
विरोधिप्रत्ययं त्यक्त्वा नेरन्तयेण भावयन्‌ । 
लभते वासनावेशात्स्वप्नादावपि भावनाम्‌ ॥८२॥ 


अन्वयःविरोधिप्रत्ययं त्यक्त्वा ने रन्तर्येण भावयन्‌ वासनावेशात्‌ स्वप्नादावपि भावनाम्‌ लभते । 
'विरोधीति' । वासनावेशात्संस्कारपाटवात्‌ । भावनां ध्यानम्‌ ॥८२॥ 


चनु प्रारब्धकर्मवशाद्विषयाननुभवतः कथं नेरन्तर्येण भावनासिद्धिरित्याशङ्गयास्थातिशये सति 
विषयव्यसनिवद्भावना सिद्धि: स्यादित्याह 


भुञ्जानोऽपि निजारब्धमास्थातिशयतो$निशम्‌ । 
ध्यातं शक्तो न संदेहो विषयव्यसनी यथा ॥८३॥ 

अन्वय :--आस्थातिशयतः अनिशम्‌ निजारव्धं भञ्जानोऽपि ध्यातं शकतो न यथा विषयव्यसनी 
` संदेहः । 
भज्ञ्जान इति’ ॥5३॥ 
दृष्टान्तं विवृणोति 

परव्यसनिनी नारी व्यग्रापि गृहकमणि । 

तदेवास्वादयत्यन्तः परसङ्गरसायनम्‌ ॥८४॥ 


अन्वय :-परव्यसनिनी नारी गृहकर्मणि व्यग्रापि तदेव परसङ्गरसायनम्‌ अन्तः आस्वादयति। 
'वरव्यसनिनीति ॥८४॥ 


अब स्वप्न आदि में भी ध्यान के अनुवर्तन में (करने का) कारण को कहते हैं-- 
उपास्य से भिन्न विरोधी जो प्रत्यय (प्रतीति) उसको छोड़कर निरन्तर भावना करते-करते 
नुष्य वासना (8स्क्रारों की दृढता से स्वप्न आदि में भी (भावना) ध्यान को प्राप्त होता है ॥८२॥ 


यदि कहो कि प्रारब्ध कर्म के वश बिषयों को भोगते हुए को कंसे निरन्तर भावना की सिद्धि 
होगी इस शंका का उत्तर-- 


अपने प्रारब्ध कर्म को भोगता हुआ भी उपास्य विश्‍वास का अतिशय (अधिकता) होने पर 
रात-दिन अपने प्र।रब्ध को भोगता विषयों के व्यसन वाले के समान ध्यान कर सकता है इसमें सन्देह 
नहीं ।। 5 ३॥ 

अब दृष्टान्त की व्याख्या करते हैं - 


पर पुरुष में है व्यसन (आसक्त) जिसका ऐसी स्त्री घर के (झाड़ना, बुहारना) आदि कार्य में 
लगी रहकर भी पर पुरुष के संग रूप रसायन का अपने मन में स्वाद लेती है ।।5४॥ 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 
( ६२८ ) 


परसङ्गास्वादने गृहङ्घत्यविच्छेदः स्यादित्याशङ्खघाह-- 
परसङ्ग स्वादयन्त्या अपि नो गृहकं तत्‌ । 
कुण्ठीभवेदपि त्वेतदापातेनैव वर्तते ।।८५॥। 


अन्वय :-परसङ्ग स्वादयन्त्या अपि तत्‌ गुहकमं नो कुण्ठीभवेत्‌ अपि तु एतत्‌ आपातेनैव 


वतेते । 
'परसङ्गमिति' ॥८५॥ 
'आपातेनेव वतंते' इत्युक्तमर्थं विवृणोति 
गृहकृत्यव्यसनिनी यथा सम्यक्करोति तत्‌ । 
परव्यसनिनी तद्वन्न करोत्येव सर्वंथा ॥८६॥ 
अन्वय :--गृहकृत्य व्यसनिनी यथा तत्‌ सम्यक्‌ करोति तद्वत्‌ परव्यसनिनी सर्वथा एव न 
करोति । 


“गृहक्कत्येति' ॥ ८ ६॥ 


पर पुरुष के संस्पशेजन्य सुख का अनुभव करती हुई भी उसके गृहका में कोई व्यवधान नहीं 
होता है इसे दिखाते हैं-- 

पर पुरुष के संग का स्वाद लेती हुई स्त्री का वह घर का कमं कुण्ठित नहीं होता अर्थात्‌ 
(ज्यो का त्यों ) वह ऊपरी मन से चलता ही रहता है । परन्तु उसकी वासना पर पुरुष के संग में 
रहती है । ८५।। 

अब मरण पर्यन्त गृह के कारय की स्थिति का वर्णन करते हैं-- 


जैसे घर के कामों में व्यसन रखने वाली वह स्त्री गृहकायं को जैसे भली प्रकार करती है-- 
उस प्रकार परपुरुष का जिसको व्यसन है वह नारी कभी भी नहीं करती।।८६॥ 


ध्यातदीपप्रकरण 


( ६२४ ) 


दार्ष्टान्तिके योजयति-- 


एवं ध्यानेकनिष्ठो$पि लेशाल्लौकिकमारभेत्‌ । 
तत्त्ववित्त्वविरोधित्वाल्लौकिक॑ सम्यगाचरेत्‌ ॥८७॥। 


अन्वय :--एवं ध्यानैकनिष्ठोऽपि लेशात्‌ लौकिकं आरभेत्‌ तत्त्ववित्त्वविरोधित्वात्‌ लौकिकं 
सम्यगाचरेत्‌ । 


“एवं ध्यानेति’ । ननु तत्त्वविदपि लोकिकव्यवहारं कि लेशेनाचरति, कि वा सम्यगिति विषय- 
व्यवहारस्य तत्वज्ञानावि रोधित्वात्सम्यगेवाचरतीत्याह्‌-'तत््वविदिति’ ॥ ८७॥ 


अब दाष्टीन्तिक में घटाते हैं 


इसी प्रकार एक ध्यान में ही है निष्ठा जिसकी ऐसा पुरुष भी लेशमात्र (थोड़ा-सा) लौकिक कर्म 
करता है । यदि शंका करो तो (समाधान) तत्त्वज्ञानी लौकिक व्यवहार को लेशमात्र करता है या अच्छी 


प्रकार से-परन्तु तत्त्वज्ञानी तो लौकिक व्यवहार को अच्छी प्रकार करता है । क्योंकि लौकिक व्यवहार? 
तत्त्व ज्ञान का विरोधी नहीं है ॥८७॥ 


विशेष १-- इस प्रकरण में ज्ञान और उपासना में अन्तर बताया है ज्ञान वस्तु के अधीन है ओर भ्रम 
ज्ञान अयथार्थ वस्तु के अधीन है और प्रमा ज्ञान, प्रमेय एवं प्रमाण के अधीन रहता है 
कोई भौ ज्ञान, शास्त्र विधान, पुरुष की इच्छा उसके हठ ।और विश्वास के पीछे नहीं 
चलता 'आत्मावारे' दुष्टव्य० बृ० आदि श्रृतियाँ ज्ञान की विधान नहीं करतीं, किन्तु पुरुष 
की प्रवृत्ति के लिए आत्मज्ञान सम्पारन की योग्यता को जताती है जिज्ञासा रूप 
इच्छा भी प्रमाण के बिना ज्ञानोत्पत्ति नहीं करती अतएव घट निर्माण के प्रति कुलाल 
पत्नी की तरह अन्यथा सिद्ध है श्रवणादिक प्रयत्न का हेतु हठ, श्रवणादि का ही कारण है 
ज्ञान का कारण नहीं और गुरू वेदान्त वाक्यों में श्रद्धा रूप विश्वास भी श्रवण में ही 
उपयोगी है बोध का कारण नहीं वह परोक्ष ज्ञान का कारण अवश्य है परन्तु अपरोक्ष का 
नहीं, क्योंकि विचार के बिना - विश्वास मात्र से अपरोक्ष ज्ञान उत्पन्न नहीं होता इस 
प्रकार ज्ञान प्रमाण प्रमेय के ही अधीन हैं- परन्तु उपासना तो (१) विधि (२) कर्ता की 
इच्छा (३) हठ ओर (४) विश्वास के अधीन है क्योंकि (१) शास्त्र विधि के अनुसार को 
हुई उपासना फल देती है मनगढ्न्त (मन से कल्पित) उपासना से उचित फल नहीं 
मिलता (२) उपासना तो कर्ता की इच्छा के अधीनता स्पष्ट है (३) बहिमुख को 
उपासना के लिए हठ का आश्रय लेना ही पड़ता है (४) विष्णु के चतुभज 


आदि चिल्ल न होने पर भी शालिग्राम को विष्णु समझकर उपासना करना विश्वास कें 
अधीन है । 


श्री पश्वदशी मीमांसा 
( ६३० ) 


अविरुद्धत्वमेव दशेयति-- 
मायामय: प्रपञ्चोश्यमात्मा चेतन्यरूपधुक्‌ । 
इति बोधे विरोध: को लौकिकव्यवहारिणः ॥८८ । 
अन्वय :--अयं प्रपञ्चः मायामयः चेतन्यरूपधुक्‌ आत्मा इति बोधे लौकिकं व्यवहारिणः कः 


विसेध: । 
" ` मायामय इति’ ॥८८॥ 
विरोधाभावमेव प्रपञ्चयति 
अपेक्षते व्यवहृतिनं प्रपञ्चस्य वस्तुताम्‌ । 
नाप्यात्मजाड्य' कि त्वेषा साधनान्येव काङ्क्षति ।।८८॥ 
अन्वय :- व्यवहृतिः प्रपञ्चस्य वस्तुताम्‌ न अपेक्षते आत्मजाड्यमपि न कितु एषा साधनानि 
एव काङक्षति । 


'अपेक्षत इति' ॥=८८॥ 
कानि ,तानि व्यवहारसाधनानीत्यत आहु 
मवोवाक्कायतद्वाह्मपदार्थाः साधनानि तान्‌ । 
तत्त्वविन्नोप मृद्नाति व्यवहारोऽस्य नो कुतः ॥८०॥। 
अन्वय :-मनोवाक्कायतद्‌वाह्मपदार्थाः तान्‌ साधनानि तत्त्ववित्‌ न उपमृदुनाति-अस्य 
व्यवहारः कुतः न । 
'मनोवागिति' । तद्वाह्याः पदार्थाः गहक्षेत्रादयस्तान्मनआदींस्तत्तवज्ञानी न निवारयति । अतोऽस्य 
ज्ञानिनो व्यवहारः कुतो न भवति ? भत्रत्येवेत्यथंः ।। 5०॥ 


अब अविरोध को ही दिखाते हैं -- 

यह दृश्यमान जगत्‌ मायामय (मिथ्या) है ओर आत्मा चैतन्य रूपधारी है जब तत्त्वज्ञानी को 
ऐसा ज्ञान है तब उसके लोक व्यवहार में कौन विरोध है अर्थात्‌ कोई नहीं ।।८८।। 

तस्व ज्ञान और लोकिक व्यवहार का अविरोध ही है-- 
“4 लोक व्यवहार के लिए प्रपञ्च (जगत्‌) की सत्यता की अपेक्षा नहीं है और न आत्मा को जडता 


की अपेक्षा है अर्थात्‌ ऐसा नहीं है कि प्रपञ्च सत्य ओर आत्मा जड़ हो तो व्यवहार चले किन्तु व्यवहार 
“अपने साधनों की ही अपेक्षा रखता है ॥८८॥। 


अब मन आदि व्यवहार के साधनों को दिखाते हैं 


मन, वाणी, देह और गृह क्षेत्र आदि बाह्य पदार्थ ये व्यवहार के साधन हैं इनको तत्वज्ञानी 
निवारण नहीं करता है तो तत्त्व ज्ञानी का व्यवहार क्‍यों न होगा अर्थात्‌ अवश्य होगा ॥&०॥ 


ध्यानदींपप्रकरणम्‌ 


( ६३१ ) 


ननु विषयानुपमर्देनेऽपि तत्त्वविदा चित्तोपमदेनं कार्यमित्याशङ्कघ, तथाकरणे तत्त्वविदेव न 
स्यादित्याह 

उपमृद्नाति चित्त चेद्धयाताऽसौ न तु तत्त्ववित्‌ । 

न बुद्धिमदंयन्हष्टो घटतत्त्वस्य वेदिता ॥८१॥| 


अन्वय : ~ उपमृद्नाति चित्तं चेत्‌ असो ध्याता तत्त्ववित्‌ तु न घटतत्त्वस्य वेदिता बुद्धिमदेयन्‌ 
न दुष्टः । 


'उपमृद्नातीति' । ननु तत्त्वविदा चित्तं नोपमृद्यत इत्येत्‌, स्व दृष्टमित्याशङ्कयाह्‌-'न बुद्धि- 
(मिति ।' घटतत्त्वस्य वेदिता ज्ञाता बुद्धिमरदेयन्पीड्यन्नैकाम्र.यं कुर्वेन्पुरुषो न दुष्टः नोपलब्ध इत्यर्थः ।॥। 5१॥ 
घटस्य स्थूलत्वेत स्पऽ्टत्वात्तद्ृशेने चित्तपीडनं नोपेक्ष्पते, ब्रह्मणस्त्वतथात्वात्तज्ज्ञाने तदपेक्ष्यत 
इत्याशङ्कच, तस्य स्वप्रकाशत्वेन घटादपि स्पष्टतरत्वाच्चि्तनिरोधनं नेवापेक्ष्यत इत्याह 
सकृत्प्रत्ययमात्रेण घटश्चेद्भासते सदा । 
स्वप्रकाशोऽयभात्मा कि घटवच्च न भासते ॥८२॥| 


अन्वय : -सक्षतृप्रत्ययम।त्रेण घटः सदा भासते चेत्‌ अयं स्वप्रकाशः घटवच्च कि न भासते । 
'सकृदिति’ ॥ 2२॥ 


शंका करो कि विषय का निवारण तत्त्वज्ञानी को मत हो चित्त की निवृत्ति तो होनी ही 
चाहिए । ऐसी आशंका कर वेसा करने में तत्व वेत्ता नहीं हो सकेगा इस प्रकार कहते हैं-- 


यदि तत्त्व ज्ञानी चित्त का उपमदेन करता है तो वह ध्याता (उपासक है) तत्त्वज्ञानी नहीं है । 
घट के स्वरूप के ज्ञाता कोई क्या बुद्धि का निरोध करता हुआ नहीं देखा ॥5१॥ 


यदि कहो कि स्थूल घट के दर्शन में चित्त की पीडा अपेक्षा नहीं है सूक्ष्म रूप ब्रह्म के ज्ञान में 
चित्त का निरोध अवश्य चाहिए सो ठीक नहीं--इस प्रश्‍न का उत्तर देते हैं कि ब्रह्म तो स्वयं प्रकाश रूप 
होने से घट से भी कहीं अधिक स्पष्ट है इसलिए चित्त विरोध की अपेक्षा नहीं है-- 


एक बार के ज्ञान से ही जब पर प्रकाश्य घट सदा प्रतीत होता रहता है सदैव स्वप्रकाश रूप 


यह आत्मा क्या घट के समान नहीं भासता-भासता ही है अर्थात्‌ स्वप्रकाश घट से भी अत्यन्त स्पृष्ट 
रीति से भासता है ॥६२॥ 


श्री पश्चदशी मीमांसा 
( ६३० ) 


अविरुद्धत्वमेव दशेयति-- 
मायामयः प्रपञ्चोऽयमात्मा चेतन्यरूपधृक्‌ । 
इति बोधे विरोध: को लौकिकव्यवहारिणः ॥८८ । 
अन्वय :--अयं प्रपञ्चः मायामयः चैतन्यरूपधृक्‌ आत्मा इति बोधे लौकिक व्यवहारिणः कः 


विरोधः \ 
"मायामय इति’ ॥८५॥ 
विरोधाभावमेव प्रपञ्चयति-- 
अपेक्षते व्यवहृतिर्न प्रपञ्चस्य वस्तुताम्‌ । 
नाप्यात्मजाड्य' कि त्वेषा साधनान्येव काङ्क्षति ।।८८॥ 
अन्वय :- व्यवहृतिः प्रपञ्चस्य वस्तुताम्‌ न अपेक्षते आत्मजाड्यमपि न किंतु एषा साधनानि 
एव काङ्क्षति । 


'अपेक्षत इति’ ॥८८॥ 
काति ,तानि व्यवहारसाधनानीत्यत आह-- 
मनोवाक्कायतद्वा ह्यपदार्था: साधनानि तान्‌ । 
तत्त्वविन्नोप मृद्नाति व्यवहारोऽस्य नो कुतः ॥८०॥ 
अन्वय :- मनोवाक्कायतदुवाह्यपदार्थाः तान्‌ साधनानि तत्त्ववित्‌ न उपमृद्नाति. अस्य 


व्यवहारः कुतः न । 
'मनोवागिति' । तद्वाह्याः पदार्थाः गृहक्षेत्रादयस्तान्मनआदींस्तत्त्वज्ञानी न निवारयति । अतोऽस्य 
ज्ञानिनो व्यवहारः कुतो न भवति ? भनत्रत्येवेत्यथंः ।। &०॥ 


अब अविरोध को ही दिखाते हैं -- 

यह दश्यमान जगत्‌ मायामय (मिथ्या) है ओर आत्मा चैतन्य रूपधारी है जब तत्वज्ञानी को 
ऐसा ज्ञान है तब उसके लोक व्यवहार में कोत विरोध है अर्थात्‌ कोई नहीं ।।८८।। 

तस्व ज्ञान और लौकिक व्यवहार का अविरोध ही है-- 

लोक व्यवहार के लिए प्रपञ्च (जगत्‌) की सत्यता को अपेक्षा नहीं है और न आत्मा की जड़ता 
की अपेक्षा है अर्थात्‌ ऐसा नहीं है कि प्रपञ्च सत्य और आत्मा जड़ हो तो व्यवहार चले किन्तु व्यवहार 
'अपने साधनों की ही अपेक्षा रखता है ॥८८॥ 
अब मन आदि व्यवहार के साधनों को दिखाते हैं-- 
मन, वाणी, देह और गह क्षेत्र आदि बाह्य पदार्थ ये व्यवहार के साधन हैं इनको तत्त्वज्ञानी 
निवारण नहीं करता है तो तत्व ज्ञानी का व्यवहार क्‍यों न होगा अर्थात्‌ अवश्य होगा ॥&०॥। 


च 


TT किक टी 


ध्यानदींपप्रकरणम्‌ 


( ६३१ ) 


ननु विषयानुपमदैने$पि तत्त्वविदा चित्तोपमदेनं कार्यमित्याशङ्कघ, तथाकरणे तत्त्वविदेव न 
स्यादित्याह-- 


उपमृद्नाति चित्त चेद्धयाताश्सौ न तु तत्त्ववित्‌ । 
न बुद्धिमर्दयन्हष्टो घटतत्त्वस्य वेदिता ॥<१॥ 


अन्वय : = उपमृद्नाति चित्तं चेत्‌ असो ध्याता तत्त्ववित्‌ तु न घटतत्त्वस्य वेदिता बुद्धिमदेयन्‌ 
न दृष्टः । 


'उपमृद्नातीति' । ननु तत्त्वविदा चित्तं नोपभृद्यत इत्येत्‌, स्व दृष्टमित्याशङ्कयाह्‌-'न बुद्धि- 
(मिति ।' घटतत्त्वस्य वेदिता ज्ञाता बुद्धिमदेयन्पीडयन्नैकाग्र,यं कुर्वेन्पुरुषो न दृष्टः नोपलब्ध इत्यर्थः ॥ 5१॥ 
घस्य स्थलत्वेत स्पष्टत्वात्तहर्शने चित्तपीडनं नोपेक्ष्पते, ब्रह्मणस्त्वतथात्वात्तज्ज्ञाने तदपेक्ष्यत 
इत्याशङ्कय, तस्य स्वप्रकाशत्वेन घटादपि स्पष्टतरत्वाच्चि्तनिरोधनं नैवापेक्ष्यत इत्याह 
सकृत्प्रत्ययमात्रेण घटश्चेद्भासते सदा । 
स्वप्रकाशोऽय मात्मा कि घटवच्च न भासते ॥६२॥ 


अन्वय : -सक्रृतूप्रत्ययम!त्रेण घटः सदा भासते चेत्‌ अयं स्वप्रकाशः घटवच्च कि न भासते । 
'सकृुदिति’ ॥ 2 २॥ 


शंका करो कि विषय का निवारण तत्त्वज्ञानी को मत हो चित्त की निवृत्ति तो होनी ही 
चाहिए । ऐसी आशंका कर वेसा करने में तत्त्व वेत्ता नहीं हो सकेगा इस प्रकार कहते हैं-- 


यदि तत्त्व ज्ञानी चित्त का उपमदेन करता है तो वह ध्याता (उपासक है) तत्त्वज्ञानी नहीं है । 
घट के स्वरूप के ज्ञाता कोई क्या बुद्धि का निरोध करता हुआ नहीं देखा ॥5१॥ 


यदि कहो कि स्थूल घट के दर्शन में चित्त की पीडा अपेक्षा नहीं है सूक्ष्म रूप ब्रह्म के ज्ञान में 
चित्त का निरोध अवश्य चाहिए सो ठीक नहीं-इस प्रश्‍न का उत्तर देते हैं कि ब्रह्म तो स्वयं प्रकाश रूप 
होने से घट से भी कहीं अधिक स्पष्ट है इसलिए चित्त विरोध की अपेक्षा नहीं है-- 


एक बार के ज्ञान से ही जब पर प्रकाश्य घट सदा प्रतीत होता रहता है सदैव स्वप्रकाश रूप 


यह आत्मा क्या घट के समान नहीं भासता-भासता ही है अर्थात्‌ स्वप्रकाश घट से भी अत्यन्त स्पष्ट 
रीति से भासता है ॥5२॥ 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 
( ६३२ ) 


तनु ब्रह्मणः स्वप्रकाशत्वेऽपि तद्गोचराया बुद्धिवृत्तेरेव तत्वज्ञानत्वात्तस्यायश्च क्षणिकत्वेन ब्रह्मणि 
पुनः पुनरवस्थानमपेक्ष्यत इत्याशङ्येदं चोद्यं घटादिष्वपि समानमित्याह - 
स्वप्रकाशतया कि ते तद्बुद्धिस्तत्ववेदनम्‌ । 
बुद्धिश्च क्षणनाश्येति चोद्यः तुल्यं घटादिषु ॥५३॥। 
अन्वय :-स्वप्रकाशतया कि ते तद्बुद्धिः तत्त्ववेदनम्‌, बुद्धिश्च क्षणनाश्या इति घटादिषु 
चोद्य तुल्यं । 
'स्वप्रकाशतयेति' ॥5३॥ 
घटादिज्ञानस्य क्षणिकत्वेऽपि सक्नन्निश्चितस्य घटस्य सर्वदा व्यवहतुं' शक्यत्वात्तत्र चिततस्थैये 
संपादनमप्रयोजकमित्याशङ.क्येदमात्मन्यपि समानमित्याह-- 
घटादौ निश्चिते बुद्धिर्नश्यत्येव यदा घट: । 
इष्टो नेत तदा शक्य इति चेत्सममात्मनि ।।६४।। 
अन्वय : - घटादौ निश्चिते यदा घट: बुद्धिः नश्यति एव इष्टः तदा नेतुं शक्यः इति चेत्‌ आत्मनि 
समम्‌ । 
‘घटादाविति’ ॥४४॥ 


यदि कहो ब्रह्म स्वप्रकाश है तो भी “अहं ब्रह्मास्मि” वही तत्त्वज्ञान है वाली बुद्धि वृत्ति को 
ही होता है ओर वह बुद्धि क्षणिक है इससे ब्रह्म में पुन:-पुन, । बारम्बार) स्थिति की चित्त निरोध की 
आवश्यकता है समाधान यह शंका घट भादि में भी समान है-- 
ब्रह्म के स्वप्रकाश होने पर भी बुद्धि को ही तत्त्वज्ञान रूप होता है--धह ब्रह्मगोचर बुद्धि क्षण 
भंगुर है इसलिए उस बुद्धि को बार-बार ब्रह्म में ठहराने की आवश्यकता है उत्तर इस शंका का तो घंट 
“आदि में भी बुद्धि को वार-बार लगाये रहना आवश्यक हो जायेगा ।।5३॥ 
` यदि घट का ज्ञान क्षणिक भी है तो भी एक बार निश्चित किये घट से सदा व्यवहार कर सकते 
हैं। उसमें चित्त की स्थिरता का कुछ प्रयोजन नहीं, समाधान-यह बात आत्मा में भी समान है - 


< प्रश्न घट आदि के निश्चय हो जाने पर भी जब बुद्धि को दुसरे स्थान पर ले जा सकते हैं उत्तर 
बहु बात आत्मा में भी समान है उसमें चित्त को स्थिर करने की आवश्यकता नहीं ॥&४।| 


ध्यानदीपप्रकरणम्‌ 


( ६३३ ) 


'सममात्मनि' इत्युक्तमर्थं विवृणोति -- 


निश्चित्य सकृदात्मानं यदापेक्षा तदेव तम्‌ । 
वक्‍त मन्त्‌, तथा घ्यात शक्नोत्येव तर्त्वावत्‌ ॥८५॥ 
अन्वय :-आत्मानं सक्ृत्‌ निश्चित्य यदापेक्षा तदेव तम्‌ वक्तुं मन्तुं तथा ध्यातुं तत्त्ववित्‌ हि 
शक्नोति एव । 
“निश्चित्येति' ॥5।। 
ननु तत्त्वविदप्युपासकवदात्मानुसंधानवशाज्जगदनुसंधानरहितो दृश्यत इत्याशङ्कय, सोऽनुसंधाना- 
भावो ध्यानप्रयुकतो न वेदन प्रयुक्त इत्याह-- 
उपासक इव श्यायँल्लौकिकं विस्मरेद्यदि । 
विस्मरत्येव सा ध्यानाद्विस्मृतिन तु वेदनात्‌ ॥८६॥ 
अन्वय : -उपासक इव ध्यायन्‌ यदि लौकिकं विस्मरेतु सा ध्यानात्‌ विस्मरत्येव स्मृतिः 
वेदनात्‌ तु न। 
'उपासक इति? ॥६६॥ 


अब आत्मा में समता का ही वर्णन करते हैं-- 

तत्त्वज्ञानी जब एक बार आत्मा” को निश्चय करके जान लेता है तब पीछे जब भी वह चाहता 
है उसी समय उस आत्मा को कथन, मनन या ध्यान (निदिध्यासन) करने में समर्थ है ॥६५॥ 

तत्त्वदर्शी भी उपासक को भाँति आत्मा के अनुसन्धान के बल से जगत्‌ के विचार से रहित होते 
देखा जाता है। ऐसी आशंका कर कहते हैं कि वह्‌ जगत्‌ के विस्मरण रूप अनुसन्धान ध्यान प्रयुक्त हैं ज्ञान 
प्रयुक्त नहीं । 

यदि कहो कि तत्त्वज्ञानी को भी उपासक के समान आत्मा के स्मरण वश जगत्‌ का अनुसन्धान 
नहीं देखते सो ठीक नहीं उत्तर यदि उपासक के समान ज्ञानी को भी लौकिक पदार्थों का विस्मरण हो 
जायगा तो वह विस्मरण हो परन्तु वह विस्मरण ध्यान से होता है ज्ञान से नहीं ॥८६॥ 


विशेष १-- आत्मा तु प्रतीतिमात्रत्वात्‌ प्रत्ययस्वप्रकाशतया भाति-- 


फा० ५० 


श्री पश्चदशी मीमांसा 
( ६३२ ) 


ननु ब्रह्मणः स्वप्रकाशत्वेऽपि तद्गोचराया बुद्धिवृत्तेरेव तत्त्वज्ञानत्वात्तस्यायश्च क्षणिकत्वेन ब्रह्मणि 
पुनः पुनरवस्थानमपेक्ष्यत इत्याशडूयेदं चोद्यं घटादिष्वपि समानमित्याह्‌ ¬ 
स्वप्रकाशतया कि ते तद्बुद्धिस्तत्ववेदनम्‌ । 
बुद्धिश्च क्षणनाश्येति चोद्य तुल्यं घटादिषु ॥८३॥ 
अन्वय :-स्वप्रकाशतया कि ते तद्बुद्धिः तत्त्ववेदनम्‌, बुद्धिश्च क्षणनाश्या इति घटादिषु 
चोद्य तुल्यं । 
'स्वप्रकाशतयेति' ॥८२॥ 
घटादिज्ञानस्य क्षणिकत्वेषपि सक्ृन्निश्चितस्य घटस्य सर्वदा व्यवहर्तु शक्यत्वात्तत्र चित्तस्थेये 
संपादनमप्रयोजकमित्याशङ.क्येदमात्मन्यपि समानमित्याह-- 
घटादौ निश्चिते बुद्धिनंश्यत्येव यदा घट: । 
इष्टो नेत्‌, तदा शक्‍य इति चेत्सममात्मनि ॥र्ष४॥ 
अन्वय : - घटादौ निश्चिते यदा घटः बुद्धिः नश्यति एव इष्टः तदा नेतुं शक्यः इति चेत्‌ आत्मनि 


समम्‌ । 
“घटादाविति? ॥ &४॥ 


यदि कहो ब्रह्म स्वप्रकाश है तो भी “अहं ब्रह्मास्मि” वही तत्त्वज्ञान है वाली बुद्धि वृत्ति को 
' ही होता है ओर वह बुद्धि क्षणिक है इससे ब्रह्म में पुनः-पुन, (बारम्बार) स्थिति की चित्त निरोध की 
आवश्यकता है समाधान यह शंका घट आदि में भी समान है-- 
ब्रह्म के स्वप्रकाश होने पर भी बुद्धि को ही तत्वज्ञान रूप होता है--षह ब्रह्मगोचर बुद्धि क्षण 
भंगुर है इसलिए उस बुद्धि को बार-बार ब्रह्म में ठहराने की आवश्यकता है उत्तर इस शंका का तो घंट 
“आदि में भी बुद्धि को वार-बार लगाये रहना आवश्यक हो जायेगा ।।&३॥ 
. यदि घट का ज्ञान क्षणिक भी है तो भी एक बार निश्चित किये घट से सदा व्यवहार कर सकते 
हैं। उसमें चित्त को स्थिरता का कुछ प्रयोजन नहीं, समाधान-यह बात आत्मा में भी समान है -- 


प्रश्‍न घट आदि के निश्चय हो जाने पर भी जब बुद्धि को दूसरे स्थान पर ले जा सकते हैं उत्तर 
यहू बात आत्मा में भी समान है उसमें चित्त को स्थिर करने की आवश्यकता नहीं ॥ ६४।। 


ध्यानदीपप्रकरणम्‌ 


( ६३३ ) 


'सममात्मनि' इत्युक्तमर्थं विवृणोति -- 


निश्चित्य सकृदात्मानं यदापेक्षा तदेव तम्‌ । 
वक्‍त मन्तु तथा घ्यातुं शक्नोत्येव तत्ववित्‌ ॥5५॥ 
अन्वय :-आत्मानं सकृत्‌ निश्चित्य यदापेक्षा तदेव तम्‌ वक्तुं मन्तुं तथा ध्यातुं तत्त्ववित्‌ हि 
शक्नोति एव । 
“निश्चित्येति' ॥८६५॥ 
ननु तत्त्वविदप्युपासकवदात्मानुसंधानवशाज्जगदनुसंधानरहितो दृश्यत इत्याशङ्कय, सोऽनुसंधाना- 
भावो ध्यानप्रयुक्तो न वेदन प्रयुक्त इत्याह-- 
उपासक इव श्यायँल्लौकिकं विस्मरेद्यदि । 
विस्मरत्येव सा ध्यानाद्विस्मृतिने तु वेदनात्‌ ॥८६॥ 
अन्वय : -उपासक इव ध्यायन्‌ यदि लौकिकं विस्मरेत्‌ सा ध्यानात्‌ विस्मरत्येव स्मृतिः 
वेदनात्‌ तु न। 
“उपासक इति’ ॥ ३६॥ 


अब आत्मा में समता का ही वर्णन करते हैं-- 

तत्त्वज्ञानी जब एक बार आत्मा" को निश्चय करके जान लेता है तब पीछे जब भी वह चाहता 
है उसी समय उस आत्मा को कथन, मनन या ध्यान (निदिध्यासन) करने में समर्थ है ॥८६५॥ 

तत्त्वदर्शी भी उपासक की भाँति आत्मा के अनुसन्धान के बल से जगत्‌ के विचार से रहित होते 
देखा जाता है । ऐसी आशंका कर कहते हैं कि वह जगत्‌ के विस्मरण रूप अनुसन्धान ध्यान प्रयुक्त हैं ज्ञान 
प्रयुक्त नहीं । 

यदि कहो कि तत्त्वज्ञानी को भी उपासक के समान आत्मा के स्मरण वश जगत्‌ का अनुसन्धान 
नहीं देखते सो ठीक नहीं उत्तर यदि उपासक के समान ज्ञानी को भी लौकिक पदार्थों का विस्मरण हो 
जायगा तो वह विस्मरण हो परन्तु वह विस्मरण ध्यान से होता है ज्ञान से नहीं ॥८६॥ 


विशेष १- आत्मा तु प्रतीतिमात्रत्वात्‌ प्रत्ययस्वप्रकाशतया भाति-- 


फा० ५० 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 
( ६६३४ ) 


ननु तत्त्वविदापि मुक्तिसिद्धये ब्रह्मघ्यानं कतंव्यमित्याशङ्कुघ, ज्ञानादेव तु कैवल्यं प्राप्यते येन 
मुच्यते’ तमेव विदित्वाऽतिमृत्युमेति नान्यः पन्था विद्यतेऽयनाय’ (एवे० ३।८) ज्ञात्वा देवं मुच्यते सर्वपापैः 
(श्वे० १॥८) इत्यादिशास्त्र स^ द्भावान्न मोक्षाय ध्यानं कर्तव्यमित्याह - 


ध्यानं त्वैच्छिकमेतस्य वेदनान्मुक्तिसिद्धितः । 
ज्ञानादेव तु केवल्यमिति शास्त्रेषु डिण्डिमः ।८७॥। 


अन्वय :--मुक्तिसिद्धितः वेदनातु एतस्य ध्यानं तु ऐच्छिक ज्ञानादेव तु केवल्यं इति शास्त्रेषु 
डिण्डिमः । 
'ध्यानमिति' ॥६७॥ 


यदि शंका करो कि तत्वज्ञानी को भी मुक्ति के लिए ध्यान कर्तव्य है उत्तर -तत्त्वज्ञान से ही 
प्राप्त है एप शब्द कर्मव्यावृत्ति केवल्यं केवलस्प्राऽऽत्मनो भावः कैवल्यं देहादिरहितत्वम्‌ । प्राप्त हो सकती 
है । येन जामश्राप्तिबलत्वेनकृत्स्नबन्धात्‌-मुक्त हो जाता है (अर्थात्‌ अविद्या ग्रन्थी अहं अज्ञ) अन्रह्मत्व 
हृदयग्रन्थी अन्तःकरण में अहंता ममता बोद्धा तादात्म्याध्यासः) सब निवृत्त हो जाता है। उस परमात्मा 
को जानकर जीव मृत्यु को पार कर लेता है परमपद प्राप्ति के लिए उससे भिन्न कोई मागें नहीं है। 
प्राणी परमात्मा को जानकर समस्त पापों से छट जाता है इत्यादि शास्त्र के वचन से सिद्ध होता है कि 
मुक्ति के लिए ध्यान की अपेक्षा नहीं हैं इस प्रकार कहते हैं-- 


इस तत्त्व ज्ञानी को ध्यान तो इच्छा के अनुसार कतंव्य है मुक्ति तो ज्ञान से ही सिद्ध है ज्ञान से 
ही केवल्य पद मिलता है यह वेदान्त का ढिढोरा (घोषणा) है ॥&७॥ 


विशेष १ - श्र ति स्मृति आदिक प्रमाणा से निरूपित मोक्ष के साधन तत्त्व-ज्ञान के विद्यमान होने से 
ज्ञान के लिए और मोक्ष के लिए विद्वान्‌ को कर्तव्य नहीं । किन्तु चित्त की एकाग्रता से 
आविर्भाव को प्राप्त करने वाले जीवन्मुक्ति के विलक्षण आनन्द की विद्वान्‌ को इच्छा हो 
तो विद्वान्‌ ध्यान को करे इच्छा न हो तो न करे संथा विद्वान्‌ को ध्यान की कतेव्यता 


नहीं है। 


ध्यावदीपप्रकरणम्‌ 
( ६३५ ) 


ननु तत्त्वविदो ध्यानानभ्युपगमे तस्य सदा बहि। प्रवृत्तिः स्यादित्याशद्धःय, बाधकत्वातु प्रवृत्त ¦ 
साऽभ्युपेयत इत्याह-- 


तत्त्वविद्यदि न ध्यायेत्मवर्तेत तदा बहिः । 
प्रवतंतां सुखेनायं को बाधोऽस्य प्रव्तने ॥८८॥ 


अन्वय :--यदि तत्त्ववित्‌ न ध्यायेत तदा वहिः प्रवर्तेत अयं सुखेन प्रवर्ततां अस्य 
प्रवतँने कः वाधः । 


तत्त्वविदिति ॥&८॥ 

बहिः प्रवृत्त्यभ्युपगमेऽतिप्रसङ्गः स्यादित्याशङ्कच, प्रसङ्गस्य दु्निरूप्यत्वान्नेवमिति परिहरति 
अतिप्रसद्ध इति चेत्प्रसङ्ग तावदीरय । 
प्रसङ्गो विधिशास्त्रं चेन्न तत्तत्वविदं प्रति ॥८६८॥ 


अन्वय :- अतिप्रसङ्ग. इति चेतु प्रसङ्ग तावत्‌ ईरय प्रसङ्ग: विधिशास्त्रं चेतु तत्‌ तत्त्वविदं 
प्रति न। 


अतिप्रसद्भ इति' न प्रसङ्गो दुनिरूप्य: विधिशास्त्रस्य 'प्रसद्ध' शब्देन विवक्षितत्वाद्‌ इति चेन्न 


तस्याज्ञानिविषयत्वेन तत्त्वविद्विषयत्वाभावादित्याह- प्रसङ्ग इतिः । विधिशास्त्रमित्युपलक्षणं निषेध- 
शास्त्रस्यापि ।।5"। 


| तत्त्वदर्शी को ध्यान की अपेक्षा नहीं होती, इस दशा में तो उसकी बहिर्मुखी प्रवृत्ति हो 
जायगी । ऐसी आशंका कर कहते हैं कि बहिर्मुखी प्रवृत्ति ज्ञान का बाधक न होने के कारण वह 
स्वीकार्यं है-- 


कदाचित तत्त्वज्ञानी को ध्यान की आवश्यकता न मानोगे तो वहू बाह्य विषयों में प्रवृत्त हो 
_जायेगा यह्‌ शंका ठीक नहीं, यदि यह कहोगे कि तत्त्वज्ञानी ध्यान न करेगा तो बाह्य विषयों में प्रवृत्त हो 
जायगा तो सुख से बाहर प्रवृत्त हो उसकी प्रवृत्ति में कोई बाधा हानि नहीं है ॥&5॥ 


शंका बाह्य विषयों में प्रवृत्ति मानने में अति प्रसङ्ग (दोष) होगा पहले प्रसङ्ग का निरूपण 
नहीं होगा--. 


हक यदि अतिप्रसङ्ग कहोगे तो प्रथम उस प्रसङ्ग को कहो, विधिशास्त्र को प्रसङ्ग कहोगे तो वह भी 
नहीं कह सकते वह विधि निषेध दोनों भी अज्ञानी के लिए हैं विधि शास्त्र तत्त्वज्ञानी के लिए 
नहीं है ॥ ५ दे।। 


श्री पश्चदशी मीमांसा 
( ६२६ ) 


विधिशास्त्रस्याविद्वद्विषयत्वमेव दर्शयति 


वर्णाश्रमवयोवस्थाभिमानो यस्य विद्यते । 
तस्येव च निषेधाश्च विधयः सकला अपि ॥१००॥। 
अन्वय :-वर्णाश्नमवयोवस्थाभिमानः यस्य विद्यते तस्यव च सकला अपि विधयः निषेधाश्च । 
वर्णेति' ॥१००॥ 
ननु तत्त्वविदोऽपि देहधा रित्वेन वर्णाश्नमाद्यभिमानित्वमस्तीत्याश डू-घाह-- 
वर्णाश्रमादयो देहे मायया परिकल्पिताः । 
नात्मनो बोधरूपस्येत्येवं तस्य विनिश्चयः ॥१०१॥। 
अन्वय :- वर्णाश्रमादयः देहे मायया परिकल्पिताः वोंधरूपस्य आत्मनः न इति एवं तस्य 
विनिश्चयः । 
'व॒र्णाश्रमेति' ॥१०१॥ 
ननु तत््वविनिश्चयस्तावत्तिष्ठतु, शास्त्रं तु तस्य कतेव्यं प्रतिपादयतीत्याशङ्कय, तदपि तस्य 
कर्तब्याभावमेव बोधयतीत्याह-- 
समाधिमथ कर्माणि मा करोतु करोतु वा । 
हृदयेनास्तसर्वास्थो मुक्त एवोत्तमाशयः ।।१०२॥ 


अन्वय : - अथ समाधि कर्माणि मा वा करोतु उत्तमाशयः हृदयेनास्तसर्वास्थः मुक्त: एव । 

'समाधिमिति’ । यो हृदयेन बुद्ध्या अस्तसर्वास्थः अस्ता परित्यक्ता अशेषा आसक्तिविशेषा यस्य 
तथाविधः अत एवोत्तमाशयः उत्तम आशयोऽभिप्रायो निर्मलं ज्ञानं यस्य स तथोक्तः स मुक्त एव । अतः 
समाधिमथ कर्माणीत्यन्वयः ॥१०२॥ 


विधि निषेध शास्त्र को अज्ञानी के विषय में ही दिखाते हैं-- 

ब्राह्मणादि वणे, गृहस्थादि आश्रम बाल्यादि आयु की स्थिति की दशारूप अवस्थाओं का अभि- 
मान जिस पुरुष को है उसके लिए ही शास्त्र के सम्पूर्ण विधि और निषेध है-ज्ञानी के लिए तो न विधि 
है और न निषेध है ॥१००॥ 


शंका - तत्त्वज्ञानी को भी देहधारी होने से वर्ण आश्रम आदि का अभिमान है उत्तर-- 

तत्त्वज्ञानी को देहधारी है तो भी वर्णाश्रम आदि देह में माया से कल्पित हैं वे मुझ बोध स्वरूप 
आत्मा के धमं नहीं है । इस प्रकार का निश्चय तत्वज्ञानी को होता है । उसे वर्णाश्रम आदि का अभिमान 
नहीं होता ॥१०१॥ 


ध्यानदीपप्रकरणम्‌ 
( ६६७ ) 


विदुषः कतंव्यं नास्तीत्यत्र वचनान्तरमुदाहरति- 
नैष्कर्म्येण न तस्यार्थस्तस्यार्योऽस्ति न कर्मभिः । 
न समाधानजप्याभ्यां यस्य निर्वासनं मनः ।।१०३॥ 
अन्वय :- तस्य नैष्कम्येण अर्थः न कर्मभिः तस्यार्थः नास्ति समाधानजप्याभ्यां यस्य मनः 
निर्वासनं न। F ॥ | ॥ 
तैष्कर्म्येणेति' । नैष्कम्ये कमंराहित्यं तेन, कमंत्यागेनेत्यर्थः । समाधानंसमाधिः। जष्यं 
जप; ॥१०३॥ 


शंका- ज्ञानी को पूर्वोक्त तत्त्व का निश्चय रहे--शास्त्र ने तो उसके भी कतंव्य कहे हैं समाधान 
तत्त्वज्ञानी का कोई कतेव्य* नहीं है -- 

जिस पुरुष ने हृदय से सब आसक्तियों को छोड़ दिया है । इस कारण उत्तम अभिप्राय जो 
निर्मलज्ञान वाला है ऐसा मुक्त पुरुष समाधि व कर्मों का चाहे करे या न करे कोई हानि उसकी 
नहीं है ॥१०२॥ 

अब विद्वान्‌ को कुछ कतंव्य नहीं है इसमें अन्य वचन का भी उदाहरण देते हें - 


नेष्कम्ये (कमं का त्याग) से उसका कोई अर्थ नहीं है और न कर्मों से और न समाधि से और 
न जप से कुछ अर्थ है जिसका मन वासनाओ से रहित है ॥१०३॥ 


विशेष १-- अमुक कर्म को करने से ही मुझे स्वगे या मोक्षफल मिलेगा और नहीं करूँगा तो नहीं 
मिलेगा अर्थात्‌ इष्ट विनाश और अनिष्ट प्राप्ति रूप हानि होगी ऐसा सोचकर जो काम 


किया जाता है वह कतँव्य कहलाता है इस विचार के बिना जो क्रिया करता है वह कतेव्य 
नहीं है । € 


२-- निर्वासनं-वाधितद्वेतसंस्कारम्‌ । 
३-- दृढभावनयात्यक्तपूर्वापरविचारणम्‌ । यदादानं पदार्थस्य वासना सा प्रकोतिता ॥ दृढ़ 
भावनावश पूर्वापर का विचार छोड़कर पदार्थों का ग्रहण होता है वह वासना है इसी 
को (अभिनिवेश) कहते हैं वह वासना दो प्रकार की है । वासना द्विविधा प्रोक्ता शुद्धा च 
मलिना तथा । मलिता जन्म हेतुः स्तु शुद्धा जन्मविनाशिनी ॥ मलिन वासना 
जन्म की हेतु शुद्धवासना जन्म का नाश करने वाली है । मलिन वासना का स्वरूप- 
अज्ञानसुघनाकारघनाहंकारशालिनी । पुनर्जेन्मक रीप्रोक्ता मलिना सना बुध: । पञ्चकोश 
तीन शरीरों से ब्रह्म के स्वरूप का आवरक अज्ञान से घनी (ठोस) हुआ है आकार 
जिसका ऐसा जो घन अहंकार के सहित जो जन्म मरण की हेतु वासना है वह एक है 
इसी प्रकार (२) लोक वासना (३) शास्त्र वासना, देहवाशना इनके अनेक भेद हैं । 
गीता० के १६ अध्याय के इदंमद्य ० १३वें शलोक से २० वें शलोक तक मलिन वासना 
कही है तत्त्व वेत्ता को आत्मा के असंग होने और उससे भिन्न सब आत्माओं के मिथ्या 
होने का निश्चय है इसलिए अनात्म पदार्थो में उसका कोई अभिनिवेश नहीं हे इसलिए 


श्री पण्चदशी मीमांसा 
( ६४८ ) 


ननु बिदुषापि वासनानिवृत्तये ध्यानं कतेव्यमित्याशङ्कच, सम्यग्ज्ञानिनो वासनैव नास्तीत्याह-- 
आत्माऽस ङ्गस्ततोऽन्यत्स्यादिन्द्रजालं हि मायिकम्‌ । 
इत्यचञ्चलनिर्णीते कुतो मनसि वासना ॥१०४॥ 
अन्वय :--आत्मा असङ्गः ततः अन्यतु मायिकम्‌ इन्द्रजालं हि स्यात्‌ इति अचञ्चलनिर्णीते 
(मनसि बासना कुतः । 
'आस्मेति’ ॥१०४॥ 
भवत्वेवं, प्रकृते किमायातमित्यत आह -- 
एवं नास्ति प्रसङ्गोऽपि कुतोऽस्यातिप्रसञ्जनम्‌ । 
प्रसङ्गो यस्य तस्येव शङ्कचेतातिप्रसञ्जनम्‌ ॥१०५॥ 
अन्वय :-- एवं प्रसङ्गोऽपि नास्ति अस्य अतिप्रसञ्जनम्‌ कुतः यस्यैव प्रसङ्ग तस्येव अति 
प्रसञ्जनम्‌ शङ क्येत । 
'एवमिति’ । कस्यत ह्य॑तिप्रसङ्ग इत्यत आह -'प्रसङ्गइति’ ॥१०५॥ 


शंका -विद्वान्‌ को भी वासनानिवृत्ति के लिए ध्यान कतंव्य है उत्तर यथार्थ ज्ञानी को वासना 
` नहीं होती -- 

आत्मा अप्तंग अर्थात्‌ सजातीय, विजातीय, स्वगत भेद से रहित है और उससे भिन्न सब कुछ 
' मोया का इन्द्र जाल रूप जगत्‌ मिथ्या है ऐसा दृढ़ निश्चय (अचञ्चल) करने के पश्चात्‌ मन में वासना 

ही कैसे होगी । (जब वासना ही नहीं तो उसको हटाने के लिए ध्यान की भी आवश्यकता नहीं ॥१०४ 

ठीक है यह विचार, किन्तु प्रकृत में क्या प्रयोजन सिद्ध हुआ ? इस पर कहते हैं - 

इस प्रकार जब ज्ञानी को प्रसंग (प्रसक्ति) ही नहीं है तो अति प्रसङ्ग कहां से होगा क्योंकि 
. जिसको प्रसङ्ग (विषयों का संग) होता है उसको ही अति प्रसङ्ग की शंका हुआ करती है ॥१०%।। 


पूर्वापर के विचार का त्याग भी नहीं है अतएव उसमें मलिन वासना नहीं होती । 
पुनजन्मां कुरंत्यत्रत्वा स्थिलं संभृष्टवीजवत्‌ । देहार्थं ध्रियते ज्ञातज्ञेया शुद्धेति चोच्यते ॥ 
देह्‌ निर्वाहाथे शुद्ध वासना है तो वह ज्ञान से अज्ञान का नाश हो जाने के कारण घनीभूत 
नहीं होती इसलिए मलिन भी नहीं होती यह शुद्ध वासना जन्मान्तर की हेतु भी नहीं 
दग्ध बीज को तरह उसमें ज्ञेय ब्रह्म का ज्ञान होता है । इसलिए उसे ज्ञात ज्ञेय वासना 
= भी कहते हैं । यद्यपि वह प्रारब्ध भोग पर्यन्त रहती है तथापि वह फल से अवासना ही 
4 है इस प्रकार सम्यक्‌ ज्ञानी का मन वासना रहित कहलाता है । वासना का विस्तृत 
विवेचना श्री विद्यारण्य स्वामी जी ने जीवन्मुक्ति विवेक ग्रन्थ में लिखा है। 


ध्यानदीपप्रकरणम्‌ 
( ६६३६ ) 


एवं क्व दृष्टमित्यत आह-- 
विध्यभावान्न बालस्य हश्यतेऽतिप्रसञ्जनम्‌ । 
स्यात्कुतोऽतिप्र ्गोऽस्य विध्यभावे समे सति ।। १०६॥ 


अन्वय : विघ्यभावातु बालस्य अतिप्रसञ्जनम्‌ न दृश्यते अस्य अतिप्रसङ्ग कुतः स्थात्‌ 
विध्यभावे समे सति । 


'विध्यभवादिति’ । दार्ष्टान्तिके योजयति~-'स्यादितिः ॥१०६॥ 


बालस्य विध्यभावे प्रयोजकमज्ञत्वमस्ति, न विदुष इत्याशङ्कय, तस्याज्ञत्वाभावेऽपि विध्यभाब- 
प्रयोजक  सर्वज्ञत्यमस्तीत्याह-- 


न किंचिद्वेत्ति बालश्चेत्सर्वं वेत्त्येव तत्त्ववित्‌ । 
अल्पज्ञस्यंव विधयः सर्वे स्युर्नान्ययोद्वंयो: ॥१०७॥ 


अन्वय :--बालः चेत्‌ किचित्‌ न वेत्ति तत्त्ववित्‌ सवै वेत्ति एव सर्वे विधयः अल्पज्ञस्येव अन्यबोः 
द्वयोः न स्युः । 


“न किचिदिति' । तहि विध्यधिकारः कस्येत्याशङ्कयाह--अल्पज्ञस्येति' ॥१०७॥ 


इस प्रकार कहाँ देखा गया है इसका उदाहरण देते हैँ- 


लोक में देखते हैं कि बालक के लिए विधि शास्त्र खप प्रसङ्ग नहीं होता । इसलिए उसको 
अति प्रसङ्ग (दोष) भी नहीं होता इसी प्रकार ज्ञानी के लिए भी विघि शास्त्र नहीं है। अतएव ज्ञाची 
बालक के समान है तो इस ज्ञानी को अति प्रसङ्ग कहाँ से होगा ॥१०६॥ 


शंका - बालक को तो विधि के अभाव में अज्ञता हेतु है विद्वान में यह अज्ञता नहीं है यह ठीक 
नहीं, ज्ञानी में अज्ञता नहीं है तो भी विधि अभाव प्रयोजक में सर्वेज्ता है-- 

बालक कुछ नहीं जानता है तो तत्वज्ञानी सब कुछ जानता है । अर्थात्‌ उसकी सर्वेज्ञता ही 
विधि के अभाव में हेतु है । क्योंकि अल्पज्ञ को ही सब विधि होती है । अन्य जो अज्ञ सवेज्ञ दोनों हैं उनके 
लिए विधि वहीं होती है ॥१०७॥ 21) Fv pi tis FE 


श्री पश्चदशी मीर्मासा 
(६४० ) 


ननु ब्यासादिवच्छापानुग्रहसामथ्ये यस्य स एव, तत्त्वविज्ञान्य इति शक्छुते - 
शापानुग्रहसामर्थ्यं यस्यासौ तत्त्वविद्यदि । 
तन्न शापादिसामर्थ्यं फलं स्यात्तपसो यतः ।।१०५॥ 
शि अत्यय यस्य शापानुग्रहसामथ्यं असो तत्त्ववित्‌ यदि तन्न शापादिसामर्थ्यं यतः तपसः 
फल स्यात्‌ । 
'शापेति’ । परिहरति--'तन्नेति’ । हेतुमा ह--'शापादिसामर्थ्यमिति' ॥१०८॥ 
ननु व्यासादीनां तत््वविदामपि शापादिसामर्थ्यं दृश्यत इत्याशङ्कय तेषां न तत्त्वज्ञानफलं, 
अपि तु तपः फलमित्याह -- 
व्यासादेरपि सामर्थ्यं हश्यते तपसो वलात्‌ । 
शापादिकारणादन्यत्तपो ज्ञानस्य कारणम्‌ ॥१०८॥ 
अन्वय : - तपसः बलात्‌ व्यासादेः अपि सामर्थ्यं दृश्यते शापादिकारणात्‌ तपः अन्यत्‌ ज्ञानस्य 
कारणं ( अन्यत्‌ ) । 
व्यासदेरिति' । ननु तहि “तपसा ब्रह्म विजिज्ञासस्व’ ( ते ३।२) इति श्रृतेस्तपोरहितस्य 
तत्वज्ञानमपि न घटेतेत्याशङ्कय, शापादिकारणादन्यस्य तपसः सत्वान्तेवमित्याह--*शापेति’ ॥१०४॥ 


शंका-व्यास आदि ज्ञानियों को भी अनुग्रह का सामर्थ्य देखते हैं। वही तत्वज्ञानी है 
अन्य वहीं - 
1, . प्रशव-क्या जिसमें शाप देने अथवा अनुग्रह करने की शक्ति हो वही तत्त्वज्ञानी है । 

उत्तर - नही क्योंकि शापादि सामर्थ्यं तो तपः का फल है ज्ञान का नहीं ॥१०८॥ 

प्रश्न- व्यास आदि तत्त्वज्ञानियों को भी शाप आदि का साम्यं देखते हैं-- 

उत्तर-यह तत्त्वज्ञान का फल नही, वह तप का फल है--- 

ब्यास आदि का जो शाप अनुग्रह का सामर्थ्यं है वह तप के बल से है तत्त्वज्ञान से नहीं-प्रश्‍न तप 
से ब्रह्म को जानने की इच्छा कर इस श्रुति से तप से हीन को तत्त्वज्ञान भी न होना चाहिए समाधान 
जाप आदि के कारण तप से भिन्न जो तप वह ज्ञान का कारण होता है (अर्थातु तप भी दो प्रकार के हैं 
तप मालोचने, तप संतापे इति धातु हयस्‌ ।॥१०४॥ 


ध्यानदीपप्रकरणम्‌ 


( ६४१ ) 


तहि तेषां व्यासादीनां तत्त्वज्ञानित्वं शापादिका रणत्वं च कथं दृश्यत इत्याशङ्कय, उभयविधतपसः 
सद्भावादित्याह-- 
द्वयं यस्यास्ति तस्येव सामथ्यज्ञानयोजंनि: । 
एकेकं तु ततः कुर्वन्नेकेकं लभते फलम्‌ ॥११०॥ 
अन्वय : - यस्य द्वयं अस्ति तस्यव सामर्थ्यं ज्ञानयोः जनिः एकेकं तु ततः कुर्वन्‌ एकेक फलम्‌ 


न लभते । 
द्यमिति' ॥११०॥ 


ननु यः शापादिसामर्थ्यरहितस्य विध्यभावेऽपि विहितानुष्ठातृभिनिन्द्यत्वं स्यादित्याशङ्क, 
तेषामपि विषयलम्पटँ निन्द्यत्वं स्यादित्याह-- 
सामर्थ्यहीनो निन्द्यश्चेद्यतिभिविधिवजितः । 
निन्द्यन्ते यततोऽप्यन्येरनिशं भोगलम्पटे: ॥ १११॥ 


अन्वय : विधिवजितः यतिभिः सामर्थ्यंहीनः निन्द्यश्चेत्‌ यततोऽपि अन्ये: भोगलम्पढेः 
अनिशं निन्द्यन्ते । 


'सामर्थ्येहीन इति’ ॥१११॥ 


प्रश्‍न ~तो उन व्यास आदि को तत्वज्ञानी होने पर शाप आदि की कारणता केसे देखते हैं । 
उनमें दोनों प्रकार का तप था -- 

दोनों प्रकार का तप जिसने किया है उसको ही शाप अनुग्रह 'की शक्ति ओर ज्ञान दोनों 
होते हैं और एक-एक तप को करता हुआ मनुष्य एक-एक ही फल को प्राप्त होता है दोनों का 
नहीं ॥११०॥ 

जो शापादि सामर्थ्यं रहित है वह विधि के अभाव में विहित अनुष्ठान करने वालों के द्वारा 
निन्दा का विषय होगा ? उन लोगों की निन्दा विषयी जीवों से ही होती है इस प्रकार उत्तर देते हैं-- 

यदि कहो नियम से शापादि सामर्थ्यं से हीन (शास्त्रोक्त का त्यागी) होने के कारण किमियों 
से निन्द्य हो तो उन संन्यासियों की भी दूसरे विषय लोलुप उस कर्मानुष्ठान रूप तप की भी रात-दिच 
निन्द्रा करते हैं ॥१११॥ 


फ़ा० ५१ 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( ६४२ ) 


एतेऽपि भोगतुष्ट्यर्थ विषयान्संपादयेयुरित्याशङ्कध, तदा तेषां यतित्वमेव हीयेतेत्यभिप्रायेणो- 


पहसति-- 
भिक्षावस्त्रादि रक्षेयुर्यद्येते भोगतुष्टये । 
अहो यतित्वमेतेषां वेराग्यभरमन्थरम्‌ ॥११२॥ 
अन्वय :-- यदि एते भिक्षावस्त्रादि भोगतुष्टये रक्षेयुः एतेषां वैराग्यभरमन्थरम्‌ 
यतित्वं अहो । 


'भिक्षेति' ॥११२॥ 
विषयलम्पटँः पामरेश्च क्रियमाणया निन्दया क्रियापराणां शिष्टानां हानिर्नास्तीत्युच्यते चेत्तहि 
देहाभिमानिभिः क्रियापरः क्रियमाणया निन्दया तत्त्वविदोऽपि न हानिरित्याह-- 
वर्णाश्रमपरान्‌ मूढा निन्दन्त्वित्युच्यते यदि । 
देहात्ममतयो बुद्धं निन्दन्त्वाश्रममानिनः ॥११३॥ 
अन्वय : मूढाः वर्णाश्नमपरान्‌ निन्दन्तु इति यदि उच्यते देहात्ममतयः आश्रममानिनः 
बुद्ध निन्दन्तु । 
'वर्णाश्नमेति’ ॥ ११३॥ 


वे यति वृन्द भी भोग की सन्तुष्टि के विषयों को सम्पादन करेंगे । ऐसी आशंका कर कहते 
हें कि दूसरों को उत कर्मानुष्ठान करने वाले यतिजनों का यतित्व धमं ही विनष्ट हो जायेगा । इस 
आशय से उपहास करते हैं-- 

यदि कहो कि संन्यासी भी भोगों से सन्तोष के लिए ही संचय करें किन्तु ये संन्यासी भी भोगों 
से प्रसन्न होने के लिए भिक्षा और वस्त्र आदि की रक्षा करं तो उनका संन्यासी होना आश्चर्य है क्योंकि 
वह वैराग्य के भार से मन्द है अर्थात्‌ वैराग्य नहीं है ॥११२" 

विषय लम्पट, पामरों के द्वारा की हुई निन्दा ते क्रियापरायण शिष्टजनों की कोई क्षति नहीं 
होती है यदि ऐसा कहते हैं तो देहाभिमानी कर्मियों के द्वारा की हुई निन्दा से ज्ञानियों की हानि नहीं 
होगी इस प्रकार उत्तर देते हैं -- 

यदि कहो कि विषयों से लम्पट पामरों की हुई निन्दा से कमे के कर्ताओं की कुछ हानि नहीं, 
यह ठीक नहीं क्योंकि यदि वर्णाश्रम में तत्परों की मूढ निन्दा करेंगे ऐसा कहोगे तो देहाभिमानी कमं 
में तत्पर मूर्ख आश्रम के अभिमानी ज्ञानी की भी निन्दा करे उससे तत्वज्ञानी की कुछ हानि चहीं ११३ 


A 


ध्यानदीपप्रकरणम्‌ 
(१४३ ) 


प्रासङ्गिकं परिसमाप्य, प्रकृतमनुसरति-- 
तदित्थं तत्त्वविज्ञाने साघनातुपमर्दनात्‌ । 
ज्ञानिनाचरितुं शक्यं सम्यग्राज्यादि लौकिकम्‌ ॥११४॥ 
अन्वय :-तत्‌ इत्थं तत्त्वविज्ञाने साधनानुपमर्दनात्‌ ज्ञानिना सम्यक्‌ लौकिकम्‌ राज्यादि 
आचरितुं शक्यम्‌ । 


'तदित्थमिति’ । तत्तस्मात्कारणादित्थमुक्तेन प्रकारेण तत्वविज्ञाने सति साधनानुपमर्दनात्लौकि- 
कव्यवहारसाधनानां मनआदीनामविलापनाल्लौकिकं राज्यादि राज्यपरिपालनादिकर्म {वा ज्ञानिना 
सम्यगाचरितुं शक्यमित्यर्थः ॥११४॥ 


ननु तत्त्वविदः प्रपञ्चमिथ्यात्वज्ञानेन तत्रेच्छेव नोदीयादिति चेत्तहि स्वकर्मानुसारेण 
वरतेतामित्याह-- 
मिथ्यात्वबुद्धया तत्रेच्छा नास्ति चेत्तह्‌ मास्त तत्‌ । 
ध्यायन्वाथ व्यवहरन्‌ यथारब्धं वसत्वयम्‌ ॥११५॥ 
अन्वय :- मिथ्यात्वबुद्धया तत्रेच्छा नास्ति चेत्‌ तहि तत्‌ मास्तु अथवा ध्यायन्‌ व्यवहरन्‌ अयं 
यथारब्धं वसतु । 
“मिथ्यात्वेति’ ॥११५॥ 


इस प्रकरण प्रसंग की समाप्ति करके पुनः प्रकरण में आते हैं-- 

इससे इस पूर्वोक्त प्रकार के तत्त्व विज्ञान के होने पर लौकिक व्यवहार के साधन जो मन आदि 
का विनाश न होने के कारण तत्वज्ञानी मनुष्य लौकिक राज्य आदि को अच्छी प्रकार कर सकता है 
अर्थात्‌ राज्य आदि करने में उसकी कुछ भी हानि नहीं है ॥११४॥ 

यदि कहो कि तत्वज्ञानी की प्रपञ्च के मिथ्यात्त्र ज्ञान से राज्य आदि में इच्छा ही न होगी 
इस शंका पर कहते हैं - 

यदि मिथ्यात्व बुद्धि से उसमें इच्छा नहीं है तो मत हो क्योंकि यह ज्ञानी ध्यान व व्यवहार 
को करता हुआ अपने प्रारब्ध के अनुसार उसे कुछ चिन्ता नहीं ॥११५॥ 


विशेष १-- तत्त्ववित्त्विरोधित्वात्‌ लौकिकं सम्यगाचरेत्‌ ॥ इसी प्रकरण के ८ वें श्लोक में कहा है ॥ 


श्री पञ्चदशी मीमाँसा 


( ७९४ ) 


इदानीमुपासकस्यातो वेषम्यं दशयति - 
उपासकस्त्‌ सततं घ्यायन्तेव वसेद्यतः । 
ध्यानेनेव कृतं तस्य ब्रह्मत्वं विष्णुतादिवत्‌ ॥११६॥ 

अन्वय :- यतः उपासकस्तु सततं ध्यायन्‌ एव वसेत्‌ ध्यानेनेव कृतं तस्य ब्रह्मत्वं विष्णृतादिवत्‌ 
( पारमाथिकत्वं नास्ति ) । 

“उपासक इति' । तत्रोपपत्तिमाह 'यत इति' । यता कारणात्तस्य ब्रह्मत्वं ध्यानेनेव कृतं न 
प्रमाणेन प्रभितम्‌, अतो ध्यायिना सदा ध्यानं कर्तव्यमित्यर्थः । तत्र दुष्टान्तः--'विष्णुतादिवदिति’ । यथा 
स्वस्मिच्ध्यानेन संपादितस्य विष्णुत्वादे: पारमाथिकत्वं नास्ति तद्वदित्यर्थः ॥११६॥ 

ध्यानसंपादितस्यावि तस्य पारमाथिकत्वं कि न स्यादित्याशङ्कूच, ध्यानसंपादितस्य वाग्धेनुत्वा- 
देध्यानापायेऽपगमदर्शनान्नेवमित्याह -- 

ध्यानोपादानकं यत्तद्धयानाभावे विलीयते । 
वास्तवी ब्रह्मता नेव ज्ञानाभावे विलीयते ॥॥११७॥ 

अन्वय : ध्यानोपादानकं यत्‌ ध्यानाभावे विलीयते वास्तवी ब्रह्मता ज्ञानाभावे नैव विलीयते । 

ध्यानेति' । ज्ञानेन प्रकाशितस्य ब्रह्मत्वस्य ततो वेलक्षण्यमाह--“वास्तवीति' । हेतुगभितं 
विशेषणम्‌ । यतो ब्रह्मत्वं वास्तवम्‌, अतो ज्ञापकज्ञानाभावे सति नैव विलीयत ॥११७॥ 


अब उपासक को ज्ञानी से विषमता को दिखाते हैं-- 

जिससे उपासक को ब्रह्म भाव ध्यान से ही हुआ है अन्य प्रमाणों से नहीं इससे उपासक 
निरन्तर ध्यान करता हुआ ही रहे इसमें दृष्टान्त है जैसे अपने में ध्यान से सम्पादित सगुणोपासक को विष्णु 
आदि पारमाथिक (सत्य) नहीं होता है । (ऐसे ही उपासक का ब्रह्मसव भी पारयाथिक नहीं है, ॥११६॥ 

ध्यान से सम्पादित ब्रह्म भाव! पारमाथिक क्यों नहीं होगा? जैसे ध्यान से सम्पादित वाग्‌धेनु 
का अभाव देखने में आता है । इस प्रकार कहते हैं - 

ध्यान से सम्पादित किया जिस वस्तु का ध्यान संपादक होता है ऐसे वाक्‌ धेनु आदि का अभाव 
होने पर नष्ट हो जाते हैं । तत्त्व ज्ञान से प्रकाशित ब्रह्मता ध्यान से विलक्षण है परन्तु वास्तविक ब्रह्मता 
ता ज्ञापक ज्ञान के अभाव में भी लीन नहीं होती ॥११७॥ 


ध्यानदीपप्रकरणम्‌ 


( ६४५ ) 


` वास्तंवत्वादेव ज्ञानेन नैव जन्यत इत्याह 
ततोऽभिज्ञापकं ज्ञानं न नित्यं जनयत्यदः । 


ज्ञापकाभावमात्रेण न हि सत्यं विलीयते ॥११८॥ 
अन्वय : - ततः अभिज्ञापक ज्ञानं अदः नित्यं जनयति ज्ञापकाभावमात्रेण हि सत्यं न विलीयते । 
“तत इति’ । यतोऽदो* ब्रह्मत्वं नित्यं, ततो ज्ञानं तस्याभिज्ञापकमवबोधकमेव, न जनकमित्यर्थः१ 
तत्रोपपत्ति व्यतिरेकमुखेनाह -'ज्ञापकेति’ । अयमभिप्रायःब्रह्मत्वं यदि ज्ञानजन्यं स्यात्तहि ज्ञाननाशे स्वयं 
विलीयेत, न च विलीयते, अतो न जन्यत इत्यर्थः ॥१९५॥। 
ननु ज्ञानिवदुपासकस्यापि ब्रह्मत्वं वास्तवमस्त्येवेति शङ्कते 
अस्त्येवो पासकस्यापि वास्तवी ब्रह्मतेति चेत्‌ ॥ 
पामराणां तिरश्चां च वास्तवी ब्रह्मता न किम्‌ ॥११८॥ 
अन्वय :--उपासकस्यापि वास्तवी ब्रह्मता अस्ति एव इति चेत्‌ पामराणां तिरश्चां च वास्तवी 
ब्रह्मता किम्‌ न । 
‘अस्त्येवेति’ । अत्यल्पमिदमुच्यत इत्यभिप्रायेणाह - 'पामराणामिति” ॥११४॥ 


वास्तव होने से ही ब्रह्मत्व ज्ञान से पैदा नहीं होता-- है 

यह कहते हैं कि जिससे वह प्रकृृत" ज्ञान ब्रह्मत्व नित्य है, इससे ज्ञान उसका अवबोधक (जानने 
वाला) है जनक नहीं है । क्योंकि ज्ञापक के अभाव पात्र से सत्यता का नाश नहीं होता है तात्पयं यह 
है कि यदि ब्रह्मज्ञान से पैदा होता तो ज्ञान के नाश होने पर ब्रह्मत्व भी विनाश को प्राप्त हो जाता 
इसलिए ज्ञान से जन्य ब्रह्मत्व नहीं है ॥११५॥ 

अब ज्ञानी के समान उपासक के ब्रह्मत्व की भी सत्यता में शंका करते हैं -- 

प्रश्‍न--उपासक को ब्रह्मता वास्तवी (सच्ची) है तो, 


उत्तर-यदि उपासक की ब्रह्मता वास्तवी है तो पामर (मूर्ख) और तिरछे (सर्प 


पशु) आदि की 
भी ब्रह्मता वास्तविक क्यों नहीं हो, अर्थात्‌ उनको ब्रह्मता सत्य नहीं है ॥११&॥ 


विशेष १ तद्ध यसाध्यं नित्यं सिद्धस्वभावमेव विद्ययाऽधिगम्यत^ ब्र सू० ३।४।५२ भाष्य मुक्ति 
फल साध्य नहीं नित्य शुद्ध स्वभाव ही विद्या से प्राप्त किया जाता है । - 

(१) विद्यया अभिव्यक्तत्वेन ब्रह्मानन्द एव मुख्यं फलं, अभिव्यक्तिः अविद्यानिवृत्ति आनन्द- 

स्वरूपस्फूतिप्रतिबन्धकाभावतया विद्यया साध्यते, सा च अनिर्वाच्य इति-न द्वैतापत्ति; । 

विद्या से अभिव्यक्त होने से ब्रह्मानन्द ही मुख्य फल है अभिव्यक्ति अविद्या की निवृत्ति 


परमानन्दस्वरूप स्फूति में प्रतिबन्ध के अभाव रूप होने से विद्या से साध्य होती है । वह 
अनिर्वाच्य है । हेत की प्राप्ति नहीं । 


श्री पश्चदशो मीमासा 
( ६४६ ) 


पामरादीनां विद्यमानमपि तदब्रह्मत्वमज्ञातत्वान्न पुरुषार्थोपयोगी त्याशद्धु', अज्ञातत्वेनापुरुषार्थोप- 
योगित्वमुपासकस्यापि समानमित्याह-- 
अज्ञानादपुमर्थत्वमुभयत्रापि तत्समम्‌ । 
उपवासाद्यथा भिक्षा वरं ध्यानं तथाऽन्यतः ॥१२०॥ 
अन्वय :- अज्ञानात्‌ अमुमर्थत्वं उभयत्रापि तत्‌ समम्‌ उपवासात्‌ यथा भिक्षा वरं तथा अन्यतः 
घ्यानं (वरं) । 
'अज्ञानादिति’ । ननु तह्य_'पासनं किमर्थमभिधीयत इत्याशङ्कुघतेरानुष्ठानेभ्यः श्रेष्ठत्वाभि- 
प्रायेणोक्तमिति दुष्टान्तपूर्वेकमाह्‌ -'उपवासादिति' ॥१२०॥ 
इतरानुष्ठानाच्छ ष्ठ्यमेव दशयति -- 
पामराणां व्यवहुतेर्वरं कर्माद्यनुष्ठितिः । 
ततोऽपि सगुणोपास्तिनिगु णोपासना ततः ॥१२१॥ 
अन्वय : -पामराणां व्यवहृतेः कर्माद्यनुष्ठितिः,वरं ततोऽपि सग्रुणोपास्तिः ततः निर्गुणोपासना । 
'पामराणामिति' ॥१२१॥ 


पामरों के विद्यमान भी वह ब्रह्मत्व अज्ञान से पुरुषार्थ का उपयोगी नहीं होता इस पर 


कहते हैं-- 
हे अपने अज्ञान के कारण पुरुषार्थं के उपयोगी नहीं है यह उपासक में भी समान है, अर्थात्‌ 

उपासक के ब्रह्मत्व से भी मोक्ष नहीं मिलता । 

प्रश्‍न -फिर उपासना का क्या फल । 

उत्तर-अन्य कर्मो से ध्यान सग्रुण उपासना श्रेष्ठ है दृष्टान्त पूर्वक कहते हैँ-उपवरास से जैसे 
भिक्षा श्रेष्ठ है ॥१२०॥ 

अन्य कर्मो से श्रष्ठतादि दिखाते हैं-- 

पामरों के खेती आदि व्यवहार से कर्मानुष्ठान श्रेष्ठ है कर्मानुष्ठान से सगुणोपासना श्रेष्ठ है 
और सगुणोपासना से निर्गृणोपासना श्रेष्ठ है ॥१२१॥ 


बिशेष १-- सगुणोपासना हि द्विविधा- प्रतीकअहंग्रहभेदात्‌ सापि यत्किचित्प्रतीका सर्वप्रतीकेति 
भेदत द्विविधा तत्र प्रथमा नाम ब्रह्मोत्यूपासीत इति । द्वितीया-सर्व खल्विदं ब्रह्म छा० 
३।१४।१। एवं अहंग्रहोपासनाऽपि सगुणनिर्गृण भेदात्‌ द्विविधा सग्ुणोऽपि द्वेधा अहं 
ब्रह्मास्मि इति निरंतरं चिन्तनम्‌ (अहं विष्णुरिति) सकलमिदमहं च वासुदेव इति च, 
उपास्य स्वरूपस्य स्व अमेदेन चिन्तनम्‌ अहं ग्रहोपासनं । द्वितीया निर्गृणअहं ग्रदट्रोपासना- 
फलीभूतआषंज्ञानस्य अद्वैतब्रह्मात्मैनयसाक्षातृकारस्य मुक्ति निर्वार्धेव भवति । अन्य- 
वस्तुनो अन्य रूपेण उपासनम्‌ । 


ORD fe iis ७ 


ध्यानदीपप्रकर 


( ६४७ ) 


उत्तरोत्तरश्रष्ठ्ये कारणमाह-- 


यावद्विज्ञानसामीप्यं तावच्छे ष्ठ्य॑ विवधते । 
ब्रह्मज्ञानायते साक्षान्निगुणोपासनं शनेः ।।१२२॥ 
अन्वय :--यावत्‌ विज्ञान सामीप्यं तावत्‌ श्रैष्ठ्यं विवर्धते निर्गुणोपासनं शनेः साक्षात्‌ ब्रह्म 
ज्ञानायते । 
'यावदिति' । निर्गणोपासनस्य सवंश्रेष्ठ्ये कारणमाह - ब्रह्मज्ञानायत इति’ ॥१२२॥ 
उक्तमर्थं दृष्टान्तप्रदशेनपूर्वंकं द्रढयति 
यथा संवादिविश्रान्तिः फलकाले प्रमायते । 
विद्यायते तथोपास्तिमु क्तिकालेऽतिपाकतः ।11२३॥ 


अन्वय : -यथा संवादिविभ्रान्तिः फलकाले प्रमायते तथा अतिपाकतः मुक्तिकाले उपास्तिः 
विद्यायते । 


'यथेति’ ॥१२३॥ 


अब उत्तरोत्तर श्रेष्ठता के कारण को कहते हैं-- 


जितनी ज्यों-ज्यों विज्ञान की समीपता आती जाती है वेस्त्रे-वंसे श्रेष्ठता बढ़ती जाती है मब 
निर्गुणोपासना की सर्वश्चेष्ठता में कारण कहते हैं । निर्गुणोपासना तो धीरे-धीरे ब्रह्म ज्ञान में परिणत हो 
जाती है । इसलिए सर्वश्रेष्ठ है ॥१२२॥। 


अब पूर्वोक्त अर्थ को दृष्टान्त देकर दृढ करते हैं- 


जैसे संवादी श्रम फल मिलने के समय प्रमा (यथार्थ ज्ञात) रूप हो जाता है-उसी प्रकार 
उपासना भी मुक्ति के समय में अति पाक होने के कारण विद्या (ज्ञान) “रूप , हो जाती है अर्थात्‌ उपासना 
ही ज्ञान रूप हो जाती है ॥१२३॥ 


श्री पश्लदशी मीमांसा 
( दद ) 


ननु संवादिविभ्रान्तिः स्वयमेव न प्रमा भवति, कितु तया प्रवत्तस्येन्द्रियार्थसंनिकर्षातप्रमा जायत 
इति शङ्कृते - 
संवादिभ्रमतः पंस: प्रवृत्तस्यान्यमानत: । 
प्रमेति चेत्तथोपास्तिर्मान्तरे कारणायताम्‌ ॥१२४॥ 
अन्वय :--संवादिभ्रमतः पुंसः प्रवृत्तस्य अन्यमानतः प्रमा इति चेतु तथा उपास्तिः मान्तरे 
कारणायताम्‌ । 
“संवादीति' {। अस्तु तहि निर्गणोपासनमपि निदिध्यासनरूपं सद्वाक्यजन्यापरोक्षज्ञाने कारणं 
भविष्यतीत्याह - ‘तथेति’ ॥१२४॥ 
नन्वेवं सति मूतिध्यानादेरपि चित्तेकाग्रयसंपादनद्वारा अपरोक्षज्ञानसाधनत्वं स्यादिति चेत्तदप्यङ्की- 
क्रियत इत्याह-- 
मूतिध्यानस्य मन्त्रादेरपि कारणता यदि । 
अस्तु नाम तथाप्यत्र प्रत्यासत्तिविशिष्यते ॥१२५॥ 
अन्वय : - मूतिध्यानस्य मन्त्रादेरपि यदि कारणता अस्तु नाम तथापि अत्र प्रत्यासत्तिः 
विशिष्यते । 


'मुर्तीति! । तहि निर्गृणोपासने कोऽतिशयस्तत्राह्‌-*तथापीति’ । प्रत्यासत्तिः सामीप्यं ज्ञानं 
प्रतीत शेषः ॥१२५॥ 


शंका - संवादी भ्रम स्वयं प्रमारूप नहीं होता किन्तु भ्रम से प्रवृत्त हुए मनुष्य को इन्द्रिय ओर 
विषय के सम्बन्ध से प्रमा हो जाती है इस पर कहते हैं-- 

प्रश्‍न--संवादी भ्रम से प्रवृत्त हुए मनुष्य को अन्य प्रमाण से यदि प्रमा होती है तो । 

उत्तर -योंतो उपासना भी स्वयं ब्रह्मज्ञान नहीं बन जाती वह दूसरे ज्ञान का कारण बन जाती 
हैं।तबः तो निर्गुण उपासना भी निदिध्यासन रूप होकर महावाक्य से पैदा हुए अपरोक्ष ज्ञान का कारणं 
बन जाती है ॥१२४॥ 


प्रश्‍न--इस प्रकार मूति के ध्यात आदि भी चित्त की एकाग्रता के संपादन द्वारा अपरोक्ष ज्ञान 
के साधन हो जायेंगे हम इसको स्वीकार करते हैं इस पर कहते हैं-- 


= ` यदि मूर्ति का ध्यान मन्त्र आदि भी ज्ञान के कारण हो जायेंगे तो हों तथापि निर्गण उपासना में 
में क्या अतिशय है कहते हैं तथापि निर्गुण उपासना में विशेषः प्रत्यासत्ति अर्थात्‌ ज्ञान के प्रति समीपता 
पायी जाती है अर्थात्‌ निर्गुण उपासना के अनन्तर ही ब्रह्म ज्ञान होता है और मूर्ति आदि के. ध्यानः से 
बिलम्ब से होता है ॥१२५॥ 


ध्यानदी {प्रकरणम्‌ 


( ६४४८ ) 


प्रत्यासत्तिप्रका रमेव दर्शयति-- 
निगु णोपासनं पक्वं समाधि: स्याच्छनेस्ततः । 
य: समाधिनिरोधाख्य: सोऽनायासेन लभ्यते ॥१२६॥ 


अन्वय :--निर्गुणोपासनं पक्वं समाधिः स्यातु ततः यः निरोधाख्यः समाधिः स अनायासेन 
लभ्यते । 

'निर्गुणति’ । निगु णोपासनं यदा पक्वं भवति तदा सविक्रल्पकसमाधिः स्यात्‌ । ततः सविकल्पक- 
प्तमाधेनिरोधास्यो यस्तस्यापि निरोधे सवं निरोधान्तिर्वीजः समाधिरिति सूत्रोक्तलक्षणो निविकल्पकः समाधिः 
सोऽनायासेन लभ्यते ।।१२६॥ 


भवत्वेवं निविकल्पकलाभः, ततः किमित्यत आह-- 
निरोधलाभे पंसोऽन्तरस-ङ्ग वस्तु शिष्यते । 
पुनः पुनर्वासितेऽस्मिन्वाक्याज्जायेत तत्त्वधीः ॥। १२७॥। 
अन्वय :-पंसः निरोधलाभे अन्तः असङ्गः वस्तु शिष्यते अस्मिन्‌ पुनःपुनःवासिते वाक्यात्‌ 
तत्त्वधीः जायेत । 
'निरोधेति' । ततोऽपि किमित्यत आह- पुनः पुनरिति’ । अस्मिन्नसङ्गे ` वस्तुनि पुनः 


पुनर्वासिते भाविते सति वावयात्ततत्वमस्यादिलक्षणार्तत्वधीस्तत्त्वज्ञानम्‌ अहं ब्रह्मास्मी' त्येवमाकारं जायेत 
उत्पद्ये त ॥१ ‹७॥ 


अव समीपता के प्रकार को दिखाते हैं - 


जब यह निगु ण उपासना पक जाती है तब सविकल्प समाधि हो जाती है। फिर सविकल्प 
समाधि से निरोध नाम की समाधि बन जाती है और उस निरोध नाम की समाधि के भी निरोध होने 
पर निर्बीज (निविकल्प) समाधि हो जाती है । इस सूत्र में कही है निविकल्प समाधि अनायास ही मिल 
जाती है ॥१२६॥ 

अब निविकल्पक समाधि के फल को कहते हैं - 

निरोध स^माधि का लाभ होने पर मनुष्य के भीतर असंग वस्तु (ब्रह्म) शेष रह जाती है और 
इस असङ्ग वस्तु (ब्रह्म) की पुनः-पुनः (बारम्बार) भावना करने पर 'तत्त्वमसि' आदि महावाक्यों से 


तत्त्व ज्ञान हो जाता है अहं ब्रह्मास्मि’ मैं ब्रह्मा हँ यह ज्ञान उत्पन्न हो जाता है ॥१२७॥ 


विशेष --१ आकार उकारे-उक्रार मकारे। मकार ओढड्कारे-ओङ्कारो हम्येव, अहमेवात्मा साक्षी 
केवलश्चिन्मात्रस्वरूपो न अज्ञान नापि तत्कार्यं किन्तु नित्यशुद्धबुद्धमुक्तसत्यस्वभावं 
परमानन्दाद्वयं प्रत्यग्‌भूतचैतन्यं ब्रह्म वाहमस्मि इति अभेदेन अवस्थानं समाधि: । 
२-- असङ्गस्‌ शोधितत्वं पदार्थकूटस्थचेतन्यम्‌ । 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( ६५० ) 


तत््वज्ञानस्वरूपमेव विशदयति - 
निरविकारास ज्भनित्यस्वप्रकाशेकपूर्णता: । 
बुद्धौ झटिति शास्त्रोक्ता आरोहन्त्यविवादतः ॥१२८॥। 
अन्वय-निविकारासङ्गनित्यस्वप्रकाशेकपू्णंताः बुद्धौ शास्त्रोक्ता: झटिति अविवादताः आरोहन्ति । 
'निविकारेति' ॥१२८॥ 
ननु निविकल्पकसमाधिवशादपरोक्षज्ञानमुदेतीत्यत्र कि प्रमाणमित्याशङ्कघा'मृतबिन्द्वा'दिश्चुतयः 
सर्वा अपि प्रमाणमित्याह 
योगाभ्यासस्त्वेतदर्थोऽमृतबिन्द्वादिषु श्रृतः । 
एवं च दृष्टद्वारापि हेतुत्वादन्यतो वरम्‌ ॥१२४॥। 
अन्वय :-एतदर्थः अमृत विन्द्रादिषु योगाभ्यासस्तु श्रुतः एवं च दुष्टद्वारापि हेतुत्वात्‌ 
अन्यतः वरस्‌ । 
'योगाभ्यासेति’ । फलितमाह--'एवमिति' । एवं च सति निगु'णोपासनस्याप्यपरोक्षज्ञान- 


प्रत्यासत्तिसंभत्रे सति दृष्टद्वारापि निविकल्पकसमाधिलाभट्वारेण 'अपि’ शब्दाददृष्टद्वारापि हेतुत्वात्‌ ज्ञान- 
साधनत्वादन्यतः सग्ुणोपासनादिभ्यो वरं श्रेष्ठमित्यर्थः ॥।१२४॥ 


तत्त्वज्ञान के स्वरूप को स्पष्ट करते हैँ-- 


असंग ब्रह्म तत्व की निरन्तर भावना करते रहने से शास्त्रों में निविकार असंग, नित्य स्वप्रकाश 


एक, पूणं, आत्मा के धर्म, निविवाद रूप से तत्काल बुद्धि में बैठ जाते हैं। अर्थात्‌ निविकार आदि स्वरूप 
ब्रह्म का ज्ञान हो जाता है ॥१२८॥ 


शंका -विर्विकल्पक समाधि से अपरोक्ष ज्ञान होता है इसमें क्या प्रमाण है ? अमृत बिन्दु उप- 
निषद्‌ वाक्यो का प्रमाण मिलता है, इस प्रकार कहते हैं - 

क्योंकि योगाभ्यास का फल ज्ञान है यह अमृत बिन्दु आदि श्रृतियों में कहा है । इस प्रकार 
निगु ण उपासना भी अपरोक्ष ज्ञान के समीपतम होने के कारण निविकल्पक समाधि का लाभ हो जाता 
है । इससे दुष्ट के द्वारा भी निविकल्पक समाधि लाभ, अपि शब्द से, अदृष्ट द्वारा भी ज्ञान का साधन होने 
से, अन्य सगुणोपासना आदि से श्रेष्ठ है ॥१२४५॥ 


ध्यानदीपप्रकरणम्‌ 


( ६५१९ ) 


एवं निगु णोपासनस्यापरोक्षज्ञानसाधनत्वे सिद्ध सति तत्परित्यज्यान्यत्र प्रवृत्तानां वृथा श्रमः 
स्यादिति लौकिकन्यायदशनेनाह- 


उपेक्ष्य तत्तीर्थयात्राजपादीनेव कुर्वताम्‌ । 
पिण्डं समुत्सृज्य करं लेढीति न्याय आपतेत्‌ ॥१३०॥ 
अन्वय :--उपेक्ष्य तत्‌ तीर्थयात्रा जपादीन्‌ एव कुर्वताम्‌ पिण्डं समुत्सृज्य करं लेढि इति न्यायः 


आपतेत्‌ । 
“उपेक्ष्येति’ ॥१३०॥ 
नन्वात्मतत््वविचारं परित्यज्य निगु णोपासनं कुर्वतामप्ययं न्यायः समान इत्याशङ्कुचाङ्गीकरोति- 
उपासकानामप्येवं विचारत्यागतो यदि । 
बाढं तस्माद्विचारस्यासंभवे योग ईरितः ॥१३१॥ 
त अन्वय :- यदि विचारत्यागतः एवं उपासकानां अपि वाढं तस्मात्‌ विचारस्यासप्मवे योगः 
तः । 


'उपासकानामिति' । तहि निर्गृणोपासनं कुतः प्रतिपादयत इत्यत आह- “तस्मादिति'यस्मादु- 
क्तन्यायप्रस ङ्गस्तस्माद्विचारासंभवे योग उपासनमुक्तमित्यर्थः॥।१३१॥ 


इस प्रकार जब निगु णोंपासना अपरोक्ष ज्ञान का साधन है तो उसको त्याग कर जो अन्य कर्मो 
में प्रवृत्त है उसके श्रम को लोकिक न्याय से वृथा दिखाते हैं-- 

निगु ण उपासना को उपेक्षा करके (छोड़कर) जो मनुष्य तीर्थ यात्रा और जप आदि को करते 
- हैं उनमें यह न्याय घटेगा कि जैसे कोई मनुष्य पिण्ड (नवनीत ग्रास) को छोड़कर अपने हाथ को चाटने 

लगे ऐसे ही वे हैं ॥१३०॥ 

यदि कहो कि जो आत्मतत्त्व विचार को त्यागकर निर्गुणोपसना करते हैं उनको भी यह न्याय 
समान है यह ठीक नहीं---- 

प्रश्‍न -यों तो आत्मतत्त्व का विचार छोड़कर निर्गृणोपासना करने वाले भी ऐसे ही अविचार- 
शील हैं। 

उत्तर- बाढं सत्य आप का कथन है फिर निर्गृणोपासना क्यों प्रतिपादन की गयी है । 

उत्तर-इसलिए तो विचार के असंभव होने {को दशा (में योग (निर्मणोपासना) का विधान 
है ॥१३१॥ 


श्री पश्चदशी मीमांसा 
( ६५२ ) 


विचारासंभबे कारणमाह-- 
बहुव्याकुलित्तानां विचारात्तत्वधीनँहि । 
यो यो मुख्यस्ततस्तेषां धीदपंस्तेन नश्यति ॥१३२॥ 
अन्वय :- बहुव्याकुलचित्तानां विचारात्‌ तत्वधीः न हि, यः यः मुख्यः ततः तेषां तेन धीदपंः 
नश्यति । 
'बह्विति' । यतो विचारो न संभवति, अतो योगः कर्तव्य इत्याह-“यो य इति’ । मुख्यत्वे 
कारणमाह--धीदपं इति’ । तेन योगेन यतो धीदर्पो नश्यति, अतो मुख्य इत्यर्थः ॥१३२॥ 
एवं व्याकुलचित्तानां योगस्य मुख्यत्वमभिधाय, तद्रहितानां विचार एव मुख्य इत्याह 
अव्याकुर्लाधयां मोहमात्रेणाच्छादितात्मनामु । 
सांस्यनामा विचारः स्यान्मुख्यो झटिति सिद्धिदः ॥१३३॥ 
अन्वय :-मोहमात्रेण आच्छादितात्मनाम्‌ अव्याकुलधियां झटिति सिद्धिदः मुख्यः सांख्यनामा 
विचारः स्यात्‌ । 
'अव्याकुलेति' । सांख्यनामा विचार: सांख्यशब्दवाच्यस्तत्वविचारो मुख्यः । कुत इत्यतह आह-- 
'झटितीति ॥१३३॥ 


अब विचार के असंभव में कारण कहते हैं-- 

बहुत व्याकुल जिनका चित्त है उनको विचार से तत्वज्ञान नहीं होता है। इसलिए उनके लिए 
योग (निर्गुण, उपासना मुख्य उपाय बताया है। इससे योग (उपासना) ही मूख्य कर्तब्य है क्योंकि योग 
से निगुण उपासता से बुद्धि का दर्प (अभिमान) प्रमाद नष्ट हो जाता है ॥१३२। 

इस प्रक्रार व्यःकुज चित्त वालों का योग निगुण (उपासना) की मुख्यता कहकर समाहित चित्त 
वाले का विचार की मुख्यता को कहते हैं 

अव्याकुल बुद्धि वाले उन लोगों के लिए जिनका आत्मा केवल मोह के आवरण से छिप रहा 
है । 'सांख्य निविशेषपरं ब्रह्म” नाम तत्व विचार करने योग्य है क्योंकि वही मुख्य उपाय है उनको वही 
झट पट ज्ञान रूप सिद्धि देता है ॥१३३॥। 
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ध्यानदीपप्रकरणम्‌ 


( ६४३ ) 


योग--सांख्ययोरुभयोरपि तत्वज्ञानद्वारा मुक्तिसाधनत्वे गीतवाक्यं (अ० ५॥५) प्रमाणयति-- 
यत्साँख्ये:१ प्राप्यते स्थानं तद्योगेरपि गम्यते । 
एकं सांख्यं च योगं च य: पश्यति स पश्यति ॥१३४।। 
अन्वयः यत्‌ स्थानं सांख्येः प्राप्यते तत्‌ योगेरपि गम्यते सांख्यं च योगं च यः एकं पश्यति स पश्यति । 
'यत्सख्यैरिति । यः सांख्यं च योगं च फलत एकं पश्यति, स शास्त्रार्थं सम्यक्‌ पश्यतीत्यर्थः ॥१३४॥ 
न केवलं गीतावाक्यं कितु तन्मूलभूता (श्वे० ६।१३) श्रृतिरप्यस्तीत्याह\ -- 
तत्कारणं सांख्ययोगाधिगम्यमिति हि श्रुतिः । 
यस्तु श्रृतेविरुद्धः स आभासः3 सांख्ययोगयोः ॥१३५॥ 
अस्वय:--तत्कारणं, सांख्ययोगाधिगम्यं इति हि श्रतिः यस्तु श्रृतेविरुद्धः स सांख्ययोगयोः आभासः । 
तत्कारणसिति' । ननु सांख्ययोगयोर्भयो रपि तत्वज्ञानद्वारा मुक्तिसाधनत्वेनाङ्गीकारे तच्छास्त्रे 
प्रतिपादितानां तत्वानामपि स्वीकार्यत्वं स्यादित्याशङ्कयाह~ यस्त्विति'° । आभासो बाध्यत इत्यर्थः ॥ 1३५॥ 
अब योग (उपासना) और सांख्य तत्व विचार दोनों ही तत्वज्ञान द्वारा मुक्ति के साधन हैं इसमें 
गीता वाक्य का प्रमाण देते हैं 
जिस स्थान को सांख्य (ब्रह्म निप्ठ) प्राप्त करते हैं उसी स्थान को योगी कर्मनिप्ठ (उपासक) 
जन भी उसे पा लेते हैं जो मुमुक्ष ज्ञानी सांख्यथोगं कर्मयोगं को फल के द्वारा एक सा देखता है वही 
शास्त्र के अर्थ को वही ठीक जानता है , एष पन्था एतत्‌ कर्मेतद्धह्य० इति श्रवणात्‌ ॥१३४॥ 
केवल गीता का वाक्य ही नहीं, किन्तु उस वाक्य को मूल श्रुति को भी दिखाते हैं-- 
मुक्ति के कारण सांख्य योग है श्रुति में यह लिखा है सांख्य योग से आत्मा प्राप्त होने योग्य 
है। शंका-सांख्य योग दोनों को तत्वज्ञान के द्वारा मुक्ति का कारण मानोगे तो सांख्य शास्त्र में कहे तत्व 
भी कारण हो जायेंगे यह शंका करपे; कहते हैं । सांख्य योग में जो श्रूति से विरुद्ध है वह आभास हैं अर्थात्‌ 
प्रतीति मात्र है और जो आभास होता है उसका बाध हो जाता हे ॥१३%॥ 
विशेष १- यो मृमक्षः सांख्यं सांख्यंनामकं कपिलं शास्त्रं, योगं पाञ्जलम्‌ शास्त्रमपि एवं त्वंपदार्थं 
शोधने तत्रैव चित्तवृत्तिनिरोधात्‌ च 'तत्वमसि' आदि वाक्यप्रतिबन्ध निरास॒द्वारा 
ब्रह्मात्मैक्यबोधो दयफलक सित्यर्थः । 
१ तत्कारणं सांख्ययोगाधिगभ्यं ज्ञात्वादेवं मुच्यते सर्वं पाशेः (श्वे० ६।१३) सांख्य योग द्वारा 


ज्ञातव्य उस सर्वक्रारणदेव (प्रकाश स्वरूप को) जानकर समस्त अविद्यादि बब्धनों से 
मक्त हो जाता है। 


२- केवल प्रकृति ही जगत्‌ का कारण है ईश्वर नहीं, तथा प्रकृति नित्य है आत्मा नाना है, 
सांख्य का इतना अंश श्रुतिविरुद्ध है अतएव सांख्याभास है । ईश्वर तटस्थ है (जगत्‌ से 
भिन्न स्थित है) तथा प्रधान नित्य एवं जीव वस्तुतः नाना है इतना अंश योग में श्रुति 
विरुद्ध है अतएव योगाभास है । 

३- एतेन योगः प्रत्युक्तः ( ब्र० सु० २।१।३ ) स्मृत्यनवकाशदोषप्रसङ्ग इति चेत्‌ अन्यस्मृत्यनव- 
काशदोषभ्रस ङ्गात्‌ (ब्र० सू २।१।१।) इति व्यासेन खण्डनस्य विसंवादः परिहृतः । 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 
( ६५४ ) 


ननूपासनं कुर्वाणस्य तत्वज्ञानात्प्राङ मरणे सति मोक्षो न सिध्येदित्याश ङ्कुघाह-- 
उपासनं नापि पक्वमिह यस्य परत्र सः । 
मरणे ब्रह्मालोके वा तत्त्वं विज्ञाय मुच्यते ॥१३६॥ 
अन्वय :--यस्य उपासनं इह्‌ परत्र नापि पक्वं सः मरणे ब्रह्मलोके तत्वं विज्ञाय मुच्यते । 
“उपासनमिति' ॥१३६॥ 


मरणावसरे ज्ञानान्मुक्तिलाभे प्रमाणमाह 
यं यं वाऽपि स्मरन्‌ भावं त्यजत्यन्ते कलेवरम्‌ । 
तं तमेवेति यच्चित्तस्तेन यातीति यास्त्रतः ॥१३७॥ 
अन्वय :--यं यं वाऽपि भावं स्मरन्‌ अन्ते कलेवरम्‌ .त्यजन्ति यच्चित्तः तेन शास्त्रतः यातीति 
तं तं एवेति । 
“यं यं वाऽपीति' । यच्चित्तस्तेनैव प्राणमायाति प्राणस्तेजसा युक्तः सहात्मना यथासंकहिपतं 
लोकं नयति’ (प्रश्‍नोय० ३।१०) इति वाक्याच्चेत्यर्थंः ॥१३७॥ 


यदि उपासक तत्वज्ञान से पहले मर जाय तो उपका मोक्ष न होगा इस शंका पर कहते हैं -- 
जिसकी उपासना (योग) इस जन्म में परिपक्व नहीं हो जाती वह मरते समय ब्रह्मलोक में 
तत्व को जानकर मुक्त हो जाता हे ॥१३६।। 

अब मरण समय में ज्ञान से मुक्ति के लाभ में प्रमाण कहते हैं गीता० ८ ६- 

मरते समय उपासक जिस-जिस भाव को देवता विशेष या अन्य स्मरण करते हुए देह त्याग 
करता है । उसी पूर्वं वासना भाव से भावित होकर वह उसे ही प्राप्त हो जाता है । 

जिसका जैसा चित्त पूर्वं वासना से संकल्प होता है उसके सहित वह प्राण मुख्य) को प्राप्त 
_ह्वोता है । वह प्राण तेज से (उदान वृत्ति से) संयुक्त हो उस भोक्ता जीव को पुण्य आदि कर्मो के अनुसार 
आत्मा सहित संकल्प किये लोक को ले जाता है ॥१३७॥ 


ध्याचदीपप्रकरणम्‌ 


( ६५५ ) 


ननूदाहूताभ्यां श्रृतिस्मृतिवाक्याभ्यामन्त्यप्रत्ययतो भाविजन्माभिधीयते, न ज्ञानान्मुक्ति रित्याशङ्कूघ, 
मुखतस्तथाभिधानमङ्गीकरोति 


अन्त्यप्रत्ययतो नूनं भावि जन्म तथा सति। 
निणप्रत्ययोऽपि स्यात्सगुणोपःसते यथा ॥१३८॥ 
अन्वय : अन्त्यप्रत्ययतो नूनं भावि जन्म सति यथा स गुणोपासने स्यात्‌ तथा निगुण 
प्रत्ययोऽपि । 

'अन्त्यप्रत्ययत इति’ । कथं तहि मरणकाले ज्ञानान्मोक्षो भवतीत्यत्रेदं वाक्यद्वयं प्रमाणत्वेनोपन्य- 
स्तमित्याश ङ्ुयाह --'तथा सतीति । तथा सति अन्त्यप्रत्ययाद्भा विजन्मविनिश्चये सति सगुणोपासकस्य यथा 
मरणावसरे एर्वाभ्थासवशात्सगुणद्रह्माक्षारः प्रत्ययो जायते, एवं निगु णोपासकस्यापि निगु णब्रह्मगोचरः 
प्रत्ययो जायते, जनिष्यते इत्यधेः ॥१३८॥ 


ननु निर्गुण प्रत्ययाभ्यासवशा ज्िगु णब्रह्मप्राप्तिरेव भवेन्न मुक्तिरित्याशङ्कुय, ब्रह्म प्राप्तिमुक्त्योः 
शब्दमात्रेण भेदो नाथेत इत्याह -- 


नित्यनिर्गृणरूपं तन्नाममात्रेण गीयताम्‌ । 
अर्थतो मोक्ष एवेष संवादिश्रमवन्मतः ॥॥१३<॥ 
अन्वय :-नित्यनिर्गु णरूपं तत्‌ नाममात्रेण गीयताम्‌ संवादिश्रमवत्‌ एष एव अर्थतः 
मोक्षः यतः । 


'नित्यनिग्रु णेति ।' तद्ब्रह्म नित्यमिति नाममात्रेणोच्यतामर्थतस्त्वेष मोक्ष एव स्वरूपावस्थिति- 


मुक्तिरित्यभिधानादिति भावः । तत्र दृष्टान्तमाह'-संवादीति' यथा संवादिभ्रमोनाममात्रेण भ्रम इत्युच्यते, 
वस्तुतस्तत्त्वज्ञानमेव तद्वदित्यर्थः ॥१३८॥ 


शंका-पूर्वोक्त श्रुति और स्मृति के वाक्यों से अन्तकाल को वृत्ति के अनुसार भावी जन्म होता है 
ज्ञान से मूक्ति नहीं कही । उत्तर ग्रन्थ से मुक्ति को कहते हैं -- 


उत्तर --अन्त समय के ज्ञान के अनुसार निश्चय ही भावी जन्म होता है। 
प्रश्‍न - मरणकाल में ज्ञान से मोक्ष होता है इसमें ये दोनों वाक्य प्रमाण क्यों दिये यह ढीक 
नहीं । समाधान जीवन के सबसे पिछले जन्म से भावी जन्म के निश्चय होने का सिद्धान्त मान लेने 


पर जेसे सगुणोपासना में होता है अर्थात्‌ जैसे सगुणोपासक को मरण समय पूर्वाभ्यासवश सगुणब्रह्माकार 
ज्ञानहो जाता है । वेसे ही निगु णोपासक को भी निगु ण ब्रह्माकार ज्ञान हो जायगा ॥१३८॥ 


विशेष --१ आ प्रायणात्‌ तत्रापि हि दृष्टव्यम्‌ (ब्र सू० ४।१।१२।) मरणपर्यन्तं उपासीत हि यत 
तत्राऽपि मरणकालेऽपि दृष्ठं = प्रतीतम्‌ अतः अहंग्रहोपासतं मरप्पपयेन्तं कायेस्‌ । 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( ६५६ ) 


ननु निगु णोपासनस्य मानसक्रियारूपस्य मृक्तिसाधनत्वाभिधानं विरुद्धमित्याशङ्कध, तज्जन्य- 
ज्ञानस्य मोक्षसाधनत्वाभिधानान्त विरोध इत्याह-- 
तत्सामर्थ्याज्जायते घीमू लाविद्यानिवतिका । 
अविमुक्तोपासनेन तारकब्रह्मबुद्धिवत्‌ ।।१४०॥। 
अन्वय :- तत्सामर्थ्यात्‌ मूलाविद्यानिवतिका अविमुक्तोपासनेन तारकब्रह्मबुद्धिवत्‌ धीः जायते । 
तदिति’ । तत्र दुष्टान्तमाह्‌ - अविमुक्तेति' यथा अवि क्तसगुणन्रह्मोपासनसामर्थ्यात्तारकब्रह्म- 
विद्या जायते एवं निगु णोपासतान्निगु णब्रह्मज्ञानं जायत इत्यर्थ: ।।१४०॥ 


प्रश्‍न--निगु ण प्रतीति के अभ्यास से निगुण ब्रह्म को प्राप्ति ही होगी मुक्ति न होगी यह ठीक 
नहीं । ब्रह्म प्राप्ति मुक्ति शब्द मात्र से भेद है अर्थ से नहीं -- 
उस ब्रह्म को नित्य निगुण रूप है ऐसे नाम मात्र से भले कह लो शब्द काही भेद है अर्थ से 
तो वह मोक्ष ही है (निगुण की प्राप्ति और मोक्ष एक ही के दो नाम हैं) स्वरूप से अवस्थिति को मोक्ष 
कहते हैं । इसमें दृष्टान्त कहते हैं जेसे संवादि भ्रम को नाम मात्र से भ्रम है वस्तुत. तत्त्व ज्ञान रूप है ऐसे 
ही यह मोक्ष है ।।१३८। 
शंका - निगुण उपासना भी मन की क्रिया रूप मुक्ति का साधन नहीं हो सकती । 
समाधान निगुण उपासना जन्यज्ञान को ही मोक्ष का साधन कहा गया है इसलिए कोई विरोध 
नहीं है । 
क्योंकि निगु ण उपासना के सामर्थ्यं ( बल ¦ से मूल अविद्या को निवृत्ति कर देने बाली बुद्धि 
उत्पन्न हो जाती है ब्रह्म ज्ञान होता है । जेसे अविमु"क्त सगुणो पासना से तारक - ब्रह्म सगुण ब्रह्म) 
ब्रह्मज्ञान उत्पन्न होता है इसी प्रकार निगुण उपासना से निगुण ब्रह्मज्ञान होता है ॥१४०॥ 


विशेष --१ जात्राल उपनि' आमनन्ति चेनमस्मिन्‌ 'ब्र० सू० १।२।३२।) जावाल कहते हैं कि मस्तक 
और ठोडी के बीच में परमेश्वर की उपासना करनी चाहिए :अथ हैनं अत्रिः प्रपच्छ 
याज्ञवल्क्यं एषोऽनन्तोव्यक्तपरिपूर्णानन्देकचिदात्मा तं कथं अहं विजानीयामिति। स 
होवाच याज्ञवल्क्य: । सऽविमक्तः उपास्यो य एषोऽनन्तोऽव्यक्त आत्मा सोऽविमक्ते प्रतिष्ठित 
इति । सोऽविमक्तः कस्मिन्प्रतिष्ठित इति । वरणायां नाश्यां च मध्ये प्रतिष्ठित इति का 
बैत्ररणा का च नाशीति। जन्मान्तर कृतान्‌ सर्वान्‌ दोषान्‌ वारयतीति तेन वरणा भवति 
इति सर्वान्‌ इन्द्रिय कृतान्‌ पापान्नाशयतीति तेन नाशी भवति इति--कतमद्यास्य स्थानं 
अवतीति । भ्र वोघ्राणस्य च यः सन्धिः स एष द्यौलोकस्य परस्य च सन्धिभंवतीति। 
एतद्वै सन्धि सन्ध्यां ब्रह्मवित्‌ उपासते इति । राम उत्तर ताप« १। 
२-- तारकत्वात्‌ तारको भवति । तदेव तारक ब्रह्मत्वं विद्धि तदेवोपास्यमिति ज्ञेयम्‌ गर्भजन्म 
जरामरण संसार महतु भयातु तारयति इति तस्मातु उच्यते तारकम्‌ । 


ध्यानदीपप्रकरणस्‌ 


( ६५७ ) 


ननु निगु णोपासनस्य मोक्ष: फलमित्यत्र क्रि प्रमाणमित्याशङ्कयाह-- 
सोऽकामो निष्काम इति ह्यशरोरो निरित्द्रय: । 
अभयं हीति मुक्तत्वं तापनीये फलं श्रुतम्‌ ॥१४१॥ 
अन्वय:--सो$काम: निष्कामः इति हि अशरीरः निरिन्द्रियः अभयं हीति तापनीये मुक्तत्वं फलं श्रृतम्‌ । 
'सोऽकाम इति’ । सोऽकामो निष्काम आप्तकाम आत्मकामो न तस्य प्राणा उत्क्रामन्त्यत्रेव 
समवलीयन्ते ब्रह्मव सन्ब्रह्माप्येति अशरीरो निरिन्द्रियोऽप्राणो ह्यमनाः सच्चिदानन्दमात्रः स स्वराट्‌ भवति य 
एवं वेद चिन्मयो ह्ययमोंकारश्चिन्मयमिदं सर्व तस्मात्परमेश्वर एवैकमेव तद्भवत्येतदमृतमभयमेतद्‌ब्रह्माभयं 
वे ब्रह्म भवति य एवं वेदेति रहस्य (नु० उ) ५।२) इत्यादिवाक्यैस्ताषनीयोपनिषदि निगु णोपासनस्य 
मोक्ष: फलत्वेन श्रयत इत्यर्थः ।। ४१। 
ननुपासनया मुक्तिः स्याच्चेत्‌ “नान्यः पन्था विद्यतेऽयनाय’ (श्वे ३।८६) इति श्रुतिविरोध 
इत्याशङ्कय, ; विद्याव्यवधानेन मोक्षप्रदत्वाभिधानान्त विरोध इत्याह 
उपासनस्य सामर्थ्याद्विद्योत्पत्तिभेवेत्ततः । 
नान्यः पन्था इति ह्य तच्छास्रं नेव विरुध्यते ।।१४२॥। 
अन्वय : ततः उपासनस्य सामर्थ्यात्‌ विद्योत्पत्तिः भवेत्‌ नान्यः पन्था इति हि एतत्‌ शास्त्रं 
नेव विरुध्यते । 
'उपासनस्येति’ ॥१४२॥- 
प्रश्‍न - निर्गुण उपासना का फल मोक्ष है इसमें क्या प्रमाण है इसका उत्तर देते हैं-- 
श्रुति का अर्थ आत्मकामो = पूर्णानिन्दात्मवित्त्वाद्‌ । पूर्णानन्द स्वरूप आत्मा को जानने वाला 
होने से आप्तकाम =प्राप्तपरमानन्दः, प्राप्त है परमानन्द जिसको अतो निष्काम =अनभिव्यक्तान्तर- 
वासनात्मककामशून्यः = अनभिव्यक्त है भीतरी वासनात्मक काम शून्य । तस्मादकामः = व्यक्तबहिष्काम 
रहितः = इसी से अकाम व्यक्त बहिष्काम से रहित, उस ज्ञानी के प्राण लिङ्ग शरीर उत्क्रमण (गमन नहीं 
करते) वह ब्रह्म होकर वह ब्रह्मा को प्राप्त होता है। वह आत्मा शरीर, इन्द्रिय, प्राण, मन इनसे रहित 
है । सच्चिदानन्दरूप स्वराट्‌ (स्वयं प्रकाश) होता है जो इस प्रकार जानता है ' वह | चिन्मय (अलुप्तचिद्रप 
ज्योति स्वरूप ओंकार रूप है । यह सब जगत्‌ चिन्मय है। इससे वह -परमेश्वर एक ही होता है यही 
अम्रुत अभय है, यह ब्रह्म अभय है यह ब्रह्म अभय है इससे जो ऐसा जानता (है वह्‌ ब्रह्म रूप हो जाता है 
यही रहस्य (गुप्त) है । इत्यादि वाक्यों से तापनीय उपनिषद्‌ में निर्गुण उपासना का मोक्ष फल 
सुना है ॥१४१॥ 
प्रश्‍न - उपासना से मुक्ति मानो तो “ज्ञान से अन्य मागं मोक्ष का नहीं है! । इस श्रति से विरोध 
होगा । उत्तर उपासना के बल से ज्ञान होता है विरोध नहीं -- य 
उपासना के सामथ्य (बल) से विद्या (ज्ञान) की उत्पत्ति होती हे । ज्ञान से मोक्ष होता है । 
अर्थात्‌ उपासना ज्ञान के द्वारा मोक्ष का कारण है साक्षातु नहीं, इससे ज्ञान से अन्य कोई भी मोक्ष का 
पंथ (मार्ग) नहीं है । इस श्रृति वाक्य का भी विरोध नहीं है ॥१४२॥ 


फा० ८३ 


श्री पश्चरदशी मीमांसा 
( ६४० ) 


'मरणे ब्रह्मलोके वा तत्त्वं विज्ञाय मुच्यते' (प्र. ६१३६) इत्युक्तार्थे श्रुति प्रमाणयति-- 
निष्कामोपासनान्मुक्ति स्तापनीये समीरिता । 
ब्रह्मलोकः सकामस्य शेव्यप्रश्ने समीरितः ॥१४३॥ 
अन्वय :-तिष्कामोपासनात्‌ मुक्ति: तापनीये समीरिता सकामस्य ब्रह्मलोकः शेष्यप्रश्ने 
समीरितः । 
"निष्काम इति’ । तत्र 'सोञ्काम' (न० ५।८, इत्यादि तापनीयवाक्य पूर्वमेवोदाहतम्‌ ॥१४३॥ 
इदानीं शेव्य प्रश्‍नोपनिष' द्वाक्यमर्थंतः पठति -- 
य उपास्ते त्रिमात्रेण ब्रह्मलोके स नीयते । 
स एतस्माज्जीवघनात्परं पुरुषमीक्षते ॥ १४४) 
अन्वय :- य उपास्ते त्रिमात्रेण ब्रह्वालोके स नीयते स एतस्मात्‌ जीवघनात्‌ परं पुरुषं ईक्षते । 
ध्य उपास्त इति’ । यः पुनरेतं त्रिमात्रणोमित्यनेनेवाक्षरेण परं पुरुषमभिध्यायीत, स तेजसि सूर्ये 
संपन्नो यथा पादोदरस्त्वचा विनिर्मुच्यत एवं ह्लं सपाप्मना विनिर्मुक्तः स सामभिरुन्नीयते ब्रह्मलोकं स 
एतस्माज्जीवघनात्परं परिशयं परुषमीक्षते’ (प्रश्न० ५।५' इति सकामस्य ब्रह्मलोकप्राप्तिः श्रूयत इत्यर्थ: । 
ननु शैब्यप्रश्ने सकामस्य ब्रह्मलोकगतिरेव प्रतीयेत इत्याशङ्कय, तत्र तत्त्वसाक्षात्कारश्च श्रूयत इत्याह -- 
“स एतस्मादिति' । ब्रहालोक गतः स उपासक: एतस्माज्जीवघनाज्जीवधमष्टिरूपात्‌ हिरण्यगर्भात्परमृत्कृष्टं 
पुरुषं निरुपाधिकचेतन्यूपं परमात्मानमीक्षते साक्षात्करोति ।।१४४।। 


इसी ध्यान दीप के १३६वें श्लोक में मरण के समय या ब्रह्म लोक में तत्त्व को जानकर 
मक्त होता है । .इस पूर्वोक्त अर्थ में श्रुति का प्रमाण देते हैं तापनीय उपनिषद्‌ में निष्काम 
उपासना *से मक्ति कही है और सकाम मनुष्य को ब्रह्मलोक की प्राप्ति शैव्य प्रश्‍न में अच्छे प्रकार से 
कही है ॥१४३॥ 

अब शैव्य प्रश्‍नोपनिषद्‌ के वाक्य के अर्थ को पढ़ते हैं- 

जो ओंकार से उपासना करता है । वह ब्रह्मलोक में जाता है और वह हिरण्यगर्भ से परम 
(श्रेष्ठ) परमात्मा को प्राप्त करता हे । 

जो उपासक त्रिमात्रा विशिष्ट ऊँ इस अक्षर द्वारा परपुरुष का ध्यान करता है वह तेजोमय 
सूर्य लोक को प्राप्त होता है । इस प्रकार पाप से रहित होता है । जैसे त्वचा से सपं । फिर वह सामवेद को 
महिमा से ब्रह्म लोक में जाता है और इस जीव घन से भी उत्कृष्ट हृदय स्थित परम पुरुष का साक्षात्कार 
करता है । इन मन्त्रो से सकाम को ब्रह्मलोक की प्राप्ति नहीं है । 

प्रश्‍वशेव्य के प्रश्न में सकाम पुरुष को ब्रह्मलोक 'में गमन ही कहा है। 

उत्तर-ब्रह्मलोक 'में तत्त्वसाक्षात्कार शी सुना है । ब्रह्मलोक में गया वह उपासक यह जो 
जीव घन है । अर्थात्‌ जीव समष्टि रूप हिरण्यगर्भे है । उससे श्रेष्ठ जो पुरुष है निरुपधिक चैतन्य रूप 
परमात्मा है उसको साक्षात्‌ देखता है ॥१४४॥ 


ध्यानदीपप्रकरणम्‌ 


( ३५४ ) 


किच “अप्रतीकालम्बनान्नयतीति बादरायणः” (ब्र० सू० ४।३।१५) ,उभयथा च दोषात्तत्क्रतुश्च” 


(ब्र० सू० २।२।१६) इत्थत्र कामानुसारेण फलप्राप्तिभेवतीति प्रतिपादितं तस्मादपि सकामस्य ब्रह्मलोक- 
गतिरित्युक्तेत्याह-- 


अप्रतीकाधिकरणे तत्क्रतुन्याय ईरितः । 
ब्रह्मलोकफलं तस्मात्सकामस्येति वणित म्‌ ॥१४५॥ 


अन्वय :—अप्रतीकाधिकरणें तत्‌ क्रतुन्यायः ईरितः तस्मातु सकामस्य ब्रह्मलोकफलं इति 
वणितम्‌ । 


'अप्रीतीकेति' ॥१४५॥ 
तहि सकामस्य तत्त्वज्ञानं कुतो जायत इत्याशङ्क्याह -- 
निर्गृणोपा स्तिसामर्थ्यात्तत्र तत्त्रमवेक्षते । 
पुनरावर्तत नायं कल्पान्ते च विमुच्यते ॥१४६॥ 
अन्वय :-निर्गृणोपास्तिसामर्थ्यात्‌ तत्र तत्त्वमवेक्षते अयं न पुनरावतंते कल्पान्ते च विमुच्यते । 


“निर्गुणेति'। इमं मानवमावर्तंनावर्तेते न स पुनरावतेते' न स पुनरावतंते (छा० ४।१५।६) इति 
ब्रह्मणा सहु ते सर्वे” इत्यादिश्रतिस्मृतिसद्भावान्न तस्य पुनः संसारप्राप्तिः, कितु मृक्तिरेवेत्माह - 'पुनरावतेते 
नायमिति' ॥१४६॥ 


और बादरायण (व्यास) ने कहा है कि अप्रतीकालम्बनात्‌ = जो प्रतीकोपासक नहीं है नयति = 
अमानवपुरुष, ब्रह्मलोक में उन पुरुषों को ले जाता है। सबको नहीं, कुछ उपासकों को ले जाता है और 
कुछ को नहीं ले जाता है ऐसा मानने पर कोई दोष नहीं है। 'तत्क्रतुश्व' जो कार्य ब्रह्म का उपासक है । 
वह उसको प्राप्त करेगा । प्रतीक उपासना में प्रती ही प्रधान है। प्रतीकोपासक ब्रह्मलोक में नहीं जा 
सकता है-- 


अप्रतीकाधिकरण में जिस कामना से क्रतु (यज्ञ) करोगे उसी फल की प्राप्ति होती है । इससे 
सकाम पुरुष को भी ब्रह्मलोक रूपफल होता है । यह्‌ वर्णन किया है ॥१४५॥ 


अब सकाम को तत्त्वज्ञान में कारण को कहते हैं - 


निर्गुण उपासना के सामर्थ्यं (बल) से उस ब्रह्म लोक में ही तत्त्व का साक्षात्कार करता है । इस 
जगत्‌ रूप आवृत्त (भँवर) में यह फिर नहीं आता है । किन्तु कल्प के अन्त में ब्रह्मा के रंग मुक्त हो जाता 
है इत्यादि श्रुति स्मृतियों से उसका फिर जन्म नही होता किन्तु मुक्ति ही होती है ॥१४६॥ 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 
( ६६० ) 


इदानीं प्रणवोपासनप्रस ङ्गा दबुद्धिस्थं तदद्वेविध्यं दशयति - 

प्रणवोपास्तयः प्रायो निर्गुणा एव वेदगाः । 
क्वचितसगुणताऽप्युक्ता प्रणवोपासनस्य हि ॥१४७॥ 

- प्रायः प्रणवोपास्तयः वेदगाः निर्गुणा एव क्वचित्‌ प्रणवोपासनस्य हि सग्रुण- 


अन्वय . 


तापि उक्ता । 
“प्रणवे ति, ॥१४७॥ 


द्वैविध्ये प्रमाणमाह 
परापरब्रह्मरूप ओंकार उपर्वाणतः । 
पिप्पलादेन मुनिना सत्यकामाय पृच्छते ।|१४८॥ 


अन्वय :--परापरब्रह्मरूपं ओंकारः पृच्छते सत्यकामाय पिप्पलादेन मुनिना उपवणितः । 
'चरापरेति' । 'एतद्वै सत्यक्राम परं चापरं च ब्रह्म यदोंकारस्तस्माद्विद्वानेतेनेवाऽऽयतनेनैकतर- 


मन्वेति’ (मैत्रा ६।५) इति उभयरूपत्वं प्रतिपादित मित्यर्थ: ॥१४८॥ 


और कहीं-कहीं प्रणव की उपासना सगुण भी 


> 
५७५ 


अब प्रणव (ऊँ) की उपासना के प्रसद्ध से ओंकार की उपासना में जो दो भेद बुद्धि में स्थिर है 


उनको कहते हैं -- 
प्राय: वेद में प्रणव की उपासना निर्गुण ही 


कही है १४७॥ 
अब दोनों भेदों में प्रमाण कहते हैं - 


पिप्पलाद मुनि ने प्रश्तकर्ता सत्यकाम के प्रति हे सत्यकाम यह जो ओंकार है वही निश्चय पर 
और अपर ब्रह्म है अतः विद्वान्‌ उसी के आश्रय से किसी एकतर से (पर, अपर) ब्रह्म को प्राप्त हो 


जाता है ॥१४८॥ 


ध्यानदीपप्रकरणम्‌ 


( ६६१ ) 


'कठवल्लयां' यमेनापि 'एतदालम्बनं ज्ञात्वा' (कठ० २।१७) इत्यादिना द्वेविध्यमुक्तमित्याह-- 
एतदालम्बनं ज्ञात्वा यो यदिच्छति तस्य तत्‌ । 
इति प्रोक्तं यमेनापि पृच्छते नचिकेतसे ॥।१४८॥ 
अन्वयः - एतदालंबनं ज्ञात्वा यो यत्‌ इच्छति तस्य ततु इति यमेनापि पृच्छते नचिकेतसे प्रोक्तम्‌ । 
'एतदालम्बनमिति' ॥१४४॥ 
उक्तमर्थमुपसंहरति- 
इह वा मरणे वाऽस्य ब्रह्मलोकेऽथ वा भवेत्‌ । 
ब्रहासाक्षात्कृतिः सम्यगुपासीनस्य निर्गृणम्‌ ।।१५०॥ 
अन्वय :--इह वा मरणे वा अथवा ब्रह्मलोके अस्य ब्रह्मसाक्षात्कृतिः निर्गणम्‌ सम्यगुपासीनस्य 
भवेत्‌ । 
“इह वेति’ ॥१५०॥ 
विचारात्तत्त्वज्ञानसंपादनसमर्थस्य निर्गणब्रह्मध्यानेऽधिकार इत्ययमर्थ 'आत्मगीतायां' सम्य- 
गभिहित इत्याह ति 
अर्थोऽयमात्मगीतायामपि स्पष्टमुदी रित : । 
विचाराक्षम आत्मानमुपासीतेति संतत म्‌ ॥१५१॥ 
अन्वय :--अयमर्थ: आत्मगीतायामपि स्पष्टं उदीरितः विचाराक्षमः आत्मानं उपासीत इति 
संततम्‌ । 
'अर्थोऽयमिति’ ॥१५१॥ 


कठोपनिषद्‌ में यम ने भी एतदालम्बनं ज्ञात्वा' इस प्रकार नचिकेता के प्रति उभय प्रकार की 
प्रणव उपासना का उपदेश किया है = 

कठवल्ली में यम ने भी नचिकेता से कहा इस ओकार रूप आलम्बन (आश्रय) को जानकर 
इत्यादि मन्त्रों से जो जिसकी इच्छा करता है उसको वही होता है । इत्यादि से दो प्रकार को प्रणव 
उपासना कही है । १४४ 

अब पूर्वोक्त १३६ से १४६ तक के श्लोकों के अर्थ का उपसंहार करते हैं -- 

निर्गुण की जो उपासना को जो अच्छी प्रकार कर लेता है उसको इस लोक में या मरण के 
समय, अथवा ब्रह्मलोक में जाकर ब्र्मसाक्षात्कार हो जाता है ।॥१५०।। 

और जो विचार से तत्त्वज्ञान सम्पादन करने में असमर्थ है उसका निर्गुण ब्रह्म के ध्यान में 
अधिकार है । यह कथन आत्मगीता में किया गया है, इस प्रकार कहते हैं - 

यह अर्थ आत्मगीता में भी स्पष्ट कहा है, अर्थात्‌ विचार न हो सके तो निरन्तर आत्मा 
(निर्गुण) ब्रह्म की उपासना करे ॥१५१॥ 


श्री पश्चदशी मीमांसा 
( ६६२ ) 


आत्मगीतावाक्यान्येवोदाहरति - 


साक्षात्कतूँमशक्तोऽपि चिन्तयेन्मामशङ्ित: । 
कालेनानुभवारूढो भवेयं फलितो ध्रवम्‌ ॥१५२॥ 


अन्वय : -साक्षात्कर्त्‌ अशक्तोऽपि अशङ्कितः माम्‌ चिन्तयेत्‌ कालेन अनुभवारूढः ध्रवम्‌ 
कलितः भवेयम्‌ । 


'साक्षार्दि त' ॥१५२॥ 
ध्यानस्य सम्यग्ज्ञानोपायत्वे दुष्टान्तमाह-- 
यथाऽगाधनिघेलंब्धो नोपायः खननं बिना । 
मल्लाभेऽपि तथा स्वात्मचिन्तां मुक्त्वा न चापरः ॥१५३॥ 
अन्वय :-यथाऽगाधनिधेः लब्धो खननं बिना उपायः न तथा मल्लाभेऽपि स्वात्मचिन्तां 
मक्त्वा अपरः च न। 
यथेति’ । दाष्टान्तिके योजयति-'मल्लाभ इति’ ॥१५३॥ 


भ्यतिरेकेणोक्तमर्थमन्वयमुखेनाह- 
देहोपलमपाकृत्य बुद्धिकुद्दालकात्पुन: 
खात्वा मनोभुवं भूयो गृह्णीयान्मां निधि पुमान्‌ ॥१५४॥ 
अन्वयः-देहोपलमपाकृत्य बुद्धिकुद्दालकात्‌ पुनः खात्वा मनोभुवं;पुमान्‌ मां निधि भूय 
गृह्णीयात्‌ । 
'देहोपलमिति' ॥१५४॥ 


अब आत्मगीता के वाक्यो को ही कहते हैं-- 

जो मुमुक्षु आदि साक्षात्कार करने में असमर्थ भी हो तो शंका रहित होकर मुझ प्रत्यक्‌ 
अभिन्न परमात्मा का चिन्तन करें समय आने पर अनुभव (अपरोक्ष ज्ञान) में आरूढ़ हुआ निश्चय ही 
पूर्ण फल को प्राप्त करेगा । (कालान्तर में मेरा ज्ञान हो जाता है) ॥1५२॥ 

ध्यान तत्त्व ज्ञान का उपाय है दृष्टान्त देते हँ-- 

जैसे भूमि में गडे अगाध खजाने को प्राप्त करने के लिए खोदे विना काम नहीं चलता, वैसे 
ही मुझे प्राप्त करने के लिए अपने आत्मा के ध्यान के अतिरिक्त और कोई उपाय नहीं है ॥१५३॥ 

व्यतिरेक से कहे हुए अर्थ को अब अन्वय मूख से करते हैं 

बुद्धि रूपी कुदाली से देह रूपी पत्थर को द्र करके मन रूपी भूमि को खोदकर मनुष्य मुझ 
प्रत्यक अभिन्न ब्रह्मरूप निधि को प्राप्त करे अर्थात्‌ जाने ।।१५४॥। 


ध्यानदीपप्रकरणम्‌ 


( ६६३ ) 


ज्ञाने$समर्थस्य ध्यानेऽधिकार इत्यत्र वाक्यान्तरं पठति-- 


अनुभ्तेरभ।वेऽपि ब्रह्मास्मीत्येव चिन्त्यताम्‌ । 
अप्यसत्‌ प्राप्यते ध्य।नान्नित्याप्तं ब्रह्म कि पुनः ॥१५५॥ 
अन्वय : अनुभूतेरभावेऽपि ब्रह्मास्मीत्येव चिन्त्यताम्‌ ध्यानात्‌ असत्‌ अपि प्राप्यते नित्याप्न्न 
ब्रह्म पुनः कि । 


'अनुभूतेरिति' । ध्यानाद्धि ग्रह्मप्राप्ती केमृतिऊन्यायमाह अपीति' । उपासकस्य पूर्वमविद्य- 
मानमपि देवत्वादिकं ध्यानात्प्राप्पतै किल स्वरूपत्वेन नित्यप्राप्तं सर्वात्मकं ब्रह्म ध्यानात्प्राप्यत इति किम्‌ 
वक्तब्यमित्य थे: !।१५५।! 


ब्रह्मध्यानफलस्य प्रत्यक्षसिद्धत्वादपि ध्यानं कतेव्यमित्याह-- 
अनात्मबुद्धिशेथिल्यं फलं ध्यानाहिने दिने । 
पश्यन्नपि न चेद्धचायेत्‌ को5परोष्स्मात्पशुबंद ॥॥१५६॥ 
अन्वय : -अनात्मवुळिशेथिल्यं फलं दिने दिने ध्यानात्‌ पश्यन्नपि न चेत्‌ ध्यायेत्‌ अस्मात्‌ अपर: 
कः पशुः वद । 
अनात्मेति' ॥१५६॥ 


ज्ञान में असमर्थ को ज्ञान का अधिकार है इसमें अन्य शास्त्रों का प्रमाण देते हैँ-- | 
अनुभूति (अनुभव ज्ञान) न होती टे तो भी “मैं ब्रह्म हूँ” ऐसे ही विचार करे क्योंकि उपासक को 
पहले अविद्यमान वस्तु (देवोभूत्वा देवानप्येति य एव विद्वानेतदुपास्ते (४।१।२) वह्‌ देव होकर देवों को 
प्राप्त होता है, जो विद्वान्‌ इसकी इस प्रकार उपासना करता है। फ्रिर स्वरूप से नित्य प्राप्त सर्वेरूप 
ब्रह्म भी ध्यान से प्राप्त हो जाय तो इसमें आश्चयं ही क्या है ॥१५५॥ 


अब ब्रह्म घ्यान का फल तो प्रत्यक्ष सिद्ध है इसलिए ध्यान कतेव्य है इस प्रकार कहते हैं-- 


ध्यान करने से दिन प्रति दिन, आत्म बुद्धि को शिथिलता होती है और इस शिथिलता रूप 
फल को देखता हुआ जो ध्यान ( उपासना ) न करे तो उससे बढ़कर ( भूखे) कोन होगा बह 
लुम कहो ॥१५६॥ 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 
( ६६४ ) 


इदानीमृपपादितमर्थ' संक्षिप्य दशेयति -- 
देहाभिमानं विध्वस्य ध्यानादात्मानभद्वयम्‌ । 
पश्यन्मर्त्योऽमृतो भूत्वा ह्यत्र ब्रह्म समश्नुते ॥१५७॥ 
अन्वय : देहाभिमानं विध्वस्य ध्यानात्‌ अद्वयम्‌ आत्मानं पश्यन्‌ मर्त्यः अमृतो भूत्वा हि अत्र 
ब्रह्म समश्नुते । 
'देहाभिमानमिति' । मरणशीले देहेऽहमित्यभिमानपरित्यागात्स्वयममृतो भूत्वा अत्रास्मिन्नेव 
शरीरे स्वस्य निजं रूपं सच्चिदानन्दरूपं ब्रह्म\ प्राप्नोति ॥१५७॥ 
ध्यानदी पानुसंधानफलमाह- 
ध्यानदीपमिमं सम्यकपरासृशति यो नरः । 
मुक्तसंशय एवायं ध्यायति ब्रह्म संततम्‌ ॥१५८॥ 


इति श्रीमत्परमहंसपरिब्राजकाचार्यविद्या रण्यमुनिवर्यकृतपञ्चदश्यां ध्यानदीपः 


समाप्तः ।। ८।। 
अन्वय : यः नरः इमं ध्यानदीषं सम्यक्‌ परामृशति अयं मुक्तसंशय एव सततम्‌ ब्रह्मा ध्यायति । 
'ध्यानदीपमिति ॥१५८॥ 


अब पूर्वोक्त अर्थ को संक्षेप में दिखाते हैं-- 

ध्यान से देहाभिमान नष्ट करके अर्थात्‌ मरणशील देह को “अहं” ( मैं हु) समझना छोड़कर 
फिर ध्यान से अपने आपको अद्वितीय आत्मा रूप जानकर मरणधर्मा मनुष्य अमृत होकर इसी शरीर में 
अपने निज रूप जो सच्चिदानन्द ब्रह्म को प्राप्त कर लेता है ॥१५७॥। 

अब ध्यानदीप अनुसंधान का फल कहते हैं -- 

जो मनुष्य इस ध्यानदीपप्रकरण का अच्छी प्रकार से परामर्श (स्मरण) करता है। वह सभी 
संशयों से मक्त होकर निरन्तर ब्रह्म का ध्यान करता हे ॥१५८॥ 

इति श्रीमत्परमहंसपरिव्राजक्राचार्यश्रीमदद्भा रतीतीर्थविद्यारण्यमुनिवयंकिकरेण रामकृष्णख्य- 


विदुषा विरचिता ध्यानदीपव्याख्या समाप्ता ॥<॥ 
विशेष १-- ज्ञानयोगो मुक्तिसाधकाविति योगवासिष्ठे प्रतिपादितम्‌ । द्वौ क्रमौ चित्तनाशस्य 
योगो ज्ञानं च राघव । योगस्तद्वुतिरोधः स्याज्ज्ञानं सम्यगवेक्षणम्‌ ॥ असाध्यः कस्यचिद्योगः 
कस्यचित्‌ तत््वनिश्चयः । प्रकारौ द्वौ ततो देवो जगाद परमः शिवः इति । 


इति श्रीमत्परमहंसप रिव्राजकाचायंवर्यस्वामिश्री करपात्र शिष्य 
श्री डॉ० लक्ष्मणचेतन्यब्रह्मचारिविरचितलक्ष्मणचन्द्रिकाख्ये पञ्चदशी हिन्दीव्याख्याने 
धयानदीपप्रकरणविवेकाख्यं नवम प्रकरणं समाप्तम्‌ । 


CaS 


नाहकदीपप्रकरणम्‌ 


नत्वा श्रीभारतीतीथविद्यारण्यमुनीश्वरौ । 
अर्थो नाटकदीपस्य सया संक्षिप्य वक्ष्यते ॥१॥। 


चिकीषितस्य ग्रन्थस्य निष्प्रत्युहपरिपूरणायाभिमतदेवतातत्त्वानुस्मरणलक्षणं मङ्गलमाचरत्‌ 
मन्दाधिकारिणामनायासेन निष्प्रपञ्चब्रह्म।त्मतत्त्वप्रतिगत्तिसिद्धये 'अध्यारोपापवादाभ्यां निष्प्रपञ्चं 
प्रपञ्च्यते शिष्याणां बोधसिद्धचर्थं तत्त्वज्ञैः कल्पितः क्रम: ।' इति न्यायमनसृत्य आत्मन्यध्यारोपं तावदाह 
परमात्माऽद्वयानन्दपूणः पूर्व स्वसायया । 
स्वयमेव जगद्भूत्वा घ्राविशज्जीवरूपतः ।।१॥। 
अन्वय :-_पूर्वं अद्वयानन्दपूर्णः परमानन्दः स्वमायया स्वयं एव जगद्भूत्वा जीवरूपतः प्राविशत्‌ । 
'परमात्मेति’ । पूर्वं सृष्टेः प्रा गद्वयानन्दपूर्णः 'सदेवसोम्येदमग्न आसीदेकमेवा द्वितीयं’ (छा ० ६।२।१) 
'बिज्ञानमानन्दं ब्रह्म” (बृ० ३151१४) 'पूर्णमदः पूर्णमिदम्‌ इत्यादिश्रतिप्रसिद्धः स्वगतादिभेदशून्यः परमा- 
नन्दरूपः परिपूर्णः परमात्मा स्वमायया 'मायां लु प्रकृति विद्यान्मायिनं तु महेश्वरम्‌’ (श्वे० ४1१०) इति 
श्रृत्युक्त्या स्वनिष्ठया मायाशक्त्या स्वयमेव जगद्‌ भूत्वा 'तदात्मानं स्वयमकुरुत’ 'सच्च त्यच्चाभवत्‌' 
(तेऽ २।६, ७) इति श्रृतेः स्वयमेव जगदाकारतां प्राप्य जीवस्वरूपतः प्राविशत्‌ 'तत्सृष्ट्वा तदेवानुप्राविशत्‌, 
(ते २।६। 'अनेन जीवेनात्मनाऽनुप्रविश्यः (ते० ६१३।' इत्यादिश्रृतेर्जीवरूपेण प्रविष्टत्रानित्यर्थः ॥१॥ 


श्रीभारतीतीर्थं और विद्यारण्यसूनि को नमस्कार करके, सैं नाटक-दीपप्रकरण कों संक्षिप्त 
व्याख्या करता हूँ ॥।१॥ 


करने को इष्ट ग्रन्थ की निविंघ्न समाप्ति के लिए अपने को अभिमत जो देवता उसके तत्त्व का 
स्मरण रूप मंगलाचरण करते हुए ग्रन्थकार जो सन्द बुद्धि वाले अधिकारी हैं उनको भी अनायास से 
प्रपञ्च रहित ब्रह्मात्मतत्व की प्रतिपत्ति (ज्ञान) की सिद्धि के लिए अध्यारोप और अपवाद से 
निष्प्रपञ्च का विस्तार करते हैं क्योंकि शिष्यों के ज्ञान के लिए तत्त्व के ज्ञाताओं ने यही क्रम कल्पित 
किया है । इस न्याय के अनुसार आत्मा में अध्यारोप का वर्णेन प्रथम करते हैं-- 

अद्वय आनन्दपूर्ण रूप परमात्मा अपनी माया से जगत्‌ रूप होकर जीव खूप से प्रविष्ट 
हुए हैं । | 

सृष्टि से पूर्वं अद्वितीय आनन्द पूर्ण जो इस श्रुति में प्रसिद्ध है- है सोम्य ! आरम्भ में यह जगत्‌ 
एक मात्र अद्वितीय सत्‌ ही था। विज्ञान आनन्द ब्रह्म है। यह निरुपाधिक परब्रह्मपूणे हे ओर यह 


विशेष - १ चेतन में अध्यस्त अहंकारादि ओर उसके प्रकाशक साक्षी का नाटक रूप से प्रकाशित 
करने वाला प्रकरण 'नाटक दीप' प्रकरण हे । 
फा० ८४ 


श्री पश्चदशी मीमाँसा 
( ६६६ ) 


ननु परमात्मन एवेकस्य सर्वशरीरेषु घ्रविष्टत्वे पूज्यपूजकादिभावेन प्रतीयमान उत्तमाधमभावो 
विरुध्येतेत्याश ङ्कयाह- 
विष्ण्वाद्य त्तमदेहेषु प्रविष्टो देवता भवेत्‌ । 
मर्त्याद्यघमदेहेषु स्थितो भजति मत्यंताम्‌ ॥२॥ 


अन्वय : --विष्ण्वाद्य त्तमदेहेषु प्रविष्टः देवता भवेत्‌ मर्त्याद्य॒धमदेहेषु स्थितः मर्त्येतास्‌ भजति । 


'विष्ण्विति’ । नायं स्वाभाविक उत्तमाधमभावः, किन्तु शरीरोपाधिनिबन्धनः, अतो न विरोध 
इति भावः ॥२॥ 


(सोपाधिक) ब्रह्म भी पूर्ण ही है ! इत्यादि श्रृति प्रसिद्ध स्वगत, स्वजातीय, विजातीय भेदसे रहित परमानन्द 
परिपुण परमात्मा है । अपनी माया से प्रकृति को तो माया जानना चाहिए और महेश्वर को मायावी माया 
को सत्ता स्फर्ति देने वाला आधार इस श्रुति से अपने में वर्तमान अपनी मायारूप शक्ति से स्वयं जगत्‌ रूप 
होकर उस अव्याकृत ब्रह्म रूप ने स्वयं अपने को ही नाम रूपात्मक जगत्‌ रूप से रचा । सत्‌ मूते त्यच्चा- 
मूतं सत्‌ स्वरूप परमात्मा मूतं अमूते । इस श्रुति से स्वयं ही जगताकार होकर जीवरूप से प्रवेश किया । 
इस जगत्‌ को रचकर उसमें प्रविष्ट हो गया। मैं इस जीवात्म रूप से इन तीनों देवताओं में अनुप्रवेशकर 
नाम और रूप को अभिव्यक्त करूँ । इत्यादि श्रुति में जीव रूप को प्राप्त हुआ ॥१॥ 


शंका - परमात्मा ही एक सब शरीरों में प्रविष्ट है तो पूज्य, पूजक आदि भेद से उत्तम, अधम- 
भाव विरुद्ध है समाधान-- 
वह परमात्मा जब विष्णु आदि उत्तम देहों में प्रविष्ट हुआ तब परमात्मा देवता हो गया और 


जब वही मनुष्य आदि के अधम देहों में स्थित हुआ तो मत्यंभाव को प्राप्त होता है । यह उत्तम अधमभाव 
स्वाभाविक नहीं है । किन्तु शरीर रूप उपाधि के भेद से है इससे कुछ विरोध नहीं है ॥२॥ 


नाटकदीपप्रक रणस्‌ 


( ६६७ ) 


इत्थमात्मन्यध्यारोपं संक्षेपेण प्रदश्ये, ससाधनं तदपवादं संक्षिप्य दशंयति-- 


अनेकजन्मभजनात्‌ स्वविचारं चिकीषति । 
विचारेण विनष्टायां मायायां शिष्यते स्वयम्‌ ॥३॥ 


अन्वय :-—अनेकजन्मभजनात्‌ स्वविचारं चिकीर्षति विचारेण मायायां स्वयम्‌ शिष्यते । 
'अनेकेति' । अनेकजन्मभजनादनेकेषु जन्मस्वनुष्ठितानां कर्मणां ब्रह्मणि समर्पणरूपाद्भजनात्‌ 
स्वविचारं स्वस्यात्मनो ब्रह्मरूपस्य ज्ञानसाधनं श्रवणादिकं चिकीर्षति कलं मिच्छति, ततः स्वविचारेण 
विचारजनितज्ञानेन मायायां स्वस्याद्वयानन्दत्वादिरूपाच्छादिकायामज्ञानविद्यादिशन्दवाच्यायां विनष्टायां 
निवृत्तायां स्वयमद्वयानन्दपूर्णः परमात्मैवावशिष्यते ॥३॥ 
ननु तद्ब्रह्माहमिति ज्ञात्वा सर्वबन्धैः प्रम्‌च्यते' ( केवल्य० १७ ) इत्यादिश्रतिभिबंन्धनिवृत्त- 
लक्षणस्य मोक्षस्य ज्ञानफलत्वाभिधानात्परमात्मविशेषणस्य तत्फलता भिधानमनुपपन्तमित्याशङ्कयाह-- 
अद्वयानन्दरूपस्य सद्वयत्वं च दुःखिता । 
बन्धः प्रोक्तःस्वरूपेण स्थितिर्मृ क्तिरितीयंते ॥॥४॥ 


अन्वय : - अद्वयानन्दरूपस्य सद्वयत्वं च दुःखिता बन्धः प्रोक्तः स्वरूपेण स्थितिः मुक्ति 
इति ईर्यंते । 


'अद्वयानन्देलि' । अद्वितीये ब्रह्मणि वास्तवस्य बन्धस्य मोक्षस्य वा दुनिरूपत्वाद्दुःखित्वादिभ्रम 
एव बन्धः, स्वरूपावस्थितिलक्षणा तन्निवृत्तिरेव मोक्षः, अतो न श्रुतिविरोध इति भावः ॥४॥ 


इस प्रकार आत्मा में संक्षेप से अध्यारोप को दिखाकर अब कारणों से सहित उसके अपवाद 
(निषेध) को संक्षेप में दिखाते हैं - 


अनेक जन्मों के भजन से अपने विचार से जब चाहता है तो विचार से माया के नष्ट होने पर 
स्वयं आत्मा ही शेष रह जाता है ॥२॥ 


अनेक जन्मों में किये कर्मो को ब्रह्म में समर्पण रूप भजन करने से जब यह प्राणी स्व विचार 
अर्थात्‌ अपने आत्मा रूप ब्रह्म के ज्ञान का साधन जो श्रवणमनन आदि विचार है उसको करना चाहता 
है । तब अपने विचार से पंदा हुए ज्ञान द्वारा अपने अद्वय आतन्दमयादिरूप की आच्छादिका अज्ञान 
अविद्यादि शब्द वाच्य माया के निवृत्त हो जाने पर स्वयं अद्य आनन्द पूर्णरूप परमात्मा ही शेष 
रह जाता है ॥३॥ 


श्री पश्चदशी मीमांसा 


( ६६८ ) 


ननु 'कमेणेव हि संसिद्धिमास्थिता जनकादय:” ( गी० ३।२० ) इति स्मृतेर्मोक्षस्य कमँसाधन- 
त्वावगमात्‌ किमनेन विचारजनितज्ञानेनेत्यत आह - 


अविचारकृतो बन्धो विचारेण निवतते । 
तस्माज्जीवपरात्मानौ सर्वदेव विचारयेत्‌ ॥५॥ 
अन्वय :-बन्धः अविचारकृतः विचारेण निवर्तेते तस्मात्‌ जीव परात्मानो सर्वदेव विचारयेत्‌ । 


'अविचारेतिः । विचारप्रागभावोपलक्षिताज्ञानकृतस्य बन्धस्य न विचारजम्थज्ञानादन्यतो निवृत्ति 
रुपपद्यते, उदाहृतस्मृतो च 'संसिद्धि' शब्देन चित्तशुद्धिरेवाभिधीयते, न मोक्ष इति भावः । विचा।रेण 


बन्धन्तिवत्तिएक्ता, किविबयेण विचारेणेत्यत आह--'तस्मादिति' तत्वसाक्षात्कारपर्यन्तं सर्वदा विचारं 
कुर्यादित्यर्थः ॥1५॥ 


शंका वह ब्रह्म में हूँ ऐसा जानकर सम्पूर्ण अविद्या बन्धनों से छंटता है । इस प्रकार श्रतियों 
ने बंध की निवृत्ति रूप मोक्ष ज्ञान का फल कहा हे । तुम तों परमात्मा के शेष को ज्ञान का फल कंसे 
कहते हो (बताया) है समाधान -- 


अद्वितीय ब्रह्म में न बन्ध है न मोक्ष है । इसलिए अद्वय आनन्दरूप आत्मा में द्वितीय सहित या 
दु:खी आदि समझना भ्रम हो जाना ही बन्ध है और रव स्वरूप से स्थिति अर्थात्‌ भ्रम को जो निवृत्ति 
उसको ही मुक्ति कहते हैं इससे पूर्वोक्त श्रुति का विरोध नहीं है ॥४॥ 
विशेष १- यहाँ रहस्य यह है (१) महावाक्य के श्रवण से “मैं ब्रह्म हूँ” ऐसा अन्तःकरण वृत्तिरूप 
ज्ञान होता है। इससे प्रपञ्च संहित अज्ञान की निवृत्ति होती है यही मोक्ष है । कल्पित 
निवृत्ति अधिष्ठान रूप होती है इसलिए ब्रह्मरूप मोक्ष है। यह भाष्यकार का सिद्धान्त 
। (२) कल्पित की निवृत्ति ज्ञान से जन्य है अतएव सादि है और ब्रह्मरूप होने से 
अनन्त है अतएव वेदान्त सिद्धान्त के अनुसार मोक्ष सादि और अनन्त है । इस प्रकार 
स्वरूप में स्थित होना ही तो बन्ध की निवृत्ति है, वही मोक्ष कहलाता है । सर्वज्ञात्म 
मनि संक्षेप शारीरककार ने अज्ञान को निवृत्ति कोन सतु न असत्‌ न सदसत्‌ उभयरूप 
और न सदसत्‌ उभय विलक्षण, पंचम कार विलक्षण अनिवचनीय की निवृत्ति अनिवेच- 
नीय चारों से विलक्षण है । अथवा चितिरेवकेवला, बचनोत्पादित बुद्धिवत्मंना । 
परमात्मतमो निवृत्तिगीविषयत्वं समूर्पत्युपाधिना ( संक्षे० श० ४।१५ ) अथवा केवल 
निर्विशेष चेतन ही वाक्योत्थ बुद्धिवृत्ति रूप उपाधि के द्वारा तमोनिवृत्ति इस शब्द की 
विषयता को प्राप्त करती है । 


चाटकदीपप्रकरणम्‌ 


( ६६४८ ) 


तत्र जीवस्वरूपं तावन्निरूपयति-- 


अहमित्यभिमन्ता यः कर्ताऽसौ तस्य साधनम्‌ । 
मनस्तस्य क्रिये अन्तबंहिवृ त्ती क्रमोत्थिते ।। ६॥ 


अन्वय :--य: अहं इत्यभिमन्ता असौ कर्ता तस्य साधनं मनः तस्य क्रिये क्रमोत्थिते 
अन्तबेहिव ती । 


'अहमिति' । यश्चिदाभासविशिष्टोऽहङ्कारो व्यवहारदशायां देहादो 'अहम्‌’ इत्यभिमन्यते, असो 
कर्ता, कतृ त्वादिधर्मविशिष्टो जीव इत्यर्थः । तस्य कि कारणमितत्यपेक्षायामाह-- तस्येति’ । कामादिव- 
त्तिमानन्तःकरणभागो मनः । करणस्य क्रियाव्याप्तत्दात्तत्क्रिया दर्शयति 'तस्य क्रियेति’ ॥६॥ 


शंका -जनक आदि कमे से ही संसिद्धि को प्राप्त हुए। इस स्मृति से मोक्ष का साधन कमं 
कहा है विचार से पैदा हुए ज्ञान का क्या फल है इस पर कहते हैं-- 


अविचार से किया गया बन्ध विचार से ही हटता है । अर्थात्‌ विचार प्राप अभाव से उपलक्षित 
अज्ञान से कृत बन्ध विचार जन्यज्ञान से भिन्न साधन से नहीं हट सकता, पूर्वोक्त स्मृति में संसिद्धि पद से 
चित्त की शुद्धि लेते हैं विचार से बन्ध की निवृत्ति कहा किस विषय के विचार से कहते हैं। इस कारण 
तत्व साक्षात्कार होने तक सदा जीव और परमात्मा का विचार करता रहे ॥५॥ 


अब प्रथम जीव के स्वरूप का वर्णन करते हैं - 


जो चिदाभास विशिष्ट अहंकार व्यवहार अवस्था में देह आदि में अहं (मैं हूँ) यह अभिमान 
करता है । वह कतृ त्वादि धमं विशिष्ट जीव है। उसका क्या समाधान है इस पर कहते हैं- उसका 
समाधान कामादि वृत्ति वाला अन्तःकरण का एक भाग मन है, करण मन क्रिया से व्याप्त है उस 


क्रिया को दिखाते हैं । उस मन को बारी-बारी से उठने वाली अन्तर्वुत्ति और बहिबत्ति नाम की दो 
क्रियायें हैं ॥६॥ 


श्री पत्चदशी मीमांसा 
\ ६७० ) 


अनयो: स्वरूपं विषयं च विविच्य दशयति 


भन्तर्मुखाऽहमित्येषा वृत्तिः कर्तारमुल्लिखेत्‌ । 
बहिमुंखेदमित्येषा बाह्य वस्त्विदमुल्लिखेतू ।।७॥ 
अन्वय :- अन्तमु खा अहं इति एषा वृत्ति: कर्तारं उल्लिखेत्‌ बहिमु खा इदं इति एषा बाह्यं इदं 
बस्तु उल्लिखेत्‌ । 
'अन्तमु खेति’ । 'इदमित्येषेति' । बहिवृ त्तेः स्वरू मिनयः अवशिष्टेन विषयप्रदर्शनम्‌ । बाह्यं 
देहादूबहिवेतमानमिदंतया निदिश्यभानं वस्तूल्लिखेद्‌, विषयी कुर्या दित्यर्थः ॥७॥ 
ननु मनसेव सर्वब्यवह्‌रसिद्धौ चक्षुरादिवेयर्थ्यं प्रसज्येतेत्याश चाह ~ 
इदमो ये विशेषाः स्युगन्धरूपरसादथः । 
असांङ्कर्येण तान्भिन्द्याद्‌ घ्।ण।दीन्द्रियपञ्चकम्‌ ॥८॥ 
अन्वय :-ये इदमः विशेषाः गन्धरूपरसादयः स्युः तान्‌ असाङ कर्यण घ्राणादि इन्द्रियपञ्चकं 
भिन्द्यात्‌ । 
'इदम इति' । मनसेदमिति सामान्यमात्र' गृह्यते न तु तद्विशेषो भन्धादिः, अतस्तद्‌ग्रहणे 
ध्राणादिकम्‌पयुज्यत इत्यर्थः ॥८॥। 


अब मन को दोनों वृत्तियों के स्वरूप और विषयों को पृथक्‌-पृथक्‌ दिखाते हैं-- 

जव उस मन की जो अन्तमु ख ( अहं ) मैं यह बृत्ति है, वह कर्ता का उल्लेख ( विषय , करतो 
और बहिमु ख वृत्ति स्वस्वरूप को हटाकर बहिः विषयों को दिखाती है देह से बाहर जो इदं ( यह ) 
वृत्ति है । वह बाह्य घः, पट आदि विषयों को यह्‌ से प्ट वस्तु का उल्लेख करती है ॥७॥ 


शंका--मन से ही सम्पूर्ण व्यवहार सिद्ध हो जायगा नेत्र आदि इन्द्रियाँ व्यर्थ हो जायंगी । 
समाधान 

मन तो सामान्य रूप से “इदं” का ग्रहण करता हे विशेष नहीं परन्तु उस “इद” से निदिष्ट 
वस्तु के जो विशेष गन्ध, रूप, रस आदि हैं उनको प्रत्यक्ष घ्राणादि पाँच इन्द्रियाँ ही असांकर्य से पृथक्‌- 
पृथक्‌ प्रकट करती हैं ॥5॥ | 


PRESS 
fm ४ # 
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चाटळदीपप्रकरण:: 


६७१ ) 


एवं सोपकरणं जीवस्वरूपं निरूप्य परमात्मानं निरूपयति-- 
कर्तारं च क्रियां तद्वदृव्यावृत्तविषयानपि । 
स्फोरयेदेकयत्नेन योऽसौ साक्ष्यत्र चिद्वपुः ॥॥<८॥ 
अन्वय :-कर्तारं च 'क्रियां व्यावृत्तविषयान्‌ अपि तत्‌ एक यत्नेन स्फोरयेत्‌ यः अलो चिद्‌ 
वपुः अत्र साक्षी इत्यप्युच्यते । 

'कर्तारमिति' । कर्तारं पूर्वोक्तमहुंक्ारछणं क्रियामहमिदमात्मकमनोवृत्तिरूपां व्यावृत्तविषयानबि 
व्यावृत्तान्‌ अन्योन्यविलक्षणान्‌ घ्राणादिग्राह्मान्‌ गन्धादीन्विषयांश्च एकयत्नेन युगपदेव यश्चिद्वपुश्चिद्रप 
एव सन्‌ स्फोरयेत्प्रकाशयेत्‌ असावत्र वेदान्तशास्त्र साक्षीत्युच्यत इत्यर्थः (1८६11 

साक्षिण एकयत्नेन सरवेस्फोरकत्वमसिनीय दर्शयति 

ईक्षे शुणोमि जिघ्चामि स्वादयामि स्पृशाम्यहम्‌ । 
इति भासयते सर्व नृत्यशालास्थदीपवत्‌ ॥१०॥ 


अन्वय : अहं ईक्षे श्वणोमि जित्रःमि स्वादयामि स्पृशामि इति सर्वे नृत्यशालास्थदीपबत्‌ 
भासयते । 


ईक्षे श्ृणोमीति’ । ईक्षे रूपमहं पश्यामिः इत्येवं द्रष्ट्रदर्शन-दृश्यलक्षणां त्रिपुटीमेकयत्नेन 
भासयेत्‌ । एवं श्वणोमीत्यादावपि योज्यम्‌ ¦ युभपदविकारित्वे अनेकावभासकत्वे दृष्टान्तमाह 'नृत्यशाला- 
स्थदीपवदिति’ ॥१०॥ 


इस प्रकार जीव के स्वरूप का निरूपण करके परमात्मा के स्वरूप का प्रतिपादन करते हैं-- 


जो पूर्वोक्त अहंकार रूप कर्ता को और अहम्‌-इदं आदि मन की वृत्ति रूप क्रिया को भोर 
परस्पर विलक्षण गन्धादि ज्ञानेन्द्रियों के विषय को साथ-साय ( एक यत्न से एक बार ) प्रकाश करे बह 
इस वेदान्तशास्त्र में चिद्रूप साक्षी कहलाता है ॥&॥ 


अब साक्षी एक साथ केसे सब को प्रकाशित करता ह्वै यह दिखाते हैं-- 


मैं रूप को देखता हूँ, मैं शब्द को सुनता हूँ, गन्ध को सूंघता हूं, रस का स्वाद लेता हूँ भौर 
स्पृश्य को स्पर्श करता हूँ इत्यादि प्रकार से ज्ञानो में द्रष्टा 'ज्ञाता) दर्शन (ज्ञान) ओर दृश्य (ज्ञेय रूप) 
त्रिपुटी का एक साथ ऐसे प्रकाशित करता हूं जैसे नृत्यशाला में रखा दीपक सबको एक साथ प्रकाशित 
करता है वह साक्षी है ॥१०॥ 


श्री प्वदशी मीमांसा 
( ६७२ ) 


दृष्टान्तं स्पष्टयति 
नृत्यशालास्थितो दीपः प्रभ्‌ सभ्यांश्च नतँकीम । 
दीपयेदविशेषेण तदभावेऽपि दीप्यते ॥११॥ 
अन्वयः नृत्यशालास्थितो दीपः प्रभुं सभ्यान्‌ नर्तजीस्‌ च अविशेषेण दीपयेत्‌ तद्भावेऽपि दीप्यते । 
“नृत्येति' । अविशषेण प्रभ्वादिविषयविशबावभासनाय वृद्धधादिविकारमन्तरेणेति यावत्‌ ॥११॥ 
दार्ष्टास्तिके योजयति 
अहंकारं धियं साक्षी विषयानपि भासयेत्‌ । 
अहुंकाराद्यभावे प स्वयं भात्येव पूर्ववत्‌ ।।१२॥ 
अन्वय: - अहंकार साक्षी विषयानु अपि घियं भासयेत्‌ अहुंकाराद्य भावेऽपि पूर्ववत्‌ स्वयं एव भाति । 
“अहंकारमिति' । सुषुप्त्यादावहुंकाराद्यभादेऽपि तत्साक्षितया भात्येवेत्यथः ॥१२॥ 
ननु प्रकाशरूपाया बुद्धेरेवाहंकारादिसवंवःत्त वभासकत्वसंभवात्‌ कि तदतिरिकतसाक्षिकल्पनये- 
त्याशङ्कयाह--- 
निरन्तरं भासमाने कूटःथे ज्ञप्तिरूपतः । 
तद्भासा भास्यमानेयं धुद्धिनृ त्यत्यनेकघा ॥१३॥ 
अन्वयः-कूटस्थे ज्ञप्तिरूपतः निरन्तरं भासमाने इयं बुद्धिः तद्‌ भासा भास्यमाना अनेकधा नृत्यति 
'निरन्तरमिति’ । कूटस्थे निविकारे साक्षिणि ज्ञप्तिरूपतः स्वप्रकाशचेतन्यतया निरन्तरं भासमाने 
सदा स्फुरति सति इयं बुद्धिस्तद्भासा तस्य साक्षिणः स्वरूपचेतन्येन भासमाना प्रकाश्यमानव अनेकधा 
'घटोऽयं पटो5यं' इत्थादिज्ञानाकारेण नृत्यति विक्रिये । अयं भाव- यतो बुद्धेविकारितया जडत्वात्स्वतः- 
स्फृतिराहित्यम्‌ अतस्तदतिरिक्तः सर्वावभासकः साक्ष्य भ्युपगन्तव्य इति ॥१३॥ 
अब दृष्टान्त को स्पष्ट करते हैं -- 
जैसे नृत्यशाला में रखा दीपक राजा सभासद और नतंकी (वेश्या) इन सबको अविशेष बिना 
भेद भाव के प्रकाशित करता है ओर उन स्वामि आदि के न रहने पर भी स्वयं ही प्रकाशित होता है। 
इस प्रकार सब का प्रकाशक साक्षी स्वप्रकाश रूप है ॥११॥ 
अब दृष्टान्त को दार्ष्टान्तिक में घटातें हैं-- 
ऐसे ही साक्षी, अहंकार, बुद्धि और विषयों को भी प्रकाशित किया करता है ओर सुषुप्ति आदि 
के समय अहंकार आदि के न रहने पर भी स्वयं प्रकाशित होता रहता है ॥१२॥ 
प्रश्‍न -जब प्रक्राशरूपा बुद्धि ही अहंकारादि सम्पूर्ण वस्तुओं का (प्रकाश कर सकती है तब 
उससे भिन्न साक्षी की कल्पना क्यों की जाय, उत्तर देते हैँ-- 
कूटस्थ निविकार साक्षी के ज्ञप्ति स्वप्रकाश चैतन्य से सदा भासते रहने पर यह बुद्धि उस 
साक्षी के स्वरूप चैतन्य से प्रकाशित होकर ही “यह घट है, यह पट है आदि अनेक रूपों में विकृत हुआ 
करती है । अभिप्राय यह है अनेक -प्रकार के विकार बुद्धि में होते हैं। विकार रूपी बुद्धि जड़ होने से 
स्वयं प्रकाश रूप नहीं हो सकती इससे बुद्धि से भिन्न सब का प्रकाशक साक्षी मानना पड़ता है ॥१३॥ 


नाटकदीपप्रकरणम्‌ 


( ६७३ ) 


उक्तमथं' श्रोतृबुद्धिसौकर्याय नाटकत्वेन निरूपयति-- 
अहंकार: प्रभु: सभ्या विषया नतंकी मतिः । 
तालादिधारीण्यक्षाणि दीपः साक्ष्यवभासकः ॥।१४।। 


अन्वय :- अहंकारः, प्रभुः, सभ्याः, विषयाः, नर्तकी, मतिः, .तालादिधारीण्यक्षाणि, 
साक्ष्यवभासकः दीपः । 

अहंकार इति’ । विषयमोगसाकल्यवेकल्याभिमानप्रयुक्तहर्षविषादवत्त्वान्नृत्याभिमानिप्रभु- 
तुल्यत्वमहंकारस्य परिसरवरतित्वेऽपि विषाणां तद्राहित्यात्सभ्यपुरुषसाम्यं, नानाविधविकारवत्त्वान्नर्तकी- 
साम्यं, वियः धीविक्रियाणामनुकलव्यापारवत्वात्तालादिधारिसमानत्वमिन्द्रियाणां, एतत्सर्वावभासकत्वा- 
त्साक्षिणो दीपसादृश्यमस्तीति द्रष्टव्यस्‌ ॥१४॥। 


अब पूर्वोक्त अर्थे को श्रोताओं की बुद्धि में सुख से आने के लिए नाटक रूप से वर्णन करते हैं-- _ 


अहंकार प्रभु है और विषय सभासद, वुद्धि नर्तकी, इन्द्रिय ताल आदि धारो पुरुष है और साक्षी 
दीपक के समान सब का प्रकाशक है ॥१४॥ 


यहाँ अहंकार प्रभु (राजा) के तुल्य है! क्योंकि नाटक के स्वामी की तरह सम्पूर्ण विषयों का 
भोग अल्प विषयों के भोग के अभिमान से हर्ष (आनन्द) और शोक दोनों नृत्य के अभिमानी पुरुष के 
समान होते हैं इसमे अहंकार प्रभु के तुल्य है और विषय ही इस नाटक के दर्शक हैं अहंकार के पास 
रहने पर भी { नाटक की सुख दुःख मयी घटनाओं से जसे दर्शक अप्रभावित रहते हैं ऐसे ही विषयों को 
भी सुख दुःख कुछ नहीं होता ) बुद्धि अनेक प्रकार के विकार वाली होने से नतकी है । ( अर्थात्‌ नतकी 
के अंग भंगी आदि के समान ) और बुद्धि के जो विक्रार उनके अनुकूल व्यापार करने से ताल आदि के 
धारी जो पुरुष उनके समान इन्द्रियाँ हैं सबका” प्रकाशक होने से साक्षी दीपक के समान है ॥१४॥ 


विशेष १ --(१) नाटक के नृत्य का अभिमानी राजा को नृत्य के सफलता और असफलता के अभिमान 
से प्रसन्न या विषाद होता है । वह धनाढ्यता के कारण नतकी आदि का आश्रय 
नृत्यशाला का निर्वाहक अनेक द्वारा युक्त बड़े कर्म का कर्ता और बड़े भोग का भोक्ता होता 
है । यहाँ भोग की सफलता और असफलता से हर्ष विषाद अहंकार को होते हैं उपाधि 
रूपता से आत्मधन होने के कारण वह बुद्धि आदिका आश्रय समष्टि व्यष्टि देहरूप नृत्य- 
शाला का अहं मम भाव से निर्वाह्य और शुभाशुभ वृत्तिूप अनेक दाराओं से युक्त सब 
कर्मो का कर्ता सब भोगों का भोक्ता हे । इस प्रकार साभा अहंकार को नृत्य कराने 
वाले राजा की तुल्यता है । 

(२) नृत्यशाला में विद्यमान पुरुष जैसे राजा के धर्मों से रहित राजा के अधीन चारों ओर से 
घिरे रहते हैं ऐसे ही शब्दादि विषय भी अहंकार के कतृत्व भोक्तृत्वादि धर्मों से 
रहित अहंकार के अधीन चारों ओर दिखायी पड़ते हँ । ये विषय ही यहां सभ्य है । 

फू० ५५ 


श्री प्रदशो मीमांसा 


( ६७४ ) 


ननु साक्षिणो$प्यहंकाराद्यवभासकत्वे तेन-तेन संबन्धापगमागमरूपविका रवत्त्वं स्यादित्याशङ्कयाह - 
स्वस्थानसंस्थितो दीपः सदेतो भासयेद्यथा । 
स्थिरस्थायी तथा साक्षी बहिरन्तः प्रकाशयेत्‌ ॥१५॥ 
अन्वय :-यथा स्वस्थानसंस्थितः दीपः सर्वतः भासयेत्‌ तथा चिरस्थायी साक्षी बहिः अन्तः 
प्रकाशयेत्‌ । 
“स्वस्थानेति' । दीपो यथा गमनादिविकारशून्यः स्वदेशेऽवस्थित्त एव सन्‌ स्वसक्िहिताखिलपदार्था- 
नवभासयति एवं साक्ष्यपीति भावः ॥१५॥ 


प्रश्‍न साक्षी को भी अहंकार आदि का प्रकाशक मानोगे तो उस-उस विषय के संग सम्बन्ध होने 
से ओर न होने से साक्षी भी विकारी हो जायेगा । 


उत्तर - जैसे दीपक गमन आदि को न करता हुआ अपने स्थान पर रखा हुआ अपने समीप के 
सम्पूर्णं पदार्थो को प्रकाशित करता है इसी प्रकार स्थिर है स्थिति जिसकी तीनों कालों में अचल ऐसा 
साक्षी भी बाहर भीतर के सम्पूर्ण विषयों को प्रकाशित करता हे ॥१४॥ 

(३) जसे नतंकी अनेक चेष्टाए (विकार) करती है। सब ओर हांथ आदि को मटकाती और 
नवरस मनोभाव से राजा का मनोरञ्जन करती है वैसे ही बुद्धि भी कामादि रूप अनेक 
विकारों से युक्त सर्वविषयाकार होने के कारण अपने अग्रभाव रूप हाथ को मटकातो 
ओर अन्तःकरण के नौ के नव रसां को दिखाकर साभास अहंकार को रञ्जन करती 
है । अतएव बुद्धि नतकी है । 


(४) वैसे ताल मृदंग आदि बजाने वाले नर्तकी चेष्टा के अनुकूल व्यवहार करते हैं। वेसे ही 
इन्द्रियां भी । बुद्धि जिस विषय को ग्रहण करने के लिए जाती है, उसके सन्मुख आने से 
बुद्धि में जो परिवर्तन होता है उसके अनुकूल व्यापार करती है । इसलिए इन्द्रियाँ उन 
ताल देने वालों के समान हैं। 


(५) नृत्य शाला में रखा दीपक वाहर भीतर सब ओर सभा के जुड़ने के समय राजा आदि को 
प्रकाशित करता है और सभा न जुड़ी हो तो तब भी प्रकाशित करता रहता है ओर स्वयं 
इधर-उधर कहीं आता जाता नहीं हे ! ऐसे ही साक्षी भी जाग्रत स्वप्न काल में विद्यमान 
अहंकार आदि सबको प्रकाशित करता है और सुषुप्ति मूर्छा एवं समाधिकाल में इनके न 
होने पर भी इनके अभाव को प्रकाशित करता है। स्वयं गमन आगमनादि विकार से 
रहित है इसलिए साक्षी नाटक का दीपक है। 


नाटकदीपप्रकरणस्‌ 
( ६७४ ) 


ननु साक्षिणो बहिरन्तरभावसकत्वाभिधानमनुपपन्नम्‌, 'अपूर्वेमनपरमनन्तरमबाह्मम्‌’ (.१० 
२।५।१४ ) इति श्रुत्या तस्य वाह्यान्तरविभागाभावाभिधानादित्याशङ्कयाह- 


बहिरन्तर्विभागोऽयं देहापेक्षो न साक्षिणि । 
विषया बाह्यदेशस्था देहस्यान्तरहंक्वतिः ॥१६॥ 
अन्वय :- बहिः अन्तः अयं विभागः देहापेक्षः साक्षिणि न बाह्यदेशस्था विषयाः देहस्यान्तः 
अह कृतिः । 
‘बहिरिति’ । कस्य बाह्यत्वं कस्य चान्तरत्वमित्यत आह --'विषया इति’ ॥१६॥ 


प्रश्‍न - वह यह ब्रह्म (कारण रहित) अनपर (कार्य रहित) अनन्तर (विजातीय द्रव्य से रहित) 
अबाह्य, उससे बाहर कुछ नहीं है । यह आत्मा ही सबका अनुभव करने बाला ब्रह्म है ' इस श्रुति से साक्षी 
को बाह्य और भीत: के विभाग का अभाव कहा है। 
उत्तर - बाहर भीतर का तो यह विभाग है । वह देह की अपेक्षा से है। साक्षी में नहीं क्योंकि 
रूप आदि विषय बाह्य देश में स्थित हैं और अहंकार देह के भीतर होता है॥१६॥ 
नवरस - रोद्रो5ड्र तश्व 7 गारो हास्यं वीरोदयस्तथा । भयानकश्च वीभत्सः शान्तः सप्रेमभक्तिकः । 
इन नव रस रूप सनोभाव करके राजा को रञ्जन करती है । वैसे बुद्धि भी कामादि 
परिणाम रूप अनेक रस हस्त को सब ओर प्रसारण करती है । 
(१) रोद्ररस - क्रोधादि को प्रसंग से भय दिखाती हुई रौद्र रस दिखाती है । 
(२: इन्द्रजालादिक अपूर्वं पदार्थो को देखकर आश्चर्य को पाती हुई अद्भुत रस को 
दिखाती है । 
(३) शास्त्र संस्कार से रहित होती है तब वस्त्र भूषण आदि की शोभा के अभिमान से युक्त 
श्डुंगार रस को दिखाती है । 
(४) वाञ्हित विषय के लाभ से आनन्द को प्राप्त कर हास्य रस को दिखाती है । 
(५) शरीर की प्रबलता देख के युद्धादिक के प्रसंग में परुष होने का अभिमान करके वीररस को 
दिखाती हे । 
(६) पुत्र कलत्रादि सम्बन्धियों के दुःख को देखकर कोमल हुए अन्तःकरण में करुण रर 
दिखाती है । 
(७) शत्रु आदिकों से जन्य दुःख की चिन्ता कर भय को पाती हुई भयानक रस क 
दिखाती है । 
(८) मलिन पदार्थों के संसग से ग्लानि को प्राप्त कर बीभत्स रस को दिखाती है । 
(5) प्रिय पदार्थों के नाश से उदासीन हुई शान्त रस को दिखाती है । 
(१) अज्ञानियों को शुभ कर्मो में प्रवृत्ति करवाने के लिए संसार के दुःखों को जाती हुई र 
तत्त्वज्ञान के बल से काल को भी डराती हुई रोद्ररस को दिखाती है । 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( ६७६ ) 


ननु 'स्थिरस्थायी तथा साक्षी बहिरन्तः प्रकाशयेत्‌’ (प्रः १०।१५) इति अविकारिणः सतो 
बहिरन्तरवभासकोक्तिरयुक्ता, 'अह घटं पश्यामंः' त्यत्र 'अहम्‌' इत्यन्तरहंकारसाक्षितया प्रथमतो भासकस्य 
अनन्तरं 'घटं पश्यामी ति घटाकारवृत्तिस्फुरणरूपेण बहिनिगेमानुभवादित्याशङ्कयाह- 
अन्तःस्था धी: सहेवाक्षेबंहिर्याति पुनः पुनः । 
भास्यबुद्धिस्थचाञ्चल्यं साक्षिण्यारोप्यते वृथा ॥।१७॥ 
अन्वयः--अन्तःस्था धीः अक्षैः सहैव पुनः पुनः बहिः, याति भास्यबुद्धिस्थचाञ्चल्यं साक्षिणि वृथा 
आरोप्यते । 
'अन्तःस्थेति’ । दुष्टग्राहकत्वेन देहान्तरावस्थिता बुद्धि: रूपादिग्रहणाय चक्षुरादिद्वारा भूयो भूयो 
निगेच्छति, तथा च तन्निष्ठंचाञ्चल्यं तद्भासके साक्षिण्यारोप्यते, अतो न वास्तवं साक्षिणश्चाञ्चल्यमिति 
भावः ॥१७॥ 


प्रश्न-- स्थिर साक्षी बाहर भीतर प्रकाश करता है यही पीछे १९वें श्लोक में कहा, अविकारी 
साक्षी को बाहर और भीतर का प्रकाशक है यह अयुक्त है क्योंकि घट को देखता हूँ इस वाक्य में प्रथम 
अहं (मैं) इस रूप में भीतरी अहंकार का साक्षी होकर भासित हुए साक्षी का फिर घट को देखता हूँ । इस 
प्रकार घटाकर वृत्ति को स्फुरण में साक्षी का बाहर गमन अनुभव में आता है । 

उत्तर देह के भीतर बुद्धि: (मैं) इस आकार फे द्रष्टा साभास अहंकार को विषय करने वाली 
देह के भीतर स्थित हुई बुद्धि) “बह यह घट हे" इत्यादि आकार से रूप आदि के ग्रहण (विषय) करने के 
लिए चक्षु आदि इन्द्रियों के द्वारा बार-बार बाहर जाती है । इस प्रकार उस बुद्धि में जो चाञ्चल्य है वह 
उस बुद्धि के प्रकाशक साक्षी में वृथा ही आरोप कर ली जाती है । इससे साक्षी वस्तुत: चाञचल्य अथवा 
बाहर भीतर आने जाने वाला नहीं है ।।१७॥ 


(२) एक ही अद्वितीय असंग निविक्रार निष्प्रपञ्च ब्रह्म में सजातीय आदि भेद युक्त और 
संगकतृ त्वादि विकारवान्‌ प्रपञ्च को देखकर वा गुरू कृपा से अलौकिक वस्तु को जानकर 
आश्चयंवान्‌ हुआ अद्भुत रस को दिखाती है । 

(३) बुद्धि जब शास्त्र संस्कार सहित होती है तब अमानित्व अदंभित्व आदि दैवी संपद रूप 
भूषण युक्त हुई श्र गार रस को दिखाती है । 

(४) राज्य पद से पतन होकर रंक पद को प्राप्त होकर राजा की तरह ब्रह्म भाव से पतन 

होकर जीवभाव को प्राप्त हुआ परमात्मा को देखकर, व अपरोक्ष ज्ञान की प्राप्ति करके 

हर्ष को प्राप्त कर अथवा निरावरण स्वरूप ब्रह्म को अनुभव करके हास्यरस को 
दिखाती है । 

) कामक्रोधादिक शत्रुओं के जप में पुरुषाथे से वीररस को दिखाती है । 

६) आध्यात्म आधिदैविक, आधिभातिक दुःखों से ग्रस्त पुरुषों को देखकर द्रवीभाव को प्राप्त 

हुई बुद्धि करुणरस को दिखाती है । 


नाटकदीपप्रकरणम्‌ 
( ६७७ ) 


भासके भास्यचाञ्चल्यारोपः क्व दृष्ट इत्याशङ्कयाह-- 
गृहान्तरगतः स्वल्पो गवाक्षादातपोऽचलः । 
तत्र हस्ते नर्त्यमाने नृत्यतीवातपो यथा ॥१८॥ 


अन्वय :- गृहान्तरगतः स्वल्पः गवाक्षात्‌ आतपः अचलः तत्र हस्ते नत्यंमाने गणा भातपः 
नृत्यति इव (न तु चलति ) 
'गृहान्तरगत इति' । गवाक्षाद्गृहान्तरगतः स्वल्पातपोऽचल एव वर्तते, तत्र तस्मिन्नातपे पुरुषंण 
हस्ते नर्त्यमाने इतस्ततश्चाल्यमाने यथा आतपो नृत्यतीव चलतीव लक्ष्यते, नलु चलतीत्यर्थः ॥१८॥ 
दार्ष्टान्तिकमाह-- 
निजस्थानस्थितः साक्षी बहिरन्तर्गमागमौ । 
अकुर्वन्‌ बुद्धिचाञ्चल्यात्करोतीव तथा तथा ॥१५॥ 
अन्वय :--निजस्थानस्थितः साक्षी वहिः अन्तः गमागमो अकुर्वन्‌ तथा तथा बुद्धिचाञ्चल्यात्‌ 
करोति इव । 
*निजस्थानेति’ ॥१८॥ 
अब भासक (प्रकाशक) में भासय ( प्रकाश किये जाने वाले की ) चञ्चलता का आरोपको 
दृष्टान्त से समझाते हैं---- 
झरोखे से घर के भीतर गया थोड़ा सा सूर्य का प्रकाश स्वतः अचल है । उसी प्रकाश में मनुष्य 
अपने हाथ को नचाने पर वह प्रकाश नाचता प्रतीत होता है वस्तुतः नाचता नहीं ॥१८॥ 
अब दार्ष्टान्तिक को कहते हैं---- 
इसी प्रकार अपने स्थान अर्थात्‌ अपने स्वरूप में स्थित साक्षी बाहर-भीतर गमन और आगमन 
को न करता हुआ भी बुद्धि की चञ्चलता से वेसे-वेसे करते हुए के समान प्रतीत होता है 1.१६॥ 


(७) ज्ञान के बिना निवारण होने को अशक्य हैं, जन्म मरणादि संसार दुःख को चिन्ता भय को | 
प्राप्त कर भयानक रस को दिखाती है । 


(८) शिष्ट निदित यथेच्छाचरणरूप दुराचार से ग्लानि को प्राप्त हुई हवीभत्स रस को 
दिखाती हैं । 

(5) दोष दृष्टि जन्य या मिथ्यात्व दृष्टिजन्य वैराग्य को उदय कर अथवा जगत्‌ की 
विस्मृति रूप उपराम के उदय से प्रपञ्च की अरुचि को प्राप्तकर शान्तरस को 
दिखाती है । 

(१०) निरावरण परिपूर्ण सवृत्तिक जीवन्मुक्ति विलक्षण आनन्द को आस्वादन करती हुई नवरस 
से विलक्षण दशमरस को दिखाती है। इम रीति “से बुद्धि नवरस को दिखाकर साभास 
अहंकार को रञ्जन करती है इससे नतेकी के समान है। 


श्री पख्दशो मीमांसा 
( ६७्ष ) 


“निजस्यानस्थित' इत्यनेन कि बाह्यादिदेशस्थत्वमेवोच्यते ? नेत्याहू -- 
न बाह्यो नान्तर: साक्षी बुद्धेर्देशौ हितावुभौ । 
बुद्ध याद्य शेषसंशान्तो यत्र भात्यस्ति तत्र सः ॥२०॥ 


- : साक्षी न बाह्यः नान्तरः बुद्ध: हितो उभौ बुद्धयाद्यशेषसंशान्तो यत्र भाति स' 
तत्र जस्ति । फ ह 
न बाह्य इति' । तत्र हेतुमाह - बुद्ध रिति’ । तहि कि विवक्षितमित्यत आह--बुद्धचादीति' । 
'आदि' शब्देनेन्द्रियादयो गृह्यन्ते, 'संशान्ति' शब्देन तत्प्रतीत्युपरतिविवक्षिता ॥२०॥ 
ननु सर्वेव्यवहारोपरतो देश एव नोपलभ्यते, कुतस्तन्निप्ठत्वमुच्यत इत्याशङ्कय, स्थाभिप्रायः 
माविष्करोति- ल 
देशः कोऽपि न भासेत यदि तह्य स्त्वदेशभाक्‌ । 
सर्वदेशप्रक्लुप्त्येव सर्वगत्वं न तु स्वतः ॥२१॥ 
अन्वय : - देशः कालः अपि यदि न भासेत तहि अदेशभाक्‌ अस्तु सर्वदेशप्रवलृप्त्या सवंगतवं 
स्वतः तु न। _ त | 
देश इतिः । देशादिकल्पनाधिष्ठानस्य स्वाविरिक्तदेशापेक्षा नास्तीति भावः। ननु देशाद्यभावे 
शास्त्रे सवंगतसवंसा क्षित्वाद्यक्तिविरुध्येतेत्यत आह सवेदेशति' स्वाभाविकमेव कि न स्यादित्यत आह- 
“न तु स्वत इति' अद्वितीयत्वादसङ्गत्वाच्चेति भाव: ॥२६॥ 


यदि कहो कि अपने स्थान में स्थित साक्षी कहने सेक्या बाह्य देश में स्थित साक्षि को 
मानते हो ? नहीं कहते हैं - 

साक्षी न बाह्य होता है न आन्तर क्योंकि ये दोनों देश तो बुद्धि के हैं । जब बुद्धि इन्द्रिय आदि 
सब की प्रतीति शान्त हो जाने पर ऐसी सुपुप्ति समाधि आदि अवस्था में जो भासता है उस अवस्था 
में बह साक्षी है ॥२०॥ 

प्रश्न--सम्पूर्ण ब्यवहारो के शान्त होने पर कोई देश ही न मिलेगा तो साक्षी की स्थिति 

कहाँ होगी ? 
ु उत्तर-अपने अभिप्राय को प्रकट करते हैं -- 

यदि कोई देश नहीं भासता तो उस साक्षी को तुम बिना ही देश का समझ लो क्योंकि देश 
आदि की सब कल्पनाओं के अधिष्ठान आत्मा को अपने लिए किसी देश की अपेक्षा नहीं है । 

प्रश्त- देश आदि के अभाव में शास्त्रों में उसे सर्वगत सर्व साक्षी कहना विरुद्ध होगा । 

उत्तर--सर्व देशों की कल्पना से ही सर्वगत हे । 

प्रश्‍न--उसका स्वाभाविक सवंगतत्व होगा । 
(1... उत्तर-स्वभाव से सवंगत भी नहीं है। आत्मा स्वभाव से तो अद्वितीय असंग होने से उसका 
_ यह स्वाभाविक धम नहीं ।।२९॥ 


बिशेष १- सबेदेशानां तत्र अज्ञानेन सौ रालोके मृगजलकल्लोजानामिव प्रक्लुप्त्या कत्पनायेवेत्यर्थः । 


चाटकदीपप्रक रणम्‌ 
( ६७६ ) 


सवंगतत्वत्सवंसाक्षित्वमपि न वास्तव मित्याह -- 
अन्तर्बहिर्वा सर्व वा य देशं परिकल्पयेत्‌ । 
बुद्धिस्तहेशगः साक्षी तथा वस्तुषु योजयेत्‌ ॥२२॥ 
अन्वयः-अन्तः बहिर्वा सवं वा यं देशं बुद्धि: परिकल्पयेत्‌ तद्देशगः साक्षी वस्तुषु तथायोजयेत्‌ । 
'अन्तवहिरिति’ ॥२२॥ 
तथा वस्तुषु योजयेदित्येयत्प्रपञ्चयति -- 
यद्यद्र पादि कल्प्येत बुद्धया तत्तत्प्रकाशयन्‌ । 
तस्य तस्य भवेत्साक्षो स्वतो वार्बुद्धयगोचरः ।।२३।। 
अन्वय : - यद्‌ यद्‌ रूपादि कल्प्येत तत्‌ तत्‌ बुद्धया प्रकाशयन्‌ तस्य तस्य साक्षी स्वतः बाग 
बुद्धयगोचरः भवेत्‌ । 
यद्यदिति’ । कि तस्य निजं रूपमित्यत - स्वत इति’ ॥२३॥ 
अवाङ मनसगोचरत्वे मुमुक्षुणा न गृह्येतेति शङ्कते 
कथं ताहृङ्मया ग्राहा इति चेन्मेव गृह्यताम्‌ । 
सर्वंग्रहोपसंशान्तौ स्वयमेवावशिष्यते ।।२४॥। 
अन्वयः-- कथं तादुङ मया ग्राह्यः इति चेत्‌ मैव गृह्यताम्‌ सवेणहोप संशान्तौ स्वयमेव अवशिष्यते । 
कथमिति’ अग्राह्यत्वमिष्टमेवेत्याह - 'मैवेति'* ¦ नन्वात्मनोग्राह्यत्वाभावे ‘विचारेण विनष्टाबां 
मायायां शिष्यते स्वयम्‌ ( प्र १०।३ ) इत्युक्तं परमात्मावशेषणं न सिध्येदित्यत आह- 'सबंग्रहेति’ । 
स्वात्मातिरिक्तस्य द्वैतस्य मिथ्यात्वनिश्चयेन तत्प्रतीत्युपशान्तो स्वात्मेव सत्यतयाऽवशिष्यत इति 
भावः ॥२४॥ 


ब्रह्म का सवगत के समान सर्वसाक्षी भी वास्तविक नहीं इसका वर्णन करते हैं -- 

अन्तर या बहिर्देश को या जिस सब वस्तुओं को यह बुद्धि कल्पना कर लेती हे यह आत्मा उम्र. 
देश में स्थित (गया हुआ) साञ्षी कहलाते लगता है। ( वस्तुतः तो उका सवे साक्लीपन भो 
अवास्तविक है ) इसी प्रकार अन्य सब वस्तुओं में भौ साक्षी को समझ लेना चाहिए ॥२२॥ 

वस्तुओं के योग को ही विस्तार से दिखाते हैं -- 

जिस-जिस रूप आदि को बुद्धि से कल्पना की जाती है, उस-उस को प्रकाशित करने वाला मह 
आत्मा उस उस का साक्षी कहलाता है । वह स्वयं तो वाणी ओर बुद्धि का अविषय ही है । फिर उखे 
साक्षी भी केसे कहें ॥२३॥ 

प्रश्न- वाणी मन के अगोचर (अविषय) को मुमुक्ष केसे ग्रहण करेगा-- 


विशेष १- (मत ग्रहण करो) स्वयं प्रकाश रूप आत्मा को मानने वाले हमको उस आत्मा का ग्रहण 


(विषय) करना इष्ट नहीं है ओर शब्द को लक्षणा वृत्ति से ओर मन की वृत्ति व्याप्ति 
करके मच आदि का साक्षी स्वयं प्रकाश रूप से आत्मा जानने योग्य है । छ्श्ने 


त्री पखदशी मीमांसा 
( ६८० ) 


यद्यप्युक्तन्यायेन स्वात्मा परिशिष्यते, तथापि तदापरोक्ष्याय किचित्प्रमाणमपेक्षितमित्यत आह-- 


न तत्र मानापेक्षास्ति स्वप्रकाशस्वरूपतः । 
ताहग्व्युत्पत्त्यपेक्षा चेच्छति पठ गुरोर्मुखात्‌ ॥२५॥ 


अन्वय :-स्वप्रकाशस्वरूपतः न तत्र मानापेक्षास्ति तादृग्‌ व्युत्पत्त्यपेक्षा चेत्‌ गुरोः मुखात्‌ 
श्रुति पठ । 

“न तत्रेति’ । तत्र हेतुमाह्‌--'स्वप्रकाशेति' । नन्वात्मनः स्वप्रकाशतया स्वतः स्फ तों मानं नापेक्ष्यते 
इति ब्युत्पत्तिसिद्धये मानमपेक्षितमित्या शद्धुच, श्रृतिरेवात्र प्रमाणमित्याहृ-'तादृगितिः ॥२५॥ 


तादृश (वैसा) साक्षी को हम कैसे ग्रहण करें (जानें) तो मत ग्रहण करों क्योंकि सम्पूर्ण ग्रहों - 
(ज्ञान) की शान्ति होने पर स्वयं ही शेप रह जाता है ॥२४॥ 

मुमुक्षु में फिर उस अवाड मन गोचर को केसे ग्रहण करू । उसका न ग्रहण करना ही हमको 
इष्ट है यह कहते हैं । शंका आत्मा को आग्राह्य मानोगे तो पहले ३वें श्लोक में कहा विचार से माया के 
नष्ट होने पर स्वयं परमात्मा जो शेष कहा है वह सिद्ध न होगा, समाधान (आत्मा तो अग्राह्य ही है) 
सम्पूणं ग्रह (जानने) की शान्ति होने पर अपनी आत्मा से भिन्न द्वैत के मिथ्यापन का निश्चय हो जाने 
पर जब द्वैत की प्रतीति नष्ट हो जाती है तब स्वात्मा ही (स्वयं मरमात्मा ही सत्य रूप से शेष रहता है, 
उसके श्लेष रहने में कोई यत्न नहीं करना पड़ता है ॥२४॥ 

मद्यपि पूर्वोक्त न्याय से स्वयं परमात्मा ही शेष रहता है तथापि उसके अपरोक्ष ज्ञानार्थं कोई 
प्रमाण तो चाहिए इस पर कहते हैं-- | 
5 ` ` स्वप्रक्राश रूप आत्मा के प्रमाण की अपेक्षा नहीं है यदि इस बोध की व्युत्पत्ति (सिद्धि) की 
अपेक्षा है तो ब्रह्मानिष्ठ गुरु के मुख से श्रति को पढ़ें । 

उस परमात्मा को स्वप्रकाश रूप होने से उसमें किसी प्रत्यक्ष आदि प्रमाण की अपेक्षा नहीं है। 
आत्मा के स्वप्रकाश की स्वयं स्फृति (भान) में प्रत्यक्षादि प्रमाण की अपेक्षा नहीं है इस व्युत्पत्ति (सिद्धि) 
की ब्रपेक्षा है । तो गुरू के मुख से श्रुति को पढ़ अर्थात्‌ श्रुति से प्रतीति हो जायगी कि स्वृप्रकाश भासने के 
लिए किसी प्रमाण की अपेक्षा नहीं दै ॥२५॥ 


नाटकदीपप्रकरणम्‌ 


(RSA ) 


एवमुत्तमाधिकारिण आत्मानुभवोपायमभिधाय, मन्दाधिकारिणरतं दर्शयति ¬ 
यदि सवंग्रहत्यागोऽशक्यस्ताहि घियं व्रज । 
शरणं तदधीनोऽन्तर्ब हिवैषोऽनुभ्यताम्‌ ॥२६॥ 
इति श्रीमत्परमहंसपरि्राजकाचार्यश्री भारतीतीर्थविद्यारण्यमुनिवर्यकृतपञ्चदश्या 
नाटकदीपाख्य प्रकरणं समाप्तम्‌ ॥१०॥ 
अन्वय :- यदि सवंग्रहत्यागः अशक्यः धियं व्रज तदधीनः अन्तर्वाहिवी एषः शरणं अनुभूयताम्‌ । 
'यदीति’ । बुद्धिशरणत्वे कि फलमित्यत आह- 'तदधीन इति’ । बुद्धया यद्यत्परिकल्प्यते बाह्य 
मान्तरं वा तस्य तस्य साक्षित्वेन तदधीनः परमात्मा तथेवानुभूयता मित्यर्थः ॥२६॥ 
इति श्रीमत्परमहंसप रिव्राजक़ा चार्यश्री भारती ती थ॑ विद्या रण्य मुनिवर्य कि ्करेण श्री राम क्ृष्णाश्यविदुषा 
विरचिता नाटकदीपव्याख्या समाप्ता ॥१०॥ 


इस प्रकार उत्तम अधिकारी को आत्मा के ज्ञान का उपाय कहकर मन्द अधिकारी को भी व 
उपाय दिखाते हैं-- 


यदि सम्पूर्ण ग्रह (प्रतीति का) त्याग करने को अशक्य है तो बुद्धि की शरण जाओ उस बुद्धि से 
कल्पित बाहर और भीतर के विषथों का साक्षी यह परमात्मा जानने योग्य है । 

यदि सम्पूर्ण ग्रह (विषय) का त्याग करने को अशक्य हो तो बुद्धि की शरण में जाओ (बुद्धि को 
अपना लक्ष्य" बनाओ) बुद्धि की शरण का यह फल होगा। बुद्धि अन्दर या बाहर विषयों की कल्पना 
करती है, उस उस पदार्थ के साक्षी रूप में उस बुद्धि के अधीन परमात्म' को अन्दर या बाह्र जसा अवसर 
हो अनुभव करें ॥२६॥ 


विशेष १- लक्ष्य जैसे शाखा में चन्द्र है इस वाक्य को सुनकर स्थूल दृष्टिवाला पुरुष शाखा को लक्ष्य 
करके पीछे शाखा की दृष्टि छोड़कर शाखा के समीप स्थित होकर शाखा के अधीन चन्द्रमा को देखता है । 
ऐसे ही मन्द बुद्धि अधिकारी श्री गुरु के उपदेश से बुद्धि को लक्ष्य करके बाह्य आभ्यन्तर धम सहित बुद्धि 
की दष्टि को छोड़कर अधिष्ठान साक्षी रूप को बुद्धि के समीप स्थित होने से बुद्धि के अधीन हुए की तरह 


< 


जो परमात्मा है उसको अपने स्वरूप में करके अनुभव करता है । 


इति श्रीमत्परमहंसपरिव्राजका चार्यव येस्वा मिश्रीकरपात्रशिष्य 
श्री डॉ० लक्ष्मणचैतन्यब्रह्मचारिविरचितलक्ष्मणचन्द्रिकाख्ये पञ्चदशी हिन्दीव्याख्याने 
नाटकदीपप्रकरणविवेकाख्यं दशमं प्रकरणं समाप्तम्‌ । 


CPN iY) $ ९ 
फा ८६ 


ब्रह्मानन्दे योगानन्द्प्रकरणम्‌ 


नत्वा श्रीभारतीतीर्थेविद्यारण्यमुनीश्वरौ । 
ब्रह्मानन्दाभिधं ग्रन्थं व्याकुर्वे बोधसिद्धये ॥॥१॥ 
चिकीषितग्रन्यस्य तिष्प्रत्यृहपरिपूरणाय परिपन्थिकल्मषनिवृत्तये अभिमतदेवतातत्त्वानुसं धान- 
लक्षणमङ्गलमाचरञ, श्रोतृप्रवृत्तिसिद्धये सप्रयोजनमभिधेयमाविष्कुर्वन्‌ ग्रन्थारस्भं प्रतिजानीते 
ब्रह्मानन्दं प्रवक्ष्यामि ज्ञाते तस्मिन्नशेषतः | 
ऐहिकामुष्मिकानर्थब्रातं हित्वा सुखायते ॥१॥ 
अन्वय :- तस्मिन्‌ अशेषतः ज्ञाते ब्रह्मानन्दं प्रवक्ष्यामि ऐहिकामुष्मिकानर्थंव्रातं हित्वा सुखायते । 
'ब्रह्मानन्दमिति १ । 'निविशेषं पर ब्रह्म साक्षात्कतूं सनीश्वराः। ये मन्दास्तेऽनुकम्प्यन्ते सविशेष- 
निूपणेः? ॥ इति सविशेषब्रह्मूपाणां देवतानां तत्त्वस्य निविशेष ब्रह्मरूपत्वाभिधानाद्‌ ब्रह्मणश्च 'आनन्दो ब्रह्म 
(तै० २।६) इत्यादिश्रुतिभिरानन्दरूपताभिधानाद्‌ब्रह्मानन्दमित्यानन्दरूपस्य ब्रह्मणो वाचकशब्दप्रयोगेण 
“यद्धि मनसा ध्यायति तद्वाचा वदति’ इति श्रृतिप्रोकतन्यायेन ब्रह्मानुसंधानलक्षणं मद्भलाचरणं सिद्ध , 
ब्रह्मणश्च सवंवेदान्तप्रतिपाद्यत्वात्‌ तत्थकरणरूपस्य अस्य ग्रन्थस्यावि तदेव विषय इति “ब्रह्म! शब्दप्रयोगेण 
विषयश्चापि सूचित: - ऐहिकेति' । उत्तरार्धेन अनिष्टनिवृत्तीष्डप्राप्तिरूपं प्रयोजनद्वयं मुखत एवोवतम्‌ । 
ब्रह्मानन्दं ब्रह्म चासावानन्दश्चेति ब्रह्मानन्दः वाच्यवाचकयोरभेदोपचारात्तत्प्रतिपादको ग्रन्थोऽपि ब्रह्मानन्दः, 
तं प्रवक्ष्यामीति तस्मिन्प्रतिपाद्यप्रतिपादकलूपे ब्रह्मानन्दे ज्ञातेऽवगते सति ऐहिकामुष्मिकानथंव्रातं ऐहिकाना- 
मिह लोके भवानां देहुपुत्रादिष्तरहंममाभिमानप्रयुक्तानामाध्यात्मिकादितापानामामुप्मिकाणाममुष्मिन्‌ 
परलोके भवानां च तेषामनर्थानां ब्रातः समूहः तमशेषतः निःशेषं यथा .भवति तथा हित्वा परित्यज्य 
सुखायते सुखरूपं ब्रह्मेव भवति ॥१॥ 


श्री भारतीतीर्थं और विद्यारण्यमुनि को नमस्कार करके, मैं ज्ञान की सिद्धि के हेतु ब्रह्मानन्द 
सामक ग्रन्थ का विवेचन करता हूँ ॥१॥ 


करने को इष्ट ग्रन्थ की निविघ्न समाप्ति और समाप्ति के विरोधी पापों की निवृत्ति के लिए 
अपने अभिमत जो देवता उसके तत्त्व का स्मरण रूप मङ्गलाचरण करते हुए ओर श्रोताओं की प्रवृत्ति के 
लिए प्रयोजन अभिधेय को प्रकट करते हुए आचाय ग्रन्थारम्भ की प्रतिज्ञा करते हैं-- 

ब्रह्मानन्द को कहता हूँ क्योंकि उसका जान होने पर सम्पूर्ण इस लोक और परलोक के अनर्थो 
का जो समुह है उसको त्यागकर सुखरूप ब्रह्म ही हो जाता है, अर्थात्‌ ब्रह्मज्ञान हो जाता है ॥१॥ 


विशेष १- ब्रह्मानन्द का प्रतिपादक शेष पाँच अध्याय का ग्रन्थ यहाँ से आरम्भ होता है । इसके 
अन्तर्गत यह योगानन्द प्रकरण है । इसमें चित्त को एकाग्रतारूप योग से आविभू त होने 
वाले आनन्द का प्रतिपादन किया गया है । 


ब्रह्मानन्दे यौगानन्दप्रकरणम्‌ 
( इेषडे ) 


ब्रह्मज्ञानस्य अनिष्टनिवृत्तीष्टप्राप्तिहेतुत्वे बहुनि श्रृतिस्मृतिवाक्यानि प्रमाणानि सन्तीति 
प्रदशेयितुकामः तावत्‌ 'ब्रह्मविदाप्नाति परं’ (ते० २।१) श्रुतं ह्येव मे अगवट्दृशेभ्यःस्तरत्ति शोकमात्मवित्‌ 
इति सोऽहं भगवः शोचामि तं मा भगवान, शाकस्य पारं तारयतु’ (छा० ७।१।३) इति वाक्यद्वयमर्थंतः 
पठति न्न ह्य वि र्म श ~ . दि हि लस त 

वित्‌ परमाप्नोति शोकं तरति चात्मवित्‌ । 
रसो ब्रह्म रसं लब्ध्वाऽऽनन्दी भवति नान्यथा ॥२॥ 

अन्वय :-न्रह्मवित्‌ परं आप्नोति आत्मवित्‌ शोकं तरति रसः ब्रह्म रसं लब्ध्वा आनन्दी भवति 
अन्यथा न। 

'ब्रह्मविदिति' । ब्रह्म वेत्तीति ब्रह्मवित्‌, परमुत्कृष्टमानन्दरूपं ब्रह्म प्राप्नोति आत्मविद्‌, 'भूम' 
शब्दवाच्यं देश ङ़ालवस्तुपरिच्छेदशुन्यय्‌, आत्मानं वेत्तीत्यात्मवित्‌ शोकं स्वसंसृष्टं पुरुषं शोचयतीति शोकस्त 
मोमूलः संतारस्तं तरति अतिक्रामति । नवृदाहृतरतत्तिरीयकश्ृतिवाक्ये 'ब्रह्मज्ञानस्य परप्राप्तिहेतुतेवाव- 
भासते नान्दप्राप्तिहेतुतेत्याशङ्कय, आनन्दप्राव्तिहेतुत्वप्रतिपादनपरं 'रक्षो बै सः (ते० २।६) 'रसं 
ह्येवायं लब्ध्वानन्दी भवति’ (ते० २६६ इति तदीयमेव वाक्यमर्थतः पठति -'रस इति’ 'सत्यं ज्ञानमनन्तं 
ब्रह्म’ (तै० २।१।१) तस्माद्वा एतस्मादात्मन आकाशः संभूतः? (२।१) इति प्रकरणादो ब्रह्मात्मशब्दाभ्याम- 
भिहितो य आत्माऽसो रसः सारः, आनन्दरूप इत्यर्थः । रसमानन्दरूपं ब्रह्म लब्ध्वा 'ब्रह्माहमस्मी'ति ज्ञानेन 
प्राप्य आनन्दी भवति अपरिच्छिन्ननिरतिशयसुलवान्भवति । उवतमर्थ व्यतिरेकप्रदर्शनेन द्रढयति नान्य- 
थेति' । अन्यथा ब्रह्मात्मैकत्वज्ञानं विहाय साधनान्तरानुष्ठानेन नानन्दी भवतीत्यर्थः ॥२॥ 


निविशेष ब्रह्म को साक्षात्कार करने में असमर्थ मन्दबुद्धि अधिकारियों के लिए सोपाधिक ब्रह्म 
का निरूपण किया जाता है । यह शास्त्र का वचन है, सविशेष (विष्णु आदि) ब्रह्मरूप देवताओं के तत्त्व 
को निविशेष :निरूपाधिक) ब्रह्मरूप कहा है “आनन्द ब्रह्मा है” इस श्रुति से आनन्दरूप कहने से यहाँ 
ब्रह्मानन्द रूप ब्रह्म के वाचक शब्द के प्रयोग से जो मन से ध्यान करता है उसको ही बाणी से कहता है । 
इस श्रुति में कहे गए न्याय से ब्रह्म का स्मरण रूप सिद्ध हुआ और ब्रह्म सम्पूर्ण वेदान्तो से प्रतिपादन 
किया जाता है और वेदान्त के प्रकरण रूप इस ग्रन्थ का भी ब्रह्म ही विषय है इससे ब्रह्म शब्द के 
प्रयोग से विषय भी सुचित किया । श्लोक के उत्तरार्ध में (आधे श्लोक से) अनिष्ट की निवृत्ति और इष्ट 
प्राप्ति रूप ग्रन्थ के दो प्रयोजन भी मुख (ग्रन्थ) से सुचित किए। ब्रह्म जो आनन्द उसको कहूँगा, ब्रह्म 
ही आनन्द है । यहाँ वाच्य (अर्थ) प्रतिपाद्य, वाचक ' शब्द! प्रतिपादक इनके अभेद से ग्रन्थ भी ब्रह्मानन्द 
है । जिस ब्रह्मानन्द के अर्थात्‌ प्रतिपाद्य-प्रतिपादक रूप के ज्ञान होने पर इस लोक और परलोक के जो 
अनर्थो का समूह है अर्थात्‌ देह पुत्र आदि में अहं मम के अभिमान से जो आध्यात्मिक दुःख है और 
परलोक में द्दोने वाले जो अनर्थ हैं उनका समूह अशेष रूप से (सर्वथा) जो है उनका त्यागकर सुखरूप ब्रह्म 
ही हो जाता है अर्थात्‌ ब्रह्मज्ञान हो जाता है ॥१॥ 

ब्रह्मज्ञान अनिष्ट की निवृत्ति एवं इष्ट की प्राप्ति का हेतु है इसमें बहुत से श्रुति स्मृतियों के 
वचन प्रमाण हैं तीन प्रमाणों को कहते हैं यह दिखाने का अभिलाषी ग्रन्थकार प्रथम “ब्रह्मा का ज्ञाता?” 
ब्रह्म का ज्ञाता परब्रह्म को प्राप्त होता है-ऐसे ही मैंने आप जेसो से सुना है कि आत्मवेत्ता शोक को 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( ६८४ ) 


एवमन्वयम खेनेष्टप्राप्त्यनिष्टनिधृत्तिप्रतिपादनपराणि वावयानि प्रदर्श्य, अन्वयव्यतिरेकाभ्यामन््थं 
निवृत्तिप्रदर्शनपरम्‌ 'यदा ह्येवेष एतस्मित्नदृश्येनात्म्येऽनिरुक्तेऽनिलयनेऽभयं प्रतिष्ठां विन्दतेऽथ सोऽभयं 
गतो भवति' के २।७) यदा ह्य वेष एतस्मिन्नुदरमन्तरं कुरुते$थ तस्य भयं भवति’ (ते० २।७।१) इति 
वाक्यद्वयमथतोञ्नुक्रामति-- 
प्रतिष्ठां विन्दते एवस्मिन्‌ यदा स्यादथ सो$भय: । 


कुस्तेऽस्मिञ्चन्तरं चेदथ तस्य भयं भवेत्‌ ॥३॥ 
` अन्वय :-यदा स्वस्मिन्‌ प्रतिष्ठां विन्दते अस्य स अभयः स्यात्‌ अस्मि अन्तरं कुरुते चेत्‌ अथ 
तस्य भयं भवेत्‌ । दु भं 2 छ 
'प्रतिष्ठामिति’ । अस्यायमर्थ:- यदा यस्मिन्काले । हीति विद्वत्मसिद्धिप्रदरशेनपरो निपातः, 


एवेत्ययभेवानर्थनिवृत््युपायो नान्य इति नियमनार्थेः । एष मुमुक्षु: एतस्मिन्विद्रदनुभवगम्ये अदुश्ये इन्द्रियाः 
गोचरे अनात्म्ये अनात्मीये स्वरूपतया स्वकोयत्वरहिते अनिरुक्ते निरुक्तं निर्वचनं शब्देनाभिधानं यत्र नास्ति 
तदनिरुक्तं तस्मिन्नततिलयने निलीयतेऽस्मिन्निति निलयनमाधारः, स न विद्यते यस्य तस्मित्‌ स्वमहिम्नि 
स्थित इत्यर्थः । अभयमद्वितीयं ‘द्वितीयाद्वै भयं भवति’ (वृ० १।४।२) इति श्रृतेर्भयशब्देनात्र भयहेतुं दो 
लक्ष्यते । न विद्यते भयं भेदो यथा भवति तथा प्रतिष्ठां प्रकर्षेण संशयविपर्ययराहित्येन स्थितिः ब्रह्मा- 
हमस्मीत्यवस्थानं प्रतिष्ठा तां विन्दते गुरुपसत्त्यादिना श्रवणादिकं कृत्वा लभते । अथ तदानीमेव स एवं 
विद्वानभयं भयरहितं मोंक्षरूपमद्वितीयं ब्रह्म गतः प्राप्तो भत्रति, ब्रह्म वेद ब्रह्मव भवति’ ,मुण्ड० २1२1६) 
इति श्रृतेः । यदा यस्मिन्नेव काले एष पूर्वोक्तः एतस्मिन्नदृश्यत्वादग्ुणके प्रत्यग्‌ भिन्ने ब्रह्माणि । उदिति 
निपातः 'अपि शब्दार्थ. । अरमुदल्पमपि अन्तरं भेदं उपास्योपासकादिलक्षणं कुरुते पश्यति धातूनामनेकार्थ- 
त्वादथ तदानीमेव तस्य भेददशिनो भयं संसार प्रयुक्तं दु:खं भवति ॥ ३॥ 
पार कर लेता है और हे भगवत्‌ मैं शोक करता हूँ ऐसे मुझको हे भगवन्‌ शोक से पार कीजिए इन दो 
वचनों के अर्थ को श्लोक से पढ़ते हैं-- 

ब्रह्मज्ञानी ब्रह्म को प्राप्त होता है और आत्मज्ञानी शोक को तरता है और ब्रह्म रस (सार) है । 
रस को प्राप्त हो करके आनन्द होता है अन्यथा नहीं ! 

ब्रह्म वेत्ता (ज्ञाता) परम उत्कृष्ट रूप आनन्द ब्रह्म को प्राप्त होता है और आत्मवित्‌ जो है 
अर्थात्‌ भुमा शब्द के वाच्य देशकाल, वस्तु के परिच्छेद से रहित आत्मा को जो जानता है वह शोक 
अज्ञान मूलक संसार समुद्र को तर जाता है । अर्थात्‌ अपने संसर्गी पुरुष को शोक जो दे उस शोक रूप 
संसार को तरता (लांघता) है । 

शंका पूर्वोक्त तैत्तिरीय श्रुति के वाबय में ब्रह्मज्ञान को पर प्राप्ति की हेतुता प्रतीत होती है, 
आनन्द प्राप्ति की हेतुता नहीं यह शंका करके आनन्द प्राप्ति की हेतुता के प्रतिपादन पूर्वक वह 
ब्रह्म रस है (इस संसार का सार रूप आनन्द है। यह मनुष्य रस को ही पाकर आनन्दित होता है । इस 
तैत्तिरीय वाक्य को अर्थ से पढ़ते हैं । सत्यं, ज्ञानं, अनन्त ब्रह्म है। उस इस आत्मा से आकाश हुआ इस 
श्रुति में प्रकरण के आदि में ब्रह्म और आत्मा शब्दों से कहा जो .आत्मा वह रस (सार) है अर्थात्‌ 
आनन्दछूप है आनन्दरूपरस को प्राप्त होकर अर्थात्‌ ब्रह्म में हूँ । ऐसा आनन्द वाला होता है । अपरिच्छिन्न 
सबसे उत्तम सुख को प्राप्त होता है । उक्त अर्थ की व्यतिरेक से दृढ़ करते हैं। मनुष्य ब्रह्मात्मैकत्व जाने 
बिना अन्य साधनों को करने से आनन्द का भागी नहीं होता है । 


ब्रह्मानन्दे योगानन्दप्रकरणभ्‌ 


( ६८५ ) 


भेददशिनां भयं भवतीत्येतददुढीकर्त ब्रह्मात्मैकत्वज्ञानरहितानां वाय्वादीनां भयप्रदर्शनपरं 
'भीषाऽस्माट्ठातः१ पवते’ (ते० २।८) इत्यादिमन्त्रमर्थंतः पठति 
वायुः सूर्यो वह्निरिन्द्रो मृत्युजन्मान्तरेऽन्तरम्‌ । 
कृत्वा घर्म विजानः्तोऽप्यस्माद्भीत्या चरन्ति हि ॥४॥। 
अन्वय : यु: सूर्यः वह्निः इन्द्र. मृत्यु: जन्मान्तरे अन्तरम्‌ कृत्वा धर्म विजानन्तः अपि भस्मात्‌ 
भीत्या हि चरन्ति । 
वायुरिति' । वाय्वादयो जगन्नियामकत्वेन प्रसिद्धाः पञ्चापि देवताः अतीते जन्मनि घर्म मिष्टा- 
पूर्तादिलक्षणं विजानन्तोऽपि ज्ञा-पू्वंकमनुष्ठितवन्तोऽपि अन्तरं प्रत्यम्ब्रह्मणो भेदं कृत्बाऽस्माद्‌ब्रह्मणो 
भीत्याऽस्मिन्वाय्वादिजन्मनि चरन्ति स्वव्यापारेषु सदा प्रवर्त॑न्ते। 'हि’ शब्देन 'भयादस्यार्निस्तपति 
भयात्तपति सूर्य: । भयादिन्द्रश्च वायुश्च मृत्युर्धावति पञ्चमः' {कठ २।६।३) इति 'कठश्रुतौ' यमेनोक्तां 
प्रसिद्धि दर्शयति ।।३॥। 
इस प्रकार अन्वय के मुख (रीति) से इष्ट प्राप्ति अनिष्ट निवृत्ति के बोधक वाक्यों को दिखाकर 
अन्वय व्यतिरेक से अनर्थ निवृत्ति के बोधक इन दो वाकगों के अर्थ को पढ़ते हैं जिस समय में यह साधक 
इस अदृश्य अशरीर अनिवाच्य और निराधार ब्रह्मा में अभय स्थिति प्राप्त करता है उस समय वह अभय 
को प्राप्त होता है और जब यह इससे थोड़ा सा भी भेद भय करता है तो उसे भय प्राप्त होता है 
जब यह मुमुक्षु अपने आत्मा में स्थिति को प्राप्त होता है। तब तो यह अभय होता है और 
जब इस ब्रह्म में किञ्चित्‌ भी भेद करता है तो उस मुमुक्षु को भय होता है ॥३॥ 
इन श्रुतियों का अर्थं यह है, जिस काल में यह मुमुक्षु विद्वानों के अनुभव से जान ने योग्य अदृश्य 
इन्द्रियों का अविषय और अनात्मीय स्वरूप से जो अपना नहीं है लिग शरीर रहित, अनिरुक्त = और 
शब्द से कहने के अयोग्य और अनिलय, अनाधार , अपनी महिमा में स्थित) ब्रह्म को मोक रूप अद्वितीय 
को जानता है। श्रुति में लिखा है, कि द्वितीय से भय होता है। भय शब्द से भय वा हेतु भेद लिखा है 
जिसमें भय भेद न हो ऐसी प्रतिष्ठा अर्थात्‌ संशय विपर्यंय रहित ब्रह्म मैं हूँ" इस स्थिति को गुरु के समीप 
वास आदि से श्रवण आदि के द्वारा प्राप्त करता है ! उसी समय यह विद्वात्‌ भयरहित मोक्षहूप अद्वितीय 
ब्रह्म को प्राप्त होता है इस श्रुति में लिखा हे, जो ब्रह्म जानता है वह्‌ ब्रह्मा हो जाता है। जिस काल में 
यह पूर्वोक्त मुमुक्ष इस अदृश्य प्रत्यग्‌ से अभिन्न ब्रह्म में अल्प भी अन्तर (भेद) को करता है या देखने 
लगता है अपने को उपासक ओर ब्रह्म को उपास्य समझता है उसी समय में उसको भेददर्शी को भय 
अर्थात्‌ संसार सम्बधी दुःख होने लगता है !1३।। 
भेद के द्रष्टाओं का भय होता है इसको दृढ़ करने के लिए ब्रह्म आत्मा की एकता के ज्ञान से 
जो रहित हैं उत वायु आदिको को भय के दिखाने वाले इत्यादि मन्त्रों को अर्थ से पढ़ते हैं-- 
वायु, सूरये, अग्नि इन्द्र, मृत्यु ये सत्र पूर्व जन्म में भेद को करके ओर धमं को अच्छी प्रकार 
जानते हुए भी इस ब्रह्म की भय से अपने-अपने कार्य को करते हुए विचरते हैं ॥४।। 


विशेष- कम्पनात्‌ ब्रह्म सू० १।३।२७ 


श्री पश्चदशी मीमांसा 
( ६८६ ) 


ननु 'तरति झोकमात्मवित्‌” (छा० ७।१।३) इत्यादिष्दाहृतवाक्येषु ब्रह्यानन्दज्ञानस्यानर्थनिवृत्ति- 
हेबुत्वं स्पष्डं नानभासत इत्माश्वकू-थ, तथाप्रतिपादनपरं वाक्यमुदाहरति-- 
मानन्दं ब्रह्मणो विद्वान्न बिभेति कुतश्चन । 


एतमेव तपेन्नेषा चिन्ता कर्माग्निसंभृता ॥॥५॥ 

गन्बग :--भानन्दं ब्रह्मणो बिद्वान्‌ कुतश्चन न विभेति नैषा कर्माग्निसंभृता चिन्ता एतं 
हब ब तपेत्‌। 
'आनन्दमिति' । “राहोः शिरः इत्यादिवद्‌ ` भेदव्यपदेश औपचारिक: । ब्रह्मणः स्वरूपभूतमानन्द 
विद्वानपरोक्षतया जानन्‌ पुरुषः कुतश्चन कस्मादपि ऐहिकभयहेतो्व्यात्रादेः पारलौकिकभयहेतोः पापादेर्वा 
न बिभेति भय न प्राप्नोति । ननु तत्त्वविदः पापादेभंयं नास्तीत्येतत्कुतोऽवगम्यत इत्याशङ्कय, तत्प्रतिपादक 
व्तू ह बात न तपति किमहेँ साधुनाकरवं किमहं पापमकरवम्‌' इति वाक्यमर्थतः पठति-'एतमिति' । 
कर्माग्निसंभृता पुण्यपापरूपकं कमेवाग्नि, अकरणकरणाभ्यामर्तिवत्संतापहेतुत्वातु ते न संभृता संपादिता 
एषा पुण्यं नाऽक्ररवं कस्मात्‌, पापं तु कृतवान्‌ कुतः” ? इत्येवरूपा चिन्ता एतमेव तत्वबिदमेव न तपेत्‌ न 
संत्ापयेत्‌, नान्यमविद्वांसम्‌ । स तु तया चिन्तया सदा संतप्यत इत्यर्थः ॥ 

जगत्‌ के नियामक रूप से प्रसिद्ध वायु आदि पाँचों देवता भी अतीत (बीते) जन्म में इष्ट पूर्त 
आदि धर्मों को करते हुए भी (ज्ञान पूर्वक अनुष्ठान) करते भी अन्तर को प्रत्यगात्मा और ब्रह्म के भेद 
करने मात्र से उस ब्रह्म के भय से वायु आदि का यह जन्म धारण करके अपने-अपने व्यापारों में सदा 
लगे रहते हैं, यहाँ हि शब्द के पढ़ने से इस कठश्रुति में जो यम ने प्रसिद्धि कही है उसको दिखाया है। 
इस ब्रह्मा के भयर से अग्नि तपती है, सूर्ये तपता है और भय से इन्द्र और पाँचवाँ मृत्यु दौड़ता है ॥४॥ 

रंक्रा - आत्मज्ञानी शोक को तरता है इत्यादि पूर्वोक्त वाक्य में यह स्पष्ट नहीं भासता है कि 
ब्रह्मानन्द का ज्ञान अनर्थे निवृत्ति का हेतु प्रतीत हो यह शंका करके उस वाक्य को कहते हैं-- 

आनन्दरूप ब्रह्म को जानता हुआ किसी से भय नहीं मानता है और कर्म रूप अग्नि से पैदा 
हुई चिन्ता भी इसी ज्ञानी को तपायमान नहीं करती 11५ 

यहाँ राहु का शिर वाकय से राहु में शिर के भेद की तरह कथन मात्र है अर्थात्‌ ब्रह्मा के 
श्बकूप भूत अपरोक्ष खूप ब्रह्म आनन्द को जानता हुआ पुरुप किसी भी लोक के व्याघ्रादि से परलोक के 
भग हेतु पाप आदि से भयभीत नहीं होता । 

प्रश्‍न - तत्वज्ञानी को पाप आदि से भय नहीं यह किससे जानते हो। 

उत्तर इसको श्रुति कहती है इस ज्ञानी को यह ताप नहीं होता कि मैंने शुभ कर्म क्यों नहीं 
किया, पाप कमं क्‍यों कर डाला । इस प्रकार की चिन्ता सन्तप्त नहीं करती इस वाक्य के अर्थ को पढ़ते 
हैं। भावाथं ब हते हैं कर्मरूपी हृदय दाहक अग्नि से संभूत (की) जो पुण्य पाप रूप-कर्म जो न करने 
मोर करने से अग्नि के समान संताप के हेतु अग्नि जिसकी जो यह चिन्ता मैंने पुण्य नहीं किया पाप क्यों 
किया यह चिन्ता, इस तत्त्ववेत्ता (ज्ञानी) को नहीं तपाती - अज्ञानियों को तो मैंने पुण्य नहीं किया पाप 
क्यों कर लिया आदि चिन्ताओं से सदा ही झुलसते रहते हैं ॥५॥ 


ब्रह्मावन्दे योगावन्दप्रकरणम्‌ 
( ६५७ ) 


पुण्यपापयोरतापकत्वे हेतुप्रदशनपरं 'स य एवं विद्वानेते आत्मान स्पृणते', उभे ह्येबेष एते 
आत्मानं स्पृणुते' (ते० २।४।१) इति वाक्यद्वयमर्थतः पठति-- 
एवं विद्वान्कमंणी द्वे हित्वाऽऽत्मानं स्मरेत्सदा । 
कृते च कर्मणी स्वात्मरूपेणेवैष पश्यति ।।६॥ 
अन्वय :-एवं विद्वान्‌ द्वे कर्मणी हित्वा सदा आत्मानं स्मरेत्‌ कृते च कर्मणी स्वात्मरूपेषन एष 
पश्यति । 
'एवमिति' । स यः कश्चत्पुमानेवमूक्तेन प्रकारेण 'स यश्चायं पुरुषे यश्चासावादित्बे स एकः? 
(ते० २।८) इत्यनेन प्रकारेण विद्वाञ्जानव्‌ प्रवर्तते, स एते पुण्यपापे हित्तेत्यध्याहारः । आत्मानं ब्रह्मा भिन्नं 
प्रत्यञ्चं स्पृणृते प्रीणयति, सदा स्मरेदित्यर्थः । यतः पुण्यपापयोमिथ्यात्वानुसंधानेन हानं कृतं अतस्तद्विषबा 
चिन्तैव नास्ति, कुतस्तन्निमित्तकस्ताप इत्यभिप्रायः ¦ कि च एष विद्वानेते पूर्वोक्ते उभे पुण्यपापरूपे कमंगी 
देहेर्द्रियादिप्रवृत््या जनिते स्वात्मानुरूपेणव 'इदं सर्व यदयमात्मा’ (वृ० २।४।६) इत्यादि बानगोक्तप्रकारेण 
पश्यति । जानातीत्यर्थः । अतः स्वात्माभिन्नत्वादप्यतापकत्वमिति भावः ॥६॥ 


अब पुण्य पाप को दुःख न देने में हेतु दिखाने वाले दो वाक्यों के अर्थ को पढ़ते हैं। इस प्रकार 
जानने वाला जो विद्वान्‌ अपने आत्मा को प्रसन्न अथवा सबल करता है-- 


इस पूर्वोक्त प्रकार से जो विद्वान्‌ है वह पुण्य पाप रूप कर्मो को त्याग कर सदेब 


आत्मा का स्मरण करता है और उन .पुण्य पाप रूप किये हुए कर्मो को भी आत्मा रूप स्रेही 
देखता है ॥६॥ 


जो कोई पुरुष वही परमात्मा जो व्यष्टि संघात थें है वद्दौ सूर्य मण्डल थें है, वह ब्रह्म एक है 
पूर्वोक्त प्रकार से जानता है, वह पुण्य पाप दोनों को छोड़कर, ब्रह्म भिन्न प्रत्मगात्मा को अनुभव करता है, 
अर्थात्‌ आत्मा को प्रसन्न करता है, आत्मा का स्मरण करता है । क्योंकि इसने मिथ्या समझकर पुण्य बाब 
को त्याग दिया इससे कें की चिन्ता ही इसको नहीं होती उसका ताप तो कहाँ से होगा मोर बही 
विद्वान्‌ पूर्वोक्त दोनों प्रकार के देहेन्द्रिय की प्रवृत्ति से होने वाले किए हुए उन्हीं पुष्य पापों को मषने 
आत्मख्प से ही देखता है। ये सब जो कुछ भी है यह सब आत्मा है इत्यादि उक्त बाक्य के अनुसार 


आत्मख्प से ही देखता है। ये कर्म स्व आत्मा से भिन्न न होने के कारण भी सुख-दुःख संताप नहीं 
दे सकते | र 


श्री पश्वदशी मीमांसा 
( ६८८ ) 


"ननु 'नाभुक्तं क्षीयते कर्म कल्पकोटिशतैरपि ' इत्यादिशास्त्र' सद्भावादनादी संसारे बहुजन्मो- 
पाजितेषु पुण्यापुण्यलक्षणेषु कमंस्वसंख्यातेषु अप्रसिद्धत्वेनात्मतयानुसंधानायोग्येषु सत्सु कथं तद्विषया चिन्ता 
न भवेदित्याशङ्कध, सनिदानावां तेषां तत्त्वज्ञानेत विनाशित्वान्न चिन्ताजनकत्वमित्यभिप्रायेण हृदयग्रन्थादि- 
निवृत्तिपरं 'मुण्डका' दिश्रुृतिषु स्थितं वाक्यं पठति - 

भिद्यते हृदयग्रश्यश्छिद्यन्ते सर्वसंशया: । 
क्षीयन्ते चास्य कर्माणि तस्मिनहष्टे परावरे ।॥७॥। 
~ 
प अन्वय : - हृदयग्रन्थिः भिद्यते सरव॑संशयाः छिद्यन्ते तस्मिन्‌ परावरे दुष्टे अस्य कर्माणि च 
क्षीयन्ते । 

"भिद्यत इतिः । परावरे परमपि हिरण्यगर्भादिकं पदमवरं निकृष्टं यस्मात्तस्मात्‌ परात्मनि दुष्टे 
साक्षात्कृते अस्य साक्षात्कारवतो हृदयस्य बुद्धश्चिदात्मनश्च ग्रन्थिवद्‌ दुढसं शलेषरूपत्वाद्‌ भ्रन्थिरन्योन्या- 
ध्यातो भिद्यते विदीर्यते, विनश्यतीत्यर्थं । सर्वसंशयाः “आत्मा देहादिव्यतिरिक्तो न वा? व्यतिरिक्तोऽपि 
कत्वादिधर्मयोगी न वा ? अकतृत्वेऽपि तस्य ब्रह्मणो भेदोऽस्ति न वा ? अभेदेऽपि तज्ज्ञातं कर्मादिसंहितं 
मुक्तिसाधनं केवलं वा ? इत्यादयः छिद्यन्ते देधीक्रियन्ते । तत्त्वतः ताक्षात्कृतस्य वस्तुनः संशयविपयेय- 
विषयत्वादर्शनादिति भाव: । कर्माणि संचितानि पुण्यापुण्यलक्षणानि क्षीयन्ते स्वनिदानाज्ञानविनाशेन 
विनश्यन्तीति ॥७।। 


प्रश्न - जिन कर्मो का उपभोग नहीं किया गया है, ऐसे कर्मों का सौ कल्पकोटि से क्षय नहीं 
होता है । इत्यादि शास्त्र से अनादि संसार में बहुत जन्मों में किए जो प्रुण्य-पाप कर्म हैं वे असंख्य हैं 
और अप्रसिद्ध आत्मा रूप जानने के अयोग्य जब हैं तो उनकी चिन्ता क्यों न होगी समाधान -सनिदान 
कारण अविद्या बुद्धि में स्थित अविद्या वासनामय काम से युक्त वे कर्म ज्ञान से नष्ट हो चुके इससे 
चिन्ताजनक नहीं इस अभिप्राय से हृदय ग्रन्थियों की निवृत्ति के बोधक मुण्डक आदि श्रुतियों के वाक्यों 
को पढ़ते हैं - 

उस परावर कायं कारण रूप ब्रह्म का साक्षात्कार कर जेने पर इस जीव की हृदयग्रन्थि टूट 
जाती है ओर सारे संशय नष्ट हो जाते हैं और उसके कर्म क्षीण हो जाते हैं ॥। 

हिरण्यगर्भ आदिको का पर (श्रेष्ठ) पद भी उससे अपर निकृष्ट है उस परमात्मा को साक्षात्कार 
करने पर उसके हृदय (बुद्धि) की और चिदात्मा ग्रन्थी दृढ़ संश्लेष (सम्बन्ध) रूप अन्योन्याध्यास है वह्‌ 
दूर होता है । आत्मा देह से भिन्न है वा नहीं, भिन्न है तो कर्ता है या नहीं? अकर्ता भी है तो वह 
ब्रह्म से भिन्त है या नहीं ? ओर अभिन्न हे तो उसका ज्ञान कर्म आदि सहित मुक्ति का साधन है वा 
केवल ? ये सत्र सन्देह दूर हो जाते हैं । क्योंकि वस्तु ब्रह्म के तत्वसाक्षात्कार से उसके विषय में संशय 
विप्रयेय नहीं रहते और कमं से संचित आगामी पुण्य-पाप लक्षणानि अपने उपादान कारण अज्ञान के नष्ट 
हो जाने से नष्ट हो जाते हैं ॥७॥ 


विश्वेष -१ इदं भगवदाचार्येः ब्रह्मसूत्रेपु स्पष्टीकृतम्‌ । अनारब्धकार्ये एव तु पूर्वदवधेः (४॥१॥१५) 
भोयेवत्बितरेक्षमयित्वा सम्पद्यते (४।१।१५) । 


ब्रह्मानन्दे योगातन्दभ्रकरणम्‌ 


( ६८६ ) 


ननु 'कुवेन्नेवेह कर्माणि जिजीविषेच्छतंसमाः । एवं "खयि नान्यथेतोऽस्ति न कर्मं लिप्यते नरे ।' 

विद्यां चाविद्यां च यस्तद्वे दोभयँ सह । अविद्यया मृत्युं तीर्त्वा विद्ययाऽम्ृतमश्नुते' (ई० २।११) इत्यादिश्रृतेः 
कर्मणैव हि संसिद्धिमास्थिता जनकादयः । यथान्नं मधुसंयुक्तं मधु चान्नेन संयुतम्‌ । एवं तपश्च विद्या च 
संयुक्तं भेषजं महत्‌' इत्यादिस्मृतेश्च केवलस्य वा ज्ञानसमुच्चितस्य वा कमंणो मृक्तिहेतुत्वं स्यादित्याशङ्क्य 
उदाहूतवाक्यस्थलेऽपि तपः शब्दस्य पापनिवृत्तिपरत्वादाङ शब्दस्य च पापेऽनिवृत्तिपरत्वात्‌ 'संसिद्धि' शब्देन 
च ज्ञानसाधनचित्तशुद्धयभिधानात्‌ 'विद्या' शब्देन चोपासनाया विवक्षितत्वान्न कमंणां मुक्तिसाधनत्व- 
मित्यभिप्रायेण साधनान्तरनिषेधपरं 'तमेव विदित्वाऽतिमृत्युमेति नान्यः पन्था विद्यतेऽयनाय, (श्वे ६।१५) 
इति 'श्वेताश्वर' वाक्यमर्थंतः पठति -- 

तमेव विद्वानत्येति मृत्यु पन्या न चेतरः । 

ज्ञात्वा देवं पाशहानिः क्षोणैः क्लेशेर्न जन्मआक्‌ ॥।८॥। 
अन्वय :--तमेव विद्वान्‌ मृत्यु अत्येति इतरः पन्थाः च न देवं ज्ञात्वा पाशहानिः क्षीण: क्लेशेः न 
kn 'तमेवेति' । तं पूर्वोत््तं परमात्मानं विद्वानेव मृत्युं संसारमत्येति अतिक्रामति’ इतरः समुच्चयरूप: 
केवलः कर्मरूपो वा पन्था मार्गो मोक्षोपायो नच नेव विद्यते । ननूदाहूतासु श्रुतिष्वन्यव्यतिरेकाभ्यामैहिका- 
निष्टनिवत्तिरेव प्राधान्येनावभासते नामुष्मिकोत्याश ङ्ख्य, आमुष्मिकस्यानिष्टस्य भाविज) न्मपूर्वकत्वात्तस्य 
सनिदानस्याभावप्रतिपादक “ज्ञात्वा देवं सवंपाशापहानिः क्षीण: क्लेशेर्जन्ममृत्युप्रहाणिः' (श्वे १।११) इति 
'शवेताश्वतर' वाक्यमर्थतः पठति- ज्ञात्वेति' । देवं स्वप्रकाशं प्रत्यगभिन्तं ब्रह्म ज्ञात्वाऽपरोक्षतयाऽनुभूय 
स्थितस्य कामक्रोधादीनां सर्वेषां पाशानां हानिर्भवति । तेः 'पाश’ शब्दाभिधेंयेः रागादिभिः क्लेशः 
क्षीणेनेपटेर्भाविजन्महेतुकर्मारम्भायोगाच्च तत्र प्राप्नोतीत्य्थेः ॥। ८॥ 


प्रश्न - इस लोक में कर्म करते हुए ही सौ वर्ष जीने की इच्छा करे, इस प्रकार मनुष्यत्व का 
अभिमान रखने वाले तेरे लिए इसके सिवा और कोई नहीं है जिससे तुझे (अशुभ) कर्मों का लेप न हों, 
और जो विद्या और अविद्या इन दोनों को ही एक साथ जानता है वह अविद्या (कमं) से मृत्यु को पार 
करके विद्या (देवता ज्ञान उपासना) से अमृतत्व (देवता भाव) प्राप्त कर लेता है, इन श्रृतियो से 'कर्मणैव 


विशेष --१ भावि जन्म के हेतु कर्मो के यहाँ रहस्य यह है (१) सुख-दुःख का कारण यह्‌ स्थूल शरीर 
है और (२) सूक्ष्म शरीर का कारण धमं अधमं रूप अदुष्ट हैं और (३) अदृष्ट का कारण 
शुभ अशुभ क्रिया रूप कर्म है और (४) कर्मो का कारण राग ओर द्वेष है ओर (५) राग 
द्रष का कारण भेदज्ञान है ओर (६) उन ज्ञानों का कारण भेद ज्ञान है (७) भेद ज्ञान का 
कारण प्रत्यक अभिन्न ब्रह्म का अज्ञान यह नैष्कम (सिद्धि ;में रामगीता में यह भवचक्र 
लिखा है । 
प्रत्यक्‌ अभिन्न ब्रह्म के ज्ञान से भेदज्ञान, अनुकूलता का ज्ञान और प्रतिकूलता का ज्ञान की 
निवृत्ति द्वारा राग द्वेष की निवृत्ति फे होने से उदासीन क्रिया के होने से भावी जन्म के हेतु राग द्वेष पूर्वक 
कमों के असम्भव से विद्वान्‌ को भावो जन्म होता नहीं है। 


फा० ५७ 


श्री पश्चदशी मीमांसा 
( ६६० ) 


ननु शोकतरणादिफलं श्रूयत एव, नानुभूयते, ज्ञानिनामपीष्टानिष्टप्राप्तिपरिहारार्थं प्रवृत्ति- 
दर्शनादित्याशङ्कुघ, द॒ढापरोक्षज्ञानिनां तदभावप्रतिपादनपरम्‌ 'अध्यात्मयोगाधिगमेन देवं मत्वा धीरो हषं- 
शोकौ जहाति’ (कठ० १।२।१२) । 
इति 'कठश्रुति’ वाक्यमर्थंतः पठति -- 
देवं मत्वा हषशोकौ जहात्यत्रेव धैर्यवान्‌ । 
नेनं कृताकृते पुण्यपापे तापयतः क्वचित्‌ ॥<५॥ 
अन्वय :-धेयेवान्‌ देवं मत्वा अत्रैव हर्षशोकौ जहाति एनं कृताकृते पुण्यपापे क्वचित्‌ 


न तापयतः । 
'देवमिति'। घैयेवान्‌ ब्रह्मचर्यादिसाऽनसंपन्तो देवं चिदानन्दादिलक्षणं सत्वाऽत्रगम्य अत्रै- 


वास्मिन्नेव जन्मनि हषेशौकौ जहाति । 'एतमेव तपेन्नेषा चिन्ता कर्माग्निसंभृता (प्र ११।५ इत्युकतार्थे 
विशेषप्रदशेनपरं 'नेनं कृताकृते तपतः’ (वृ० ४।४।२२) इति 'याज्ञवत्क्यब्राह्मण'वाक्यमर्थतः पठति - 
'नैनमिति’ । पूर्वमकृतं पुण्यं कृतं च पापं तत्त्वविदस्तापहेतुने भवतीत्युक्तम्‌ । इह्‌ तु कृतमकृतं वा पुण्यं पापं 
वा तथाविधं तापकं न भवतीत्युच्यत इति विशेष: । तथा हि तापो नाम चित्तविकारविशेषः । पुण्यं कृतं 
सतु हर्षेलक्षणं विकारमुत्पादयति, अकृतं विषादं, पापं पुनस्तद्वैपरीत्येनाकृतं हषेमुत्पादयति कृतं विषादं, 
तत्त्वविदस्तु उभे अप्युभयविक्रारहेत्‌ न कदाचिदद्गवतः अविक्रियन्र ह्य रूपत्वज्ञाना दित्यभिप्रायः ॥ ३॥ 


हि संमिद्धिमास्थिता जनकादयः' । कर्म से ही जनक आदि संसिद्धि को प्राप्त हुए हैं और जैसे मधु से युक्त 
अन्न हो और अन्न से युक्त मधु औषध रूप है । इसी प्रकार तप और विद्या दोनों महान्‌ औषध हैं । इस 
स्मृति से केवल वा ज्ञान से युक्त कर्म मुक्ति का हेतु होगा यह शंका करके पूर्वोक्त वाक्य में “तप” शब्द 
पाप निवत्ति का वाचक इससे है कि आङ शब्द (आस्थिताः) पद में पढ़ा है । यह पाप निवृत्ति वाचक है 
और संसिद्धि शब्द से ज्ञान का साधन चित्त की शुद्धि लेते हैं। विद्या शब्द से उपासना लेते हैं इससे कमं 
मुक्तिके साधन नहीं इस अभिग्रायसे अन्य साधनका निषेध बोधक इस श्वेताश्वतर वाक्यके अर्थ को पढ़ते हैं- 

उसको जानकर विद्वान्‌ मृत्य को लाँघता है अन्य कोई मार्ग नहीं है और ब्रह्म को जानकर पाश 
की हानि होती है और क्लेशों के क्षीण होने से जन्म को प्राप्त नहीं होता है ॥॥८॥ 

उस ब्रह्म को ही जानने वाला ही मनुष्य मृत्युंसंसार को पारकर जाता है । अन्य कोई मिला- 
जुला ज्ञान एवं कर्म रूप अथवा केवल कर्मेरूप कोई माग मुक्ति का नहीं है । 

प्रश्न _पूर्वोक्त श्रति वाक्यों में अन्वय व्यतिरेकों से इस लोक की अनर्थ की निवृत्ति ही प्रधानता 
से भासती है परलोक के अनर्थ की निवृत्ति नही भासती यह शंका करके, परलोक का अनिष्ट भावी जन्म 
हो तब हो सकता है, भावी जन्म तो उमके कारण अविद्या सहित भावी जन्म का निषेध हैं । देवं स्वप्रकाश 
“अयं अहं अस्मि’ प्रत्यग्‌ अभिन्त ब्रह्म को प्रत्यक्ष करने वाले पुरुष के काम क्रोध आदि सब पाश (जाल) कट 
जाते हैं । रागादि? क्लेश तो नष्ट हो जाते हैं और भावि जन्म के हेतु कर्मो के अभी आरम्भ नहीं हुआ 
अभाव से इसलिए भावी जन्म होता नहीं ।।८॥ 

२ क्लेशाश्चोक्ता पतञ्जलिना अविद्याऽस्मित्ता रागद्वेषाऽभिनिवेशाः पञ्चक्लेशाः, इत्यादिना 
तत्र अस्मिता सूक्ष्मअहुंकार:, यत्त, महुतत्त्वं इति व्यवह्रियते । 


ब्रह्मानन्दे योगानन्दप्रकरणम्‌ 
( ६८६१ ) 


नन्वियन्त्येव वाक्यानि प्रमाणानि ? नेत्याह-- 
इत्यादिश्रुतयो वह्वयः पुराणे: स्मृतिभिः सह । 
ब्रह्मज्ञानेऽनर्थह। निमानन्दं चाप्यघोषयन्‌ ॥ १०॥ 
अन्वय :--इत्यादि वह वयः श्रुतयः पुराणैः स्मृतिभिः सह्‌ ब्रह्मज्ञाने अनर्थहानि आनन्दं चापि 
अघोषयन्‌ । 
“इत्या दिश्रुतय इति’ । आदि' शब्देन 'इह चेदवेदीदथ सत्यमस्ति न चेदिहावेदीन्महती विनष्टिः 
(कठ० २।५), 'य एतद्वि दुरमृतास्ते भवन्त्यथेतरे दुःखमेवापियन्ति’ (शवे ३।१०) 'तद्यो यो देवानां 
प्रत्यबुध्यत सँ एव तदभवत्‌’ (वृ० १।४।१०) "निचाय्य तं मृत्युमुखात्प्रमुच्यते, (कठ० १।३।१५) इत्याद्याः 
श्रुतयो गृह्यन्ते । 'सर्वंभूतस्थमात्मानं सर्वभूतानि चात्मनि । संपश्यन्नात्मयाजी वे स्वाराज्यमधिगच्छति । 
क्षत्रज्ञस्यात्मविज्ञानाद्विशुद्धिः परमा मता’ -(गी० ६।२४' इत्यादिपुराणस्मृतिवचनेः सह प्रमाणानीत्यर्थः । 
उदाहूतानां श्रृतिस्मृतिपुराणवाक्यानां सर्वेषां तात्पर्येमाह - ब्रह्मज्ञान इति' ॥१०॥ 


(शंका) तत्त्व ज्ञान का शोक को तरना आदि जो फल है वह सुना जाता है अनुभव में तो नहीं 
आता, ज्ञानियों की इष्ट प्राप्ति अनिष्ट को निवृत्ति के लिए प्रवृत्ति को देखते हैं यह शंका करके दृढ़ 
जिसको अपरोक्ष ज्ञान है उसकी अप्रवृत्ति इष्ट अनिष्ट में वाधक इस कठश्रुति के अर्थ को पढ़ते हैं । 
अध्यात्मयोग «स्थूल, सूक्ष्म, कारण, देह, लय क्रमेण प्रत्यगात्मनि चित्तस्य समाधानं तेन अधिगमो महा- 
ब.क्यजावृत्तितया विदित्वा आत्मनि देहे अधिगत इति अध्यात्म प्रत्यगात्मा । 

घीरपुरुष इसी जन्म में देव को जानकर हर्ष शोक को त्यागता है और न किये पुण्य पाप इसको 
कभी भी तपायमान नहीं करते ॥।&॥ 

इस कठ श्रुति के अर्थ को पढ़ते हैं-धेर्यवान्‌ ब्रह्माचर्यादिसाधनचतुष्ट्य सम्पन्नों से युक्त पुरुष 
सत्‌ चिदानन्द देव को जानकर इसी जन्म में हर्ष और शोक दोनों को छोड़ देता है ओर कर्मार्नि से पैदा 
हुई चिन्ता उसको दुःख नहीं देती इस पूर्वोक्त अर्थ में ।वशेषता के बोधक इध याज्ञवल्क्य के वा वाक्य का 
जो अर्थ पढ़ते हैं । उसे पुर्व जन्म के किए हुए न किए हुए नित्यकर्म (फल प्रदान और प्रत्यवाय के) द्वारा 
ताप नहीं देता । पूर्व जन्म में न किया पुण्य और किया हुआ पाप तत्त्वज्ञानी को दुःख नहीं देते और इस 

जन्म में किए ओर न किए भी पुण्य पाप ताप नहीं देते यहाँ ताप शब्द से चित्त विक्रार विशेष लेते हैं _ 
और किया पुण्य सद्धर्मूप विकार को पैदा करता है और न किया विषाद को, और पाप. पुण्य से विपरीत 
फल देता है और न किया पाप, हर्ष को पैदा करता है और किया पाप विषाद को और तत्त्वज्ञानी को तो 
दोनों भी विकार नहीं होते क्योंकि उस ज्ञानी को तो निविकार ब्रह्मरूपता का ज्ञान के कारण पुण्य-पाप 
किसी भी प्रकार विकार के हेतु नहीं होते ॥&'। 

प्रश्न - उतने ही वाक्य प्रमाण हैं -- 

उत्तर - नहीं अन्य भी हैं उनका वर्णन करते हैं - 

पुराण और स्मृतियों सहित इत्यादि बहुत सी श्रुतिस्मृति, ब्रह्मज्ञान होने पर अनर्थ की हानि और 
आनन्द की प्राप्ति की घोषणा (ढ़िढोरा) करती हैं ॥१०॥ 


श्री पक्षदशी मीमाँसा 
( ६४२ ) 


ननु ब्रह्मानन्द इति 'आनन्द' पदस्य ब्रह्म’ पदेन विशेषणादानन्दान्तरमस्तीत्यवगम्यते । स 
कतिविधः कीदुश्चानन्द इत्याकाङ क्षायां तद्भे ददशनपूर्वंकं ब्रह्मानन्दविवेचनं प्रतिजानीते-- 


आनन्दस्त्रिविधो ब्रह्मानन्दो विद्यासुखं तथा । 
विषयानन्द इत्यादौ ब्रह्मानन्दो विविच्यते ॥११॥ 


अन्वय :-आनन्दः त्रिविधः ब्रह्मानन्दः विद्यासुख तथा विषयानन्दः इत्यादौ ब्रह्मानन्दः 
विविच्पते । 


“आनन्द इति' : ब्रह्मानन्दो विद्यानन्दो विषयानन्द इत्यनेन प्रकारेणानन्दस्य त्रेविध्यमवगन्तब्यस्‌, 
तत्रेतरयोरानन्दयोः ब्रह्मानन्दमूलत्वादादावध्यायत्रयेण ब्रह्मानन्दो विभज्य भ्रदर्श्यंत इत्यर्थः ॥११॥ 


यहाँ आदि शब्द से यदि इस मनुष्य शरीर में ब्रह्म को जान लिया तो ठीक है और यहाँ न 
जाना तो महान्‌ नाश है। जो पुरुष इस ब्रह्म को जानते हैं वे अमृत होते हैं, उससे अन्य, दुःख को ही 
भोगते हैं। उस ब्रह्म को देवताओं में से जिस-जिस ने जाना वही-वही ब्रह्म हुआ। उस आत्मा को जान 
मृत्यु (अविद्या काम कमं रूप) के मुख से छट जाता है इत्यादि श्रुतियाँ हैं सम्पूर्ण ,भूतों में स्थित आत्मा 
को और आत्मा में सम्पूर्ण भूतों को आत्मा में स्थित देखता हुआ, आत्मयाजी (ज्ञानी, स्वाराज्य, मोक्ष 
को प्राप्त होता है । इत्यादि पुराण स्मृति के वचनों के सहित पूर्वोक्त अर्थ में प्रमाण है सबका तात्पर्य कहते 
हँ ब्रह्मज्ञान होने पर अनर्थ की हानि और आनन्द की प्राप्ति होती है ॥१.॥। 


प्रश्‍न-ब्रह्मानन्द इस आनन्द पद का ब्रह्मपद विशेषण है, इससे अन्य भी कोई आनन्द है यह 
प्रतीत होता है और वह्‌ कितने प्रकार का और कंसा है इस आकांक्षा की निवृत्ति के लिए उसके भेद को 
दिखाकर ब्रह्मानन्द पद की विवेचना करते हैं-- 


ब्रह्मानन्द विद्यानन्द और विषयानन्द इन भेदों से आनन्द तीन प्रकार का है उसमें जो 
आनन्द तीन प्रकार का है उसमें जो दो आनन्द हैं उनका मूल ब्रह्मानन्द है । इससे पहले तीन अध्यायों से 
ब्रह्मानन्द को विभाग करके दिखाते हैं ॥११॥ 


ब्रह्मानन्दे योगानन्दप्रकरणम्‌ 


( ६६८३ ) 


तत्रादौ तावत्‌ 'तैत्तिरीयश्रृति'पर्यालोचनायामानन्दरूपं ब्रह्म अवगम्यते इत्यभिप्रायेण 'भूगुवल्लया 
अर्थं संक्षेपेण दर्शयति-- 
भृगुः पुत्रः पितुः श्रुत्वा वरुणाद्‌ ब्रह्मलक्षणम्‌ । 
अन्नप्राणमनो बुद्धीस्त्यकत्वाऽऽनन्¥ विजज्ञिवान्‌ ।।१२॥ 
अन्वय :--भुगुः पुत्रः पितुः वरुणात्‌ ब्रह्मलक्षणम्‌ श्रृत्वा अन्नप्राणमनोबुद्धीः त्यकत्वा आनन्दं 
विजज्ञिवान्‌ । 
“भूगुरिति? । भ्ृगुनामकः पुत्रः पितुर्वेरुणाख्यादब्रह्मलक्षणं 'यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते । येन 
जातानि जीवन्ति । यत्प्रयन्त्यभिसंविशन्ति । तह्िजिज्ञासस्व तदब्रह्माति' (ते० ३।१) इत्येवरूपं श्रत्वा 
अन्नमयादिकोशेषु तल्लक्षणासंभदेन तेषामन्नहात्वं निश्चित्यानन्दं आनन्दमयकोशे पञ्चमावयवत्वैन . 'ब्रह्मपुच्छ 
प्रतिष्ठा? (तै० २।५) इति श्रुतं बिम्बभूतमानन्दं ब्रह्मलक्षणयोजनया ब्रह्मत्वन ज्ञातवानित्यर्थः ॥१२॥ 
कथमानन्दे तल्लक्षणं योजितवानित्याश द्कुच, तद्यो जनाप्रकारदशनपरव 'आनन्दाद्धयेव खल्विमानि 
भूतानि जायन्ते । आनन्देन जातानि जीवन्ति । आनन्दं प्रयन्त्यभिसंविशन्ति’ (तै० ३।६) इति वाक्यमर्थतः 
पठति— 
आनन्दादेव भूतानि जायन्ते तेन जीवनम्‌ । 
तेषां लयश्च तत्रातो ब्रह्मानन्दो न संशयः ।।१३॥ 
अन्वय : आनन्दादेव झूतानि जायन्ते तेन जीवनं तेषां तत्र लयश्च अतः ब्रह्मानन्दः संशय: न । 
'आनन्दादिति’ । ग्राम्यधर्मनिमित्तकानन्दादेव भूतानि घ्राणिनो जायन्ते उत्पद्यन्ते, तेन विषय 
भोगादिनिभित्तकेनानन्देच जातानि जावनं प्राःनुवन्ति, तेषां घ्राणिनां लयश्च तत्र तस्मिन्सुषुप्तिकालिके 


स्वस्वरूपशूते आनन्दे एव भवति, सुषुप्तावानन्दातिरेकेण कस्याप्यनुभवाभावादत आनन्दो ब्रह्मच सर्वानुभव- 


सिद्धत्वान्नात्र संशयः कर्तव्य इति भावः ॥१३॥ 


इनमें पहले तैत्तिरीय श्रुति के देखने से आनन्द रूप ही ब्रह्म जाना जाता है। इस अभिप्राय से 
भृगुवल्ली के अर्थ को संक्षेप से दिखाते हैं-- 

भृगु नामक पुत्र अपने पिता वरुण से ब्र 
भूत उत्पन्न होते हैं” उत्पन्न हो 
करते हैं, उसको तू विशेष 
बुद्धिमय कोशों में ब्रह्म के 


ह्या के लक्षणों को सुनकर कि “जिससे निश्चय ही ये सब 
ने पर जिसके आश्रित जीवित रहते हैं और प्रलय होते हुए ये जिसमें प्रवेश 
रूप से जानने की इच्छा कर वही ब्रह्म है ऐसा सुना, और अन्न, घ्राण, मन, 
लक्षण न घटता देखकर उनमें ब्रह्म न होने का निश्चय किया उनको छोड्‌ कर 
फिर आनन्दमय कोश में जो पॉचवाँ आनन्द सुना है आनन्द आत्मा ब्रह्मपुच्छ प्रतिष्ठा है । इस श्रुति से 
उस बिम्बरूप आनन्द में ब्रह्म के लक्षणों के योग से उसको ही ब्रह्मलूप से जाना ॥१२॥ 

इस प्रकार आनन्दमयकोश में ब्रह्म का लक्षण युक्त किया यह शंका करके युक्त करने का प्रकार 


कहते हैं - आनन्दाडयेव खल्विमानि भूतानि जायन्ते ¦ आनन्देन जातानि जीवन्ति । आनन्दं प्रयन्त्यभिसंवि- 
शन्ति । इति श्रुति वाक्य का अर्थतः पाठ करते हैं = 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 
( ६८६४ ) 


एवं तेत्तिरीयकश्रुतिपर्यालोचनया ब्रह्मण आनन्दरूपतां प्रदश्य, 'छान्दोग्यश्रुति’ पर्यालोचनयापि 
तां दिदशेयिषु सनत्कुमार-नारदसंवादरूपे सप्तमाध्याये स्थितस्य भूम रूपब्रह्मप्रतिपादकस्य 'यत्रनान्यत्पश्यति 
नास्यच्छ्णोति नान्यद्विजानाति स भूमा' (छा० ७।२४।१) इत्यादिवाक्यस्यार्थ, संक्षेपेणाह- 
Cede, हि ° 
भूतोत्पत्तेः पुरा भूमा त्रिपुटीद्वेतवजनात्‌ । 
ज्ञातूज्ञानज्ञ यरूपा त्रिपुटी प्रलये हि नो ॥१४॥ 
अन्वय : भूतोप्पत्त : पुरा त्रिपुटीद्वैतवर्जेनात्‌ भूमा ज्ञातृज्ञानज्ञ यूपा त्रिपुटी प्रलये हि नो । 
“भूतोत्पत्त रिति’ । भूतानामाकाशादीनां तत्कार्याणां जरायुजाण्डजादीनां चोत्परोः पूर्व त्रिपुटी 
ह्वेतव्ेनात्‌ त्रयाणां ज्ञातृ-ज्ञान-ज्ञे यरूपाणां पटानामाकाराणां समाहारस्त्रिपृटी, सैव द्वैतं तस्य वर्जनमभाव- 
स्तस्माद्भूमा देशतः कालतो वस्तुतो व परिच्छेदशून्यः परमात्मा भावानयने द्रव्यानयनम्‌' इति न्यायाद्‌- 


भूमैवासीदित्यध्याहारः । तदेव द्वैतवर्जनमुपपादयति ज्ञातृज्ञानेति' । वक्ष्यमाणज्चात्रादिरूषा त्रिपुटी प्रलय- 
काले नास्तीत्येतत्सर्ववेदान्तसमतमिति 'हि' शब्दं प्रयुञजानस्यायमभिप्रायः ॥१४॥ 


आनन्द से भूत पैदा होते हैं आनन्द के द्वारा जीवित रहते हैं और आनन्द में ही लय होते हैं 
इससे वह ब्रह्मानन्द है इसमें संशय नहीं करना ॥१३॥ 

ग्राम्य-पशु धर्म निमित्तक आनन्द से ही प्राणी उत्पन्न होते हैं और उस विषय 'भोगादि निमित्तक 
आनन्द के कारण जीते हैं और उसका लय भी सुषुप्ति के समय अपने स्वरूपभूत आनन्द के बिना अन्य 
किसी का अनुभव नहीं होता, इससे आनन्द ही ब्रह्म है। इससे सबका ऐसा ही अनुभव है अतएव इसमें 
कोई संशय नहीं करना चाहिए ॥१३॥ 

इस प्रकार तैत्तिरीय श्रुति के अनुसार ब्रह्म को आनन्दरूप दिखाकर छान्दोग्य श्रुति के अनुसार- 
भो आनन्दरूप दिखाने का अभिलाषी आचार्य वतत्‌ कुमार नारद का है संवाद जिसमें, ऐसे सातवें अध्याय 
में जिस वाक्य में ब्रह्म को भूमा कहा है उसके अर्थ को संक्षेप में कहते हैं। जहाँ न अन्य को देखता है, न 
सुनता है, न जानता है वह भूमा है-- 

पाँच भूतों की उत्पत्ति से पहले त्रिपुटी रूप हेत के अभाव से केवल भूमा (ब्रह्म) ही था क्योंकि 
प्रलयकाल में ज्ञाता, ज्ञान, ज्ञेय, रूप त्रिपुटी नहीं होती ॥१४॥ 

आकाश आदि भूतों और उनके कार्य जरायुज, अण्डज, स्वेदज, उद्भिज आदि की उत्पत्ति से 
पहले त्रिपुटीद्वैत वर्जन होने से अर्थात्‌ ज्ञाता, ज्ञान, ज्ञय इन तीनों पुटों (आकारों) के अभाव होने के 
कारण एक भूमा अर्थात्‌ देशकाल वस्तु के परिच्छेद से शुन्य परमात्मा ही था । (भवनानयने क्रिया 
संवन्धे द्रव्यस्यानयनम्‌ इत्याशयः जब उसी द्वैत वर्जन को कहते हैं कि ज्ञाता, ज्ञान एवं ज्ञेयरूप जो त्रिपुटी 
है वह प्रलय में नहीं होती यह सम्पूर्ण वेदान्तों का संमत (निश्चय) है ॥१४॥ 


ब्रह्यानन्दे योगानन्दप्रकरणम्‌ 
( ६८५ ) 


इदानीं ज्ञात्रादिस्वरूपं दर्शयति-- 
विज्ञानमय उत्पन्नो ज्ञाता ज्ञानं मनोमय: । 
ज्ञेयाः शब्दादयो नेतत्त्रयमुत्पत्तितः पुरा ॥१५॥ 
अन्वय : - ज्ञाता विज्ञानमयः उत्पन्तः मनोमयः ज्ञानं शब्दादयाः ज्ञेयाः एतत्‌ त्रयं उत्पत्तितः 
रान र 
र “विज्ञानमय इति’ । परमात्मन उत्पन्नो बुद्धयुपाधिको जीवो विज्ञानमयो ज्ञाता, मनोमयः मनसि 
प्रतिबिम्बितं 'मनोमय' शब्दवाच्यं चैतन्य ज्ञानं शब्दस्पर्शादयो ज्ञ या: प्रसिद्धाः इदं त्रयं कार्यत्वादुत्पत्ते: पुरा 
कारणब्यतिरेकेण नास्तीत्यर्थः ॥१५॥ 
फलितमाह 
त्रथाभावे तु निद्ठत: पुण एवानुभूयते । 
समाधिसुप्तिमूर्च्छांसु पूर्ण: स॒ष्टेः पुरा तथा ॥१६॥ 

अन्वय : त्रयाभावे तु नितः पूर्णं एवानुभूयते समाधिसुप्तिमूर्च्छासुपूर्णःतथा सृष्टेः 
पुरा (अपि) । 

'त्रयेति’ । ज्ञात्रादित्रयाभावे निद्वेत: द्वैतरहितः पूर्ण एवात्मानुभूयते । कुत्रानुभूयत इत्यत आह्‌ -- 
'समाधीति । विद्वदनुभवप्रदर्शनाय “समाधि' ग्रहणं सर्वानुभवद्योतनाय सुषुप्तिमूच्छंयोरुदाहरणं सुषुप्त्याद्य- 
त्थितस्य द्वतादर्शनस्मरणान्यथातूपपत्त्या निद्वेतस्य तदनुभवितुः सिद्धिरिति भावः। भवतु सुषुप्त्यादावद्वैत- 
सिद्धिः, प्रकृते किमायातमित्यत आह--'पूर्ण इति’ । यथा सुषुप्त्यादौ परिच्छेदकाभावात्पूर्णः तथा सृष्टेः 
पुरापि तदभावात्पूर्णं इत्यर्थः ॥१६॥ 


अब ज्ञाता आदि के स्वरूप को दिखाते हैं - 

परमात्मा से उत्पन्न हुआ जो बुद्धि वह है उपाधि जिसको ऐसा जीव वह त्रिज्ञानमयकोश ही 
ज्ञाता है और मन में प्रतिबिम्बित मनोमयकोशचेतन्य वह ज्ञान है और शब्द स्पशे आदि शव्द से रूप, रस, 
गन्ध, ज्ञे य प्रसिद्ध ही हैं ये कार्यरूप तीनों (यह्‌ त्रिपुटी) उत्पत्ति से पहले विद्यमान कारण रूप परमात्मा 
से भिन्न नहीं होते ॥१५॥ 

अब फलित (सारांश) को कहते हैं-- 

ज्ञाता आदि तीनों के अभाव में हेत से रहित ही अनुभव होता है जैसे समाधि का सुषुप्ति मूर्च्छा 
में प्रतीत होता है वैसे ही सृष्टि से पहले भी विद्वानों का अनुभव दिखाने के लिए समाधि का ग्रहण है 
सबका अनुभव के लिए सुषुप्ति मूर्च्छा का उदाहरण है । सुषुप्ति मूर्च्छा से उठे हुए मनुष्य को जो द्वैत का 
स्मरण होता है वह द्वैतरहित अनुभवकर्ता (ज्ञाता) के बिना नहीं हो सकता इससे ज्ञाता की सिद्धि है। 
सुषुप्ति आदि में अद्वैत सिद्ध हुआ प्रकरण में क्या आया पूर्ण वही पूर्णरूप परमात्मा अनुभव में आता है। 
जेसे सुषुप्ति आदि में परिच्छेद के न रहने पर आत्मा में पूर्णता आ जाती है। वेसे ही सृष्टि से पहले भी 
भ्रेदक तीनों के अभाव में पूर्ण ही रहता है ॥१६॥ 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( ६५६ ) 


अस्तु ब्रह्मणः पूर्णत्वम्‌. आनन्दरूपत्वे किम्रायातमित्याश ङ्क्य, अन्वयव्यतिरेकाभ्यां भूम्नः सुख- 
रूपत्वप्रदर्शनपरं यो वे भूमा तत्सुखं नाल्पे सुखमस्ति’ (छ'० ७।२३।१) इति वाक्यमर्थतोऽनुक्रामति— 
यो भूमा स सुखं नाल्पे सुखं त्रेधा विभेदिनि । 
सनत्कुमारः प्राहैवं नारदायातिशोकिने ॥।१७॥ 

अन्वय :-यः भ्वूमा स॒ सुखं त्रेधा विभेदिनि अल्पे सुखं न अतिशोकिने नारदाय एवं 
सनत्क्रुमारः प्राह - 

“यो भूमेति' । यः पूर्वोक्तो भूमा स सुखरूप एव अद्वितीये दु.खहेतोरभावात्‌ अल्पे परिच्छिन्ने । 
तस्यैव विवरण -'त्रेधा विभेदिनीति’ । इदं हेतुगर्भ विशेषणम्‌ । सुखं तत्र न विद्यते इत्यर्थः । एवं कस्मै 
केनाभिहितमित्यत आह - “सनत्कुमार इति'। नारदस्य शिष्यत्वे कारणमाह्‌-'अतिशोकित इति’ | अति- 
शयितः अधिकः शोकोऽस्यास्तीत्यतिशोकी तस्मै ।॥।१७॥ 

तस्यातिशोकित्वे हेतुमाह - 

सपुराणान्पञ्च वेदान्‌ शास्त्राणि विविधानि च । 
ज्ञात्वाप्यनात्मवित्त्वेन नारदोऽतिशुशोच ह ॥१८॥। 

अन्वय :--स पुराणान्‌ पञ्च वेदान्‌ वितिधानि च शास्त्राणि ज्ञात्वा अपि जनात्मवित्त्वेन नारदः 
अति शुशोच हि । 

'सपुराणानिति'। नारदः प्राणः सह वतेन्त इति सपुराणाः पञ्च वेदास्तान्विविधानि च 
शास्त्राणि विदित्वाऽप्याऽऽत्मज्ञानरहितत्वेनातिशयेन शोक प्राप्तः ॥१८॥ 


ब्रह्म पूर्ण रहे आनन्द रूप क्यो मानते हो यह शंका करके अन्वय व्यतिरेकों से भूमा (पूर्ण) को 
जिससे सुख स्वरूपा प्रतीत हो उस वाक्य को अर्थ से पढ़ते हैं- 

जो भूमा (पूर्ण) है वह सुख स्वरूप अद्वैत में ही दु:ख के हेतुओं का अभाव है अल्प परिच्छिन्न 
देश, काल, वस्तु तीन प्रकार का जिसमें भेद है उस अल्प में सुख नहीं है । त्रिपुटी में सुख नहीं है किसने 
किससे कहा अत्यन्त शोक से युक्त नारद मुनि के प्रति सनत्कुमार ने बताया था ॥१७॥ 

अब नारद के अत्यन्त शोकातुर होने में हेतु कहते हैं-- 

उन नारद मुनि ने १८ पुराणों के सहित ( चार वेद ) पाँचों वेद और अनेक प्रकार के 
शास्त्रों को पढ़कर भी आत्मज्ञानी न होने से अत्यन्त शोक हुआ (यह छान्दोग्य के सातवें अध्याय में 
बताया है) ॥१८॥ 


ब्रह्मानन्दे यौगानन्दप्रकरणम्‌ 


( ६८७ ) 


ननु वेदशास्त्रविषयकज्ञानस्य शोकनिवतेकत्वेन प्रसिद्धस्य कथमतिशोकहेतुत्वमित्यत आह-- 
वेदाभ्यासात्पुरा तापत्रयमात्रेण शोकिता । 
पश्चात्त्वभ्यासविस्मारभङ्गगर्वेश्च शोकिता ॥१८॥ 
अन्वय: _ वेदाभ्यासात्‌ पुरा तापत्रयमात्रेण शोकिता पश्चात्‌ लु अभ्यासविस्मारमङ्गगर्वेः शोकिता 
वेदाश्यासादिति' । तापत्रयेण आध्यात्मिकादिलक्षणेनेव शोकिता शोकोऽस्यास्तीति शोकी। 
तस्य भावस_तता ! 'आपीत्‌' इत्यध्याहारः । पश्चात्त्विति'। तु' शब्दो त्रिशेषद्योतनार्थः । अभ्यास 
पाठाद्यावर्तनं, तिस्म'रः पठितस्य तिस्मरणं, भ फऽधिक्रेत तिरस्कारः, गर्वो न्यूनदर्शनेन स्वा धिक्यबुद्धि 
एतैः कारणे: शोकित्वस्‌ ॥। : &॥ 
नन्वेवं सवेज्ञस्यापि नारदस्यातिशोकित्वं जातमिति कुतोऽत्रगम्यत इत्याशङ्कय, 'सोऽहं भगव 
शोचामि , छा० ७।१।३ ) इति तदीयादेव वाक्यादवगतमित्यभिप्रत्य, 'तं मा भगवाञ्शोकस्य पारं 
तारयलु' (छा० :1१॥३) इति तन्निवृत्त्युपाये तेन पृष्टे सति सनत्कुमारो 'भूम” शब्दवाच्यं सुखरूपं ब्रह्म व 
ज्ञायमानं शोकनिवृत्त्युपाय इति 'सुखं त्वेव जिज्ञासितव्यम्‌’ ( छा० ७।२२।१ ) इत्यारम्भोत्तरग्रन्थ- 
संदर्भेणोक्तवानित्याह 
सोऽहं विद्वन्प्रशोचामि शोकपारं नयात्र माम्‌ । 
इत्युक्तः सुखमेवास्य पारमित्यक्ष्यघाद्षि ।।२०॥ 
अन्वय : है विद्वन्‌ सोऽहं प्रशोचामि अत्र माम शोकपारं नय इत्युक्तः ऋषिः सुखं एव अस्य 
पारं इति अभ्यधात्‌ । 
“सोडहुमिति' ।।२०॥ 


यदि कहो कि वेदशास्त्र का ज्ञान तो शोक का निवतंक प्रसिद्ध है, वह अत्यन्त शोक का हेतु कैसे 
हो सकता है, कहते हैं -- 

वेदों के अभ्यास से पहले तो आध्यात्मिक आदि तीनों तापो का ही दुःख था और पीछे वेदाभ्यास 
के कष्ट से फिर विस्मरण, भूलने के डर से अपने से अधिक विद्वान्‌ से किए गए तिरस्कार गवे की शंका 
और अपने से न्यून विद्वान्‌ को देखकर अपने को अधिक समझना रूप गर्व इन कारणों से नारद को 
शोक हुआ ॥१४॥ 

प्रश्न --इस प्रकार सर्वज्ञ भी नारद को क्यों शोक हुआ 

उत्तर -- है भगवन्‌ ! जो मैं शोक करता हूँ तं मां'--उस मुझे शोक से पार करो । इस नारद के 
वचन से ही नारद का शोक प्रतीत होता है इस प्रकार शोक निवत्ति का उपाय नारद मुनि ने पंछा-- 
सनत्कुमार ऋषि ने “भूमा” शब्द का अर्थ जो सुखरूप ब्रह्म है। वही शोक का पार कहा अर्थात्‌ सुख की 
ही विशेष रूप से जिज्ञासा करनी चाहिए 

हे भगवन्‌ ! मैं शोक करता हूँ इस संसार से मुझे शोक से पार करो इस प्रकार नारद जी के 
द्वारा पूँछे हुए का ऋषि सनत्कुमार ने सुख रूप ब्रह्म को ही इस शोक निवृत्ति का उपाय बताया है ॥२०॥ 


फाण दद 


श्री पश्वदशी मीमांसा 
( ६६८ ) 


ननु स्रगादिजन्येषु सुखेषु बहुषु सत्सु नाल्पे सुखमस्तीत्युक्तिरनुपपन्ना,- इति चेन्न, तेषां स्रगादीनां 
दुःखानुषङ्गो ण विषसंपृक्तान्तवद्वहुदुःख रूपत्वस्य मुनिनाऽभिप्रेतत्वादित्याह- 
सुखं वैषयिकं शोकसहस्रेणावृतत्वतः । 
दुःखमेवेति मत्वाह नाल्पेऽस्ति सुखमित्यसौ ॥२१॥ 
अन्वय :-वैषयिकं सुखं शोकसहुस्र णावृतत्वतः दुखं एव इति मत्वा असौ नाल्पे सुखं अस्ति 
इति आह -- 
“सुखमिति' ॥२१॥ 
हवते सुखाभावमङ्गीकृत्य, अद्वैतेऽपि तमाशङ्कते-- 
ननु द्वेते सुखं मा भ्षूदद्टेतेऽप्यस्ति नो सुखम्‌ । 
अस्ति चेदुपलभ्येत तथा च त्रिपुटी भवेत्‌ ॥२२॥ 
अन्वथ : ननु हेते सुखं मा भूत्‌ अद्वैतेऽपि सुखम्‌ नो अस्ति चेत्‌ उपलभ्येत तथा च त्रिपुटी 
“नन्विति' । तत्रानूपलव्धि प्रमाणयति 'अस्ति चेदिति’ । अद्वैते यदि सुखं विद्यते तहि विषय- 
सुखादिवदुपलभ्येत, यतो नोपलभ्यतेऽतो नास्तीत्यर्थः । ननूपलभ्यते इत्याशङ्खुमानं प्रत्याह--तथेति' । 
अनुभवस्य अनुभवित्रनुभासापेक्षत्वादद्वैतहानिरिति भावः ॥२२॥ 


शंका - स्रक्‌ (माला) आदि से पैदा हुआ सुख बहुत होने पर अल्प संसारिक में सुख नहीं है यह 
हीं बन सकता क्योंकि उन स्रयादि पदार्थ दुःख से मिले हुए होने से विष मिले हुए अन्न के समान दुःख 

रूप ही है, ऐसा सनत्कुमार का आशय है, इस पर कहते हैं-- 

विषयों का जो सुख है वह सहस्रो शोको से युक्त है इससे विष मिले अन्न के समान अनेक दुःख 
रूप हैं । यह जानकर सनत्कुमार अल्प में सुख नहीं है ऐसा कहा है ॥२१॥ 

अब द्वत में सुख के अभाव को मानकर अद्वैत में भी सुख नहीं यह शंका करते हैं-- 

वत में सुख नहीं है तो मत हो अद्वैत में भी सुख नहीं है यदि होता तो प्रतीत होता हुआ मानोगे 
तो त्रिपुटी हो जाएगी ॥॥२२॥ 

वैत में तो सुख न हो परन्तु अद्वैत में भी सुख नही है । अद्वैत में यदि सुख होता तो विषयों के 
सुख के समान उपलब्ध (प्रतीत) होता जिससे प्रतीत नहीं होता इससे नहीं है । 

शंका-सुख उपलब्ध होता है इस शंका वाले के प्रति कहते हैं -अद्वैत में सुख मानोगे तो 
त्रिपुटी हो जायेगी अर्थात्‌ तव तो अनुभव के साथ-साथ अनुभविता और अनुभाव्य मानने पड़ेंगे अर्थात्‌ 
ज्ञान, ज्ञाता और ज्ञेय के बिना सुख नहीं हुआ करता है ये तीनों को मानोगे तो अद्वैत की हानि हो 
जाएगी ॥२२॥ 


ब्रह्मानन्दे योगानन्दप्रकरणम्‌ 
( षवदे ) 


अद्वैतस्य सुखाधिकरणत्वनिषेधम ङ्गीकरोति सिद्धान्ती-- 
माऽस्त्वद्वैते सुखं 'कितु सुखमद्वेतमेव हि । 
कि मानमिति चेन्नास्ति मानाकाङ्क्षा स्वयंप्रभे ॥२३॥ 


अन्वय :--मास्तु अद्वैते सुखं कितु अट्टैत एव सुखं हि कि मानमिति चेत्‌, स्वयंप्रभे माना- 
कांक्षा नास्ति । 


“माऽस्त्विति’ । तत्र हेतुमाह--'कित्विति' । हि यस्मात्कारणादद्वैतमेव सुखम्‌, अतः सुखादिकरणं 
न भवतीत्यर्थः । अद्वैतं सुखमित्यत्र कि प्रमाणमित्याशङ्कानुवादपूर्वंकं तस्य स्वप्रकाशत्वात्प्रसाणप्रश्न 
एवानुपपन्न इत्याह-- कि मानमिति’ ॥२३॥ 
ननु स्वप्रकाशत्वेऽपि कि प्रमाणमित्याश ङ्य, त्वदीयमेव वचनं प्रमाणमित्याह ` - 
स्वप्रभत्वे भवद्वाक्यं मानं यस्माद्‌ भवानिदम्‌ । 
अद्वेतमभ्युपेत्यास्मिन्मुखं नास्तीति भाजे ॥२४॥ 
ह अन्वय : -यस्मातु स्वप्रभत्वे भवदुवाक्यं मानं इदं भवान्‌ अद्वैतमभ्युपेत्य अस्मिन्‌ सुखं नास्तोति 
भाषते । 


“स्वप्रभत्वे इति’ । तदुपपादयति -'यस्मादिति’ । यतः कारणाद्भवता प्रमाणने रपेक्ष्येण अद्वैत- 
मभ्युपेत्य सुख मेवाक्षिप्यते, अतः स्वप्रभत्व मित्यर्थः ॥२४॥ 


अब सिद्धान्ती अद्वैत में सुख के अभाव को अङ्गीकार करते हैं-- 

अद्वैत में सुख मत हो किन्तु अद्वैत सुख ही है । अद्वैत सुख का आश्रय नहीं है । 

शंका हो - अद्वैत सुखरूप है. इसमें क्या प्रमाण है । 

समाधान इस पर कहते हैं स्वप्रकाश अद्वैत में प्रमाण का प्रश्न नहीं उठता है ॥२३।। 
स्वप्रकाश में कया प्रमाण है यह शंका करोगे तो आपके ही वचन को प्रमाण करते हैं - 


अद्वेत की स्वप्रकाशता में तो आपका वचन ही प्रमाण है इससे है जिससे आप इस अद्वैत को 


प्रमाणों के विना स्वीकार करके ही कहते हो कि इसमें सुख नहीं ठै (अभाव की शंका करते हो इस प्रकार 
द्वत को प्रमाण की अपेक्षा नहीं है, वह तो स्वप्रकाश है ॥२४॥ 


विशेष १ प्रमाता च प्रमाणं च प्रमेयं प्रमितिस्तथा । यस्य प्रसादात्‌ सिद्ध्यन्ति तत्मिद्दी किमपेक्ष्यते । 
सुरेशवराचायं ने कहा है प्रमाता, प्रमाण प्रमेय और प्रमिति जिसके प्रसाद से सिद्ध होते 
हैं उसकी सिद्धि में किसकी अपेक्षा है पुरुष स्वयं ज्योतिः बृ० ३।४। तस्यभासा सर्वमिदं 
बिभाति क० ५।१५। विपदधिकरण में लिखा है ब० सु० २।३।१। 


श्री पदशी मीमाँसा 


(७०० ) 


न मया द्वैतमभ्युपगम्यते, कितु त्वढुक्द मद्वैतमनृद्य दृष्यते, अतो नोक्तसिद्धिरिति शद्धुते-- 


नाभ्युपैस्यहमद्वैतं तद्दचोऽनू्य दूषणम्‌। 
वच्मीति चेत्तदा ब्रहि किमासीद्द्वैततः पुरा ॥।२५।। 
अन्वय :--अहं अद्वैतं नाभ्युपेसि तद्‌ वचः अन्द्य दूषणम्‌ वच्मि इति चेत्‌ तदा ब्रहि द्रेतळ ततः 
पुरा वे कि आसीत्‌ । 
“नाध्युपैमीति' । विकल्पासहत्वादद्वेतानभ्युपगमोऽनुपपन्न इति मम्वानः पृच्छति-- “तदे 
पक! शब्दसूचितं विकल्पं दर्शयति - 
किमद्वैतमुत द्वेतमच्यो वा कोटिरन्तिमः । 
अप्रसिद्धो न द्वितीयोऽनुत्पत्तेः शिष्यतेड ग्रम: ।1२६।। 
अन्वय :--कि अद्वैतं उत द्वैतं अन्यो वा अन्तिमः कोटिः अप्रसिद्धः द्वितीयः न अग्रिमः अनुत्पत्तेः 
शिष्यते । 
'किमद्वेतमिति’ः । तृतीयं पक्षं निराकरोति-- अन्तिम इति’ 1 द्वैताद्वैतविलक्षणस्य रूपस्य 
लोकेऽदशेनादिति भावः । द्वितीयं पक्षं निराकरोति -न द्वितीय इति’ तत्र हेतुमाह - अनुत्पलेरिति) 1 
द्वैतस्य तदानीमनुत्पन्नत्वादिति भाव । अतः प्रथमः पक्षः परिशिष्यत इत्याह - शिष्यत इति’ ॥२६॥ 


मैंने अद्वेत को अंगीकार नहीं किया है, किन्तु सिद्धान्त द्वारा कहे हुए अद्वैत का अनुवाद कर 
दोष ही दिया है इसलिए उक्त प्रकार से अद्वैत को सिद्धि नहीं होती है । उस प्रकार शंका करते हैं-- 

प्रश्त--मैं स्वयं अद्वैत को नहीं मानता किन्तु, आपके माने अद्वत का अनुवाद (कथन को 
दुहराकर ) उस पर आक्षेप कर रहा हूँ । अर्थात्‌ मेरे शब्दों से अद्वैत की सिद्धि मानना उचित नहीं है 

उत्तर-विकल्प करके अद्वैत नहीं माना यदि तुम ऐसा कहते हो तो फिर तुम्हीं बताओ द्वैत 
से पहले क्या था ॥२५॥ 

“कि? शब्द से सूचित किये विकल्प को दिखाते हैं - 


द्वैत से पहले अद्वेत था ? या द्वैत था ? व कोई अन्य तृतीय कोटि थी ? इन तीनों में तीसरा 
तो अप्रसिद्ध है । अर्थात्‌ देत और अद्वैत से विलक्षण रूप तीसरा लोक में नहीं देखते हैं और द्वत से पूर्व 
वैत पैदा ही नहीं हो सक्ता है इससे द्वेत से पहले देत था यह पक्ष भी ठीक नहीं है । अर्थात दूसरे 
पक्ष को नहीं मान सकते इससे प्रवम पक्ष (अद्वैत ही) शेष रहता है, इससे आप को स्वीकार करना पड़ेगा 
कि द्वैत से पूव अद्वेत था ॥२६॥ 


विशेष १-- अनेन बाधाबधित्वेन परिशिष्टं अद्वैतमेव पारमार्थिकम्‌, द्वैतं लु बाधितत्वात्‌ मिथ्यो इति 
उक्तं भवति । 


ब्रह्मानन्दे योगानन्दप्रकरणम्‌ 


( ७०१ ) 


ननूक्तेन प्रकारेणाद्वैतँ युक्त्यैव सिध्यति, नानुभवेनेति चोदयति = 
अद्वेतसिद्धियु क्त्येव नानुभूत्येति चेद्वद । 
निहष्टान्ता सहष्टाच्ता वा कोट्यन्तरमत्र नो 11२७ 


अन्वय :- अद्वैतसिद्धि : यक्त्यैव नानुभूत्या इति चेत्‌ वद निद्‌ष्टान्ता सदृष्टान्ता वा अत्र 
कोट्यन्तरं नो । 


अद्वैतेति’ । अद्टैतसि ड्वियवत्यैवेत्य्‌ क्तं निकल्पासहत्वादनुपपन्नमिति सत्वानो युवितं विकल्पयति 
सिद्धान्ती -- वेदेति’ । विकल्पस्य न्यूनतां निराकरोति 'कोटयन्तरमिति ॥२७॥ 


प्रथमं पक्षं सोपहासं चिराकरोति-- 
नानुभूतिन दृष्टान्त इति युक्तिस्तु शोभते । 
सहष्टान्तत्वपक्षे तु हष्टान्तं बद भे मतम्‌ ॥२८॥ 
अन्वय :--अनुभूतिः न दृष्टान्तः न युक्तिस्तु शोभते सदृष्टान्तत्वपक्षे तु दृष्टान्तं वद मे मतम्‌ । 


'तानुभूतिरिति' । अद्वैतसिद्धि्युक्त्येव' इति वदता अनुभूतिस्तावन्नाभ्युपेयते, युक्तिस्तु दृष्टान्त 
प्रदर्शनमन्तरेण न फिचित्साचधयति, अतो न दृष्टान्त इत्युक्तिरयृक्तेति भावः। द्वितीये विकल्पे उभथवादि- 
संप्रतिपन्नो दृष्टान्तो वक्तव्य इत्याह-'सदृष्टान्तेति' ॥२८॥ 


शंका-पूर्वोक्त रीति से युक्ति के द्वारा अद्वैत सिद्ध होता है, अनुभव (ज्ञान) से नहीं हो 


सकता-- 

प्रश्‍न -अद्वैत की सिद्धि युक्ति से ही है अनुभव से नहीं होती यह विकल्प अनुपपन्न है ऐसा 
मानकर सिडान्ती युक्ति से विकल्प करते हैं । 

वह युक्ति दृष्टान्त रहित है या दृष्टान्त सहित हैं ! दृष्टान्त रहित भी और सहित भी आदि कोई 
तीसरा पक्ष तो बनता ही नहीं ॥२७॥ 


अब प्रथम पक्ष का हँसी से निराकरण करते हैं -- 
अद्वंत सिद्धि यृक्ति 


से नहीं होती अर्थात्‌ न अनुभव है न दृष्टान्त है । 
यह युक्ति लुम्हारी शोमा i 


सिद्धि युक्ति से ही की यह कहते हुए अपने अनुभव 
को माना नहीं हे और दृष्टान्त के बिता युक्ति कुछ भी सिद्ध न कर सकेगी इससे दृष्टान्त नही है यह 


उक्त कु 
ना आपका अयोग्य है । अब दृष्टान्त सहित युक्ति हे ऐसा मानते हो तो दृष्टान्त देना चाहिए । दोनों 
पक्षियों को सम्सत हो ॥२८॥ 


विशेष १- कोट्यन्तरं तृतीया कोटिः अत्र मया उपन्यस्ता युक्तिविपये इत्यर्थः । 


क्रं 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


७०२ ) 


तहि दुष्टात्तेनैवाद्वैतं साधयामीति शङ्कते पूर्ववादी 
अद्वैतः प्रलयो द्वेतानुपलम्भेन सुप्तिवत्‌ । 
इति चेत्सुप्तिरद्वेतेत्यत्र हष्टान्तमीरय ।।२८॥ 
अन्वय :- सुप्तिवत्‌ द्वैतानुपलम्भेन अद्वैतः प्रलयः इति चेत्‌ सुप्तिः अद्वैता इत्यत्र दृष्टान्तं ईरय। 
“अद्वैत इति । प्रलयो? द्वेतरहितो भवितुमर्हति, द्वेतानुपलब्धिमत्त्वाद, यो यो द्वैतानुपलब्धिमाच्‌ 
स स द्वैतरहितः, यथा स्त्राप इति। नन्वेवमाधयतस्तव स्वसुप्तिदष्टान्तः परधुप्तिर्वा ? आद्ये तस्याः 
परं प्रत्यसिद्धत्वेत तत्सिद्धये दृष्टान्तान्तरं वक्तव्यमित्याह -सुप्तिरिति' ॥२४॥ 
ननु तस्याः परसुप्तिरेव दृष्टान्त इति द्वितीयं विकल्पमाशङ्कुते-- 
दृष्टान्त: परसुप्तिश्चेदहो ते कौशलं महत्‌ । 
य: स्वसुप्ति न वेत्त्यस्य परसुप्तौ तु का कथा ॥३०॥ 
अन्वय :-परसुप्तिश्चेत्‌ दृष्टान्तः अहो ते महत्‌ कौशलं यः स्वसुप्तिं न वेत्ति अस्य पर- 
सुप्तौ तु कथा का । 
“दृष्टान्त इति’ । परसुप्तेस्तवा प्रसिद्धत्वेन त्वया दुष्टान्तीकरणमनुपपञ्चमिति सोपहासमाह्‌ 
सिद्धान्ती --'अहो इति ' यो भवान्‌ सुप्तेरनुभवगम्यत्वानङ्गीकारेण स्वसुप्तिमपि न वेत्ति, तस्य तव 
परसुप्तौ का कथा ? परसुप्तिज्ञानं भवतीति किमु वक्तव्यमिति भावः ॥३५॥ 


अब पूर्ववादी यह शंका करता है कि दृष्टान्त से प्रलय को अद्वैत सिद्ध करना चाहता है-- 

प्रलय द्वैत रहित ( अद्वैत होने योग्य ) हे देत अनुपलब्धि से जो-जो द्वत की अनुपलब्धि मान 
है वह-वह द्वैत रहित होता है जैसे स्वाप (सुषुप्ति) ऐसा कहते हो, यदि यह वात है तो सुप्ति अद्वैत है 
अपनी सुषुप्ति दृष्टान्त है या अन्य की ? अपनी तो इससे नहीं कह सकते कि बह अन्य (पर) को प्रतीत 
नहीं हो सक्ती अतएव उसकी सिद्धि के लिए दूसरे दृष्टान्त की आवश्यकता होगी ॥२८॥ 

अब दूसरे की सुषुप्ति को दृष्टान्त, तो इस दूसरे पक्ष में विकल्प से शंका-- 

प्रश्‍न -यदि तुम, पर की सुषुप्ति को दृष्टान्त कहते हो तो यह तुम्हारी बड़ी (भद्दी) चतुराई 
है ( पर सुप्ति तुम्हारे प्रति अप्रसिद्ध है उसका दृष्टान्त कंसे देते हो ) जो आप सुप्ति को अनुभव से जानने 
योग्य न मानकर अपनी ही सुषुप्ति नहीं मानते, उस आप को पर सुप्ति में क्या कथा है? अर्थात्‌ पर 
सुप्ति का ज्ञान होता है इसकी तो बात ही क्या, नहीं होता हे ॥३०॥ 


विशेष १ यहाँ पर प्रलय शब्द का वाच्य जो सर्वे देत का अभाव इससे उपलक्षित ब्रह्म का ही 
ग्रहण है ऐसे ही इस प्रसंग में प्राप्त सुषुप्ति शब्द के अर्थ में भी समझ लेना चाहिए । 


1॥ 1. 


ब्रह्मानन्दे योगानन्दप्रकरणम्‌ 


( ७०३ ) 


नन्वनुमानात्‌ परसुप्तिसिद्धिरिति शङ्कते 
निश्चेष्टत्वात्परः सुप्तौ यथाऽहमिति चेत्तदा । 
उदाहतृुँ: सुषुप्तेस्ते स्वप्रभत्वं बलादुभवेत्‌ ।।३१॥ 
अन्वय : ` परः सुप्तोः निश्चेष्टत्वात्‌ यथाहं इति चेत्‌ तदा उदाहर्तुः ते सुषुप्तेः स्वप्रभत्वं 
बलात्‌ भवेत्‌ । 

"निश्चेष्टत्वादिति’ । विमतः परः सुप्तो अदितुमर्हति प्राणादिमत्त्वे सति निश्चेष्टवात्‌, मद्वदित्य- 
नुमानादित्यर्थः । एवं तहि तव सुप्तेः स्त्रप्रकाशत्वं परिशिष्यत इत्याह सिद्धान्ती 'तदेति। तदा तहि मां 
प्रति सुषुप्तिप्रुदाहर्तुद्‌ ष्टान्तीकर्तुस्ते तव सुप्तेः स्वप्रभत्वं स्वप्रकाशत्वं बलात्सुप्त्युदाहरणसामर्थ्यादेव 
अवेत्‌ ॥ ३१॥ 

कथं बलाद्धवतीत्याशङ्कयाह-- 

नेन्द्रियाणि न हष्टान्तस्तथाप्यङ्गीक रोषि ताम्‌ । 
इदमेव स्वप्रभत्वं यद्भानं साधनेविना ॥३२॥ 

अन्वय : नेन्द्रियाणि न दुष्टान्तः तथापि ताम्‌ अङ्गीकरोषि इदं एव साधनैविना यद्भानं 
स्वप्रभत्वं । 

'ेन्द्रियाणीति' । सृप्तिग्राहकाणीर्द्रियाणि न सन्ति, तेषां स्वकारणे विलीनत्वाद्‌ दृष्टान्तश्च 
संप्रतिपन्नो नास्ति, परशप्तेरप्रसिद्वत्वस्यो क्तत्वात्‌ तथापि तां सप्तिमङ्गीकरोषि । एवं च सति साधनेविना 
ज्ञानसाधनमन्तरेणापि भानं प्रकाशनमिति यदिदमेव स्वप्रभत्वं सपप्त्या इत्यर्थः । अत्रायं प्रयोगः-विमता 
सुप्तिः स्वप्रकाशा, असत्स्वपि ज्ञानसाधनेषु प्रकाशमानत्वात्‌, सांख्याभिमतान्यत्र प्राभाकराभिमतसंवेदनवत्‌, 
सांख्याभिमतस्वात्मवदित्यर्थः ॥ ३२॥ 


अनुमान से पर सुप्ति की सिद्धि के लिए शंका करते हैं-- 

जैसे प्राणियों के रहते हुए भी चेष्टा रहित होने से पर (दूसरा) सोया (सुप्त) है, जेसे मैं, यहाँ 
यह अनुमान है कि विवाद का आश्रय (विषय) दूसरा सुप्त है । प्राणों से युक्त होकर चेष्टा रहित होने से 
मेरे समान ऐसे पूर्वोक्त अनुमान से पर सुप्ति को सिद्ध करोगे तो तुम्हारी सुप्ति स्वप्रकाश सिद्ध हो जायेगी, 
ऐसे तो मुझको (मेरे प्रति) अपनी सुषुप्ति का उदाहरण (दब्टान्त देते वाले आपके मन में बल से अर्थात्‌ 
सुषुप्ति के उदाहरण देते से स्वप्रभत्व (स्वप्रकाश रूप) सुषुप्ति सिद्ध हो जायेगी ॥३१॥ 


अब बल से स्वप्रकाशसिद्धि को दिखाते हैं-- 


इन्द्रियाँ और दुष्टान्तों के न होने पर भी उस सुषुप्ति को तुम अंगीकार करते हो, इससे यही 
उसको स्वप्रकाश मानना है कि साधनों के बिना प्रकाशित होना ॥३२॥ 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


{ ७०४ ) 


इत्थं प्रलयस्य दृष्टान्तत्वेनोदाहृतायाः सुपुप्तेरद्वेतत्वं स्वप्रभत्वं च प्रसाध्य, तत्र सुखप्रसाधनाय 
पूर्वपक्षिण आकाङ क्षामुत्थापयति -- 


स्तामद्वेतस्वप्रभ्त्वे वद सुप्तौ सुखं कथम्‌ । 
श्रुणु दुःखं तदा नास्ति ततस्ते शिष्यते सुखम्‌ ।।३३॥। 


अन्वय :--अद्वेतस्वप्रभत्वे सुप्तो सुखं कथं स्तां वद श्वूण तदा दुःखं नास्ति ततः ते सुखं 
शिष्यते । 

“स्तामिति' । सुखप्रतियोगिनो दु:खस्य तदानीमसत्त्रात्सुखमेव परिशिष्यत इत्याह - “ुण्बिति' । 
सुखदुःखयोः प्रकाशतमसोरिव पारस्परविरोवित्वाद्‌ दुःखाभावे सुख मेवाभ्य्रुपेयमिति भावः ॥३३॥ 


सुप्ति के समय सुषुप्ति को ग्राहक इऱ्द्रियाँ नहीं होती वे अपने कारण में लीन हो चुकी हैं 
और परसुप्ति के अप्रसिद्ध होने से कोई संप्रतिपन्न (उत्तम दृष्टान्त) भी नहीं है, तो भी तुम उस सुषुप्ति 
को स्त्रीकार करते हो-यही ज्ञान के साधनों के बिना भी प्रकाशित होना ही तो स्बयं प्रकाशता है । यहाँ 
सुषुप्ति का ज्ञात भी साधनों के तिना प्रकाशित हो रही है । अतएव वह स्वप्रकाशता है । यहाँ यह अनुमान 
है. क्रि विवाद का आश्रय सुषुप्ति स्त्रप्रकाश है ज्ञान साधनाओं के बिना भी प्रकाशमान होने से जैसे 
सांख्यभिमत आत्मा की तरह प्रभाकर के अजुयायियों के अभिमत वृत्तिज्ञान की तरह, और बोद्ध अभिमत 
स्वात्मा की तरह्‌--जेसे सांख्य प्राभाकर बौद्ध के मत में क्रमशः आत्मा, वृत्तिज्ञान, और स्वात्मा, अन्य 
ज्ञान के साधन के बिना भी प्रकाशमान होने से स्वयं प्रकाश है । वैसे हमारे मत में भी सुषुप्ति से उप- 
लक्षित आत्मा अन्य साधन के विना प्रकाशमान होने से स्वयं प्रकाश है ! परन्तु सांख्यादिकों के मत में 
आत्मा आदिको को अपने प्रकाश में आपकी अपेक्षा है । हमारे मत में ऐसा नहीं, किन्तु आत्मा सर्वदा 
प्रकाशमान ही है ।।३२।। 


इस प्रकार प्रलय के दृष्टान्त रूप से कही हुई सुषुप्ति को अद्वैत और स्वप्रकाश रूप सिद्ध करके 
सषुप्ति में सुख की सिद्धि के लिए पूर्वपक्षी को आकांक्षा को कहते हैं-- 


मान लिया कि सुषुप्ति अद्वैत और स्वयंप्रकाश रहे, परन्तु यह कहो कि सुषुप्ति में सुख केसे है 
तो इसका उत्तर सुनो कि सुषुप्ति में सुख का विरोधी दुःख नहीं है, इससे तुम्हारे मत में ही सुख शेष 
रह जायेगा अर्थात्‌ प्रकाश अन्धकार के समान परस्पर विरोध होने से दुःख के अभाव में सुख ही शेष 
रह जाता है ॥३३॥ 


>. MEN अत anit hi a 


een 


ब्रह्मावन्दे योगावन्दध्रकरणम्‌ 


{ ७०५ ) 


सुप्त । दुःखाभावे कि मानमित्याकाड क्षायां श्र॒त्यनु भवावित्याह-- 
अन्ध: सन्नप्यनन्धः स्याद्विद्धोञविद्धोञ्थ रोग्यपि । 
अरोगीति श्रतिः प्राह तच्च सर्वे जना विदुः ।।३४।। 

अन्वय : अन्धः सन्नापि अनन्धः स्यात्‌ विद्धः अथ अविद्धः रोगी अपि अरोगी इति श्रुतिः प्राह 
तच्च सर्वे विदुः । 

“अन्ध इति’ । 'तस्माढ़ा एतं सेतु तीर्त्वाऽन्छः सन्ननन्धो भवति विद्धः सन्नविद्धो भवति उपतापी 
सन्ननुपतापी भवति तद्यद्यपीदं भगवः शरीरमन्धं भवत्यनन्धः स भवति (छा० ८1४1२) इत्या दिश्रृतिर्देहाभि- 
मानप्रतु कातत्धत्त्रादीत्दोबात्सुप्ती निवारयति । व्याध्यादिता पीड्यमानस्यापि सुप्तौ तदुदुःखानुभवो 
नास्तीत्येतत्सर्वजनप्रसिद्ध' चेत्यर्थः ॥। ३४।। 

ननु यत्र दुःखाभावस्तत्र सुखम्‌ इत्यस्या व्याप्तेर्लोष्टादौ व्यभिचार इति शङ्कते 

न दुःखाभावमात्रेण सुखं लोष्टशिलादिषु । 
द्वयाभावस्य हष्टत्वादिति चेद्विषमं वचः ॥३५॥। 

अन्वय :-- दुःखाभावमात्रेण सुखं न, लोष्टशिलादिषु द्वयाभावस्य दृष्टत्वात्‌ इति चेतु वचः 
विषमम्‌ । 

नि दुःखेति । दुःखाभावमात्रेण सुखं कल्पयितुं न शक्यते, लोष्टशिलादिषु द्वयाभावस्य सुख- 
दु खयोरभावस्य दशेनादित्यर्थः ¦ दृष्टान्तदारष्टान्तिक्रयोर्वेषम्यारन्मेवमिति परिह्रति-'विषममिति’ । वचो 
दुष्टान्तवचनं विषमम्‌, दार्ष्टान्तिकाननुसा रीत्यर्थः ॥३४५॥ 


अब स॒षुप्ति में दुःख के अभाव में श्रुति और अनुभव प्रमाण देते हैं-- 

सषुप्ति में अन्धा अन्धा नहीं रहता, घायल, घायल नहीं रहता, रोगी, रोगी नहीं रहता, यह 
श्रुति कहती है और सब लोग इसको जानते हैं ॥३४॥ 

इसलिए सेतु रूप इस आत्मा को तरकर प्राप्तकर अन्धा होने पर भी अन्धा नहीं होता, घायल होने 

पर भी घायल नहीं होता है रोगादि उपताप वाला होने पर भी अनुपतापी हो जाता है । भगवन्‌ ! यद्यपि 
यह शरीर अन्धा होता है तो भी यह स्वप्न शरीर अनन्ध रहता है । यह श्रुति देह के अभिमान से पैदा हुए 
अन्ध आदि दोषों का सुषुप्ति में निषेध करती है और व्याधि आदि से पीड़ित मनुष्य को भी सुषुप्ति में 
व्याधि के दुःख का अनुभव नहीं होता है और सब लोग इसको जानते भी हैं ॥३४॥ 

शंका जहाँ दुःख का अभाव हो वहाँ सुख कहोगे, तो यह व्याप्ति लोष्ट शिला आदि में भी 
सुख हो जायगा इस व्यभिचार से शंका करते हैं - 

केवल दुःख के अभाव से सुख की कल्पना नहीं कर सकते, क्योंकि लोष्ट शिला आदि में तो 
सुख-दुःख दोनों का अभाव है । समाधान--दुष्टान्त दार्ष्टान्तिक दोनों विषम है अर्थातु आपका वचन विषम 
है दृष्टान्त दार्ष्टान्तिक के अनुसार नहीं है ॥३५॥ 


फा यड 


श्रो पखदशी मीमांसा 
{ ७०६ ) 


दुप्टान्तस्याननुक्‌लत्वमेवोपपादयति-- 
सुखदेत्यविकासाक्यां परदुःखसुखोहनम्‌ । 
देन्याद्यभावतो लोष्टे दुःलाद्य॒हो न संभवेत्‌ ॥३६॥ 
अन्वय :_मुखदैन्यविकासाम्यां परदुःखसुखोहनम्‌ दैन्याद्यभावतः लोष्ठे दुःखाद्यू हः न संभवेत्‌ । 
“मुखेति? । अन्यनिष्ठयोः सूख दूःख योरूहनं यथाक्रमं मुख देन्यविकासाभ्यां लिङ्गाभ्यां कतेब्यम । 
अयं दु खी, विषण्णवदनत्वात्‌ स प्रतिपन्नवत्‌ अयं सुखी, प्रसन्नः दनत्वात्‌ स प्रतिपन्नवदित्यर्थः । भवत्वेवं 
लोके, प्रकृते किमायातमित्यत आह - 'दैन्येति' । लोष्टादौ मुखदैन्यादिलि ङ्गःभावात्सुख दुःखयोरूहनमेव न 
सम्भवति, अतस्तत्र दुःखाभावोऽपि न निश्चेतुं शक्यत इत्यर्थः ।। : ६॥ 
इदानीं परकोयस खदुःखाभ्यां स्वकीय सुख दुःख यो बॅषम्यं दशयति 
स्वकीये सुखदुःखे तु नोहनीये ततस्तयोः । 
भावो वेद्यो$नुभूत्येव तदभावोऽपि नान्यतः ।।३७।। 
अन्वय :-स्वकीय स्‌ खदु:खे तु ततः तयोः नोहनीये भावो वेद्यः अनुभूत्येव तदभावोऽपि 
अन्यतः न । 
“स्वकीये इति’ ! स्वनिष्ठयोस्तु सुखदरःखयो रनुभवसिद्धतवान्नानुमेयत्वं यतस्ततस्तयोः सुखदुःख 
योर्भावः सद्भावो यथानुभूत्येन वेयः प्रत्यञ्नेणावगम्यते, तथा तदभावोऽपि तयोः सुखदुःखयोरभ!वोऽपि । 
अन्यतः अन्यस्माइतु पाना देर्वावगम्यत्े कितु प्रत्यक्ष णे वेत्यर्थः ॥३७॥ 


अब दृष्टान्त की अनूकलता के अभाव का ही प्रतिपादन करते हैं- 

अन्य मनुष्य के सूख और दुःख का उहन (ज्ञान) घुख की कान्ति और दीनता से कर लेते हैं 
अर्थात्‌ यह दुःखी है मुख पर कुम्हेलाइट होने से सम्प्रातपन्त के समान, यह सूखी है प्रसन्न मन होने से 
सम्प्रतिउन्न के समान इस प्रकार अनुमान से लोक में यहे होवे, प्रकरण में क्या आया । लोष्ट शिला आदि 
में दीनता आदि के अभाव से सूख और दु.ख का उहन (ज्ञान) नहीं कर सकते, इसलिए वहां दु:ख के 
अभाव का भी निश्चय नहीं कर सकते ॥|३६॥ 

अब पराये सुख दुःख से अपने सुख दुःखों की विषमता दिखाते हैं -- 

अपने सुख दूखों की तो अनुमान करने की आवश्यक्ता नहीं है । क्योंकि वे अनुभव (प्रत्यक्ष) 
से ही जाते जाते हैं । जिस प्रकार उन सुख दुःखों का भाव होना! अनुभव से ही जाना जाता है, वैसे ही 
उन सुद्ध ठु खों का अमाव भी अन्य ओ अनुमान आदि उनसे नहीं जाना जाता, किन्तु प्रत्यक्ष से ही जाना 
जाता हू ॥३७॥ 


ब्रह्मानन्दे योगानन्दप्रकरणस्‌ 


( ७०७ ) 


फलितमाह-- 


तथा सति स्वसुप्तौ च दु:खाभावो$नुभरूतित: । 
विरोधिदु:खरा हित्यात्सुखं निविध्नमिष्यताम्‌ ॥।३८॥। 
अन्वय :--तथा सति स्वसुप्तौ च दुखाभावः अनुभृतितः विरोधिदुःखराहित्यात्‌ निविघ्नं 
सुखं इष्यताम्‌ । 
'तथेति’ । तथा सति स्वकीयस्य सुखादेरनुभवगम्यत्वे सति स्वसुप्तौ स्वकीयसुषुप्तावपि विद्यमानो 
दुःखा भावोऽनु मवेतैव सिद्धः । ततो5पि क्रि तत्राह - विरोधीति' । सुप्तौ सुखविरोधिनो दुःखस्याभावान्नि- 
विघ्नं वाधरहितं सुख मिष्यतामभ्यृपेयताम्‌ ॥३८॥। 
शय्यादिसुखसाधतसंपादनान्यथानुपपत्त्यायि सुप्तौ सुखमस्तीत्यवगम्यत इत्याह 
महत्तरप्रयासेन सृदुशय्यादिसाधनम्‌ । 
कुतः संपाद्यते सुप्तौ सुखं चेत्तत्र नो भवेत्‌ ॥।३६।। 


अन्वय :-महत्तरप्रयासेन मृदुशय्यादिसाधतम्‌ सुप्तौ कुतः संताद्यते चेत्‌ तत्र सुखं नो भवेत्‌ । 

'महृदिति' । तत्र तस्यां सुप्तौ सुखं न भवेच्चेत्‌ महत्तरप्रयासेतवहुण्धि वित्तव्ययशरी रपोडना- 
दिना मृदुलं शय्यादि कशिपुमञ्चादि साधनं सुखसाधनं कुतः कस्मात्कारणात्‌ संपाद्यते ? न कुतोऽपी- 
त्यर्थः (॥३८॥ 


अब फलित का वर्णन करते हैं - 

ऐसा होने पर अर्थात्‌ अपने सुख आदि का अनुभव से गम्यमान होने पर अपनी सुषुप्ति में 
विद्यमान में जो दुःखाभाव वह भी अनूभव से सिद्ध है । इससे क्या कहते हे । पुनश्च सुषुप्ति सें सुख 
के विरोधी दुःख के न होने के कारण निर्विघ्न वाधरांहूत सुख को सुषुप्ति मे मान लेता पड़ेगा ॥३८॥ 

शय्या आदि साधनों की अन्यथा अनुपपत्ति से भो सुजुप्ति में सुख को दिखाते हैं-- 

यदि वहाँ सुषुप्ति में सुख नहीं होता तो बड़-बड़ प्रयासों से द्रव्य का व्यय शरीर पीड़ा आदि 
से कोमल शय्या मंच आदि का सम्पादन (संचय) जो सुख का साधन है उसको क्यों करते-इससे प्रतीत 
होता है कि सुपुप्ति में सुख है॥३४॥। 


विशेष १ अन्यथानुपपत्ति ( और किसी प्रकार से इसके न बनने से ) जहाँ वस्तु की थिद्धि किया 


करते हैं, वहाँ पर बहुत से विरुद्ध भ्रमाणों का भी अन्यथानुपपत्ति ही निराश किया 
करती हैं । 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( ७०७) 


अर्थापत्तेरन्यथोपरपत्त शङ्ते-- 
दुःखनाशार्थमेवैतदिति चेद्रोशिणस्तथा । 
भवत्वरोगिणस्त्वेतत्सुखायेवेति निश्चित्‌ ।।४०॥ 
अन्वय :-दुःखनाशार्थमेव इति चेत्‌ रोगिणः तथा अरोगिणः लु एतत्‌ सुखायैव भवतु 
इति निश्चिनु । 
'दुःखेति' । एतच्छ्य्यादिसाधनसंपादनं दुःखनिवृत्तिफलकं न नियमसिति परिहरति-- रोगिण 
इति । रोगादिदुःखे सति तन्निवृत्तये त्गवतु तदभावे तु निवर्त्यदु खाभावात्तत्संप 
इत्यर्थः । ४०॥ 


ननु सोषुप्तसुखस्य शय्यादिसाधनजन्यत्वे आत्मस्वरूपत्वं व्याहन्येतेति शड्भूति-- 
ताह साधनजन्यत्वात्सुखं वैषयिकं भवेत्‌ । 
भवत्वेवात्र निद्रायाः पूर्वं शय्यासनादिजम्‌ ॥४१॥ 
वय :--तहि साधनजन्यत्वात्‌ वैषयिकं सुखं भवेत्‌ निद्रायाः पूर्वं शय्यासनादिजम्‌ एव 


पादनं सुखारयेवेत्यवगम्यत 


अत्र भवतु । 
'तहीति'। क्रि निद्रागमतात्पूर्वक्ालीनस्य विषयञन्यत्वमुच्चयते, उत निद्राकालीनस्येति 
विकहप्याद्यमङ्गीक रोति - भवत्विति’ ॥४१॥ 


अब्र अर्थापत्ति की अन्यथा उपपत्ति की शंका करते हैं--= 


यदि कहो कि शय्या आदि का सब सम्पादन दुःख नाश के लिए ही तो है यह ठीक नहीं, 
उत्तर देते हैँ-रोग आदि दुःख निवृत्ति के लिए जो रोगी मदुष्य के लिए शय्या आदि का सम्पादन है 
वह दुःख निवृत्ति के लिए हो तो हो, परन्तु जो रोगी नहीं है उसका शय्या आदि का जो सम्पादन है 
बह तो केवल सुख के लिए ही है यह प्रतीत होता है; इससे सुझुष्ति में सुख का निश्चय हैं॥४३॥ ० 


यदि कहो कि सुषुप्ति के सुख की साधनों से उत्पत्ति मानोगे तो आत्म रूप वह सुख 
न होगा-- 

प्रश्न--साधनो से जन्य (उत्पन्न) होने से विषयों का सुख हो जायगा। 

उत्तर--यह जो तुम कहते हो वह निद्रा से पहले सुख को कहते हो अथवा निद्रा के अनन्तर 
काल के सुख को कहते हो, यह विकल्प करके प्रथम को स्त्रीकार करते हैं, कि निद्रा से पूर्वं तो शय्या 
आसन आदि होता ही है ॥४१॥ 


ब्रह्मानन्दे योगानन्दप्रकरणम्‌ 


( ७०४ ) 


द्वितीयं निराकरोति -- 
निद्रायां तु सुखं यत्तज्जन्यते केन हेतुना । 
सुखाभिमुखधीरादौ पश्चान्मज्जेत्परे सुखे ॥४२॥ 
अन्वयः --निद्रायां तु यत्‌ सुखं तत्र केन हेतुना जन्यते आदौ सखाभिमुखधीः पश्चात्‌ परेस्‌खे मज्जेत्‌ । 
'निद्रावामिति' । सुषुप्तौ शब्याद्यनुसंधानाभावात्तज्जन्यत्त्रं तस्य न सम्भवतीति भावः । ननु 
निद्रायामजन्यं सखं यद्यस्ति तद्वि तद्विषवसखवत्कुतो नानुभूयत इत्याशङ्कघाऽनुभवितुस्तदा तस्मिन्‌ निमग्नः 
त्वाच्च विषयसुखवत्तदनुभव इत्यभिप्रायेणाह - सुवेति' । आदो निद्रायाः पूवंरिमन्काले जीवः सुखा भिमुखधीः 


शय्यादिजन्यसुखाभिमुखा धीर्बुद्धियेस्य स तथाविधो भवति, पश्चान्निद्राकाले परे उत्कृष्टे मुखे स्वर्पसुखे 
मज्जेद्विलीनो भवेत्‌ ॥४२॥ 


संक्षेपेणोक्तमर्थ श्लो त्रयेण प्रपञ्चयति -- 
जाग्रहयावृत्तिभिः श्रान्तो विश्रम्याथ विरोधिनि । 
अपनीते स्वस्थचित्तोऽनुभ वेद्विषये सखम्‌ ॥४३॥ 
अन्वय :-जाग्रद्‌ व्यावृत्तिभिः श्रान्तः अथ विश्रम्य विरोधिनि अपनीते स्वस्थचित्तः विषये 
सुखं अनुभवेत्‌ । 


'जाग्रदूव्या वृत्तिभिरित्यादिता' ¦ जीवो जाप्रईव्यावृत्तिभिर्जागरणावस्थायां क्रियमाणेर्व्यापार- 
विशेषैः श्रान्तो विश्रम्प सृदुशय्यादौ शयनं कृत्वा, अथानन्तरं विरोधिनि व्यापारजनिते दु खेऽपनीते 
निवारिते सति स्वस्थचित्तोऽव्याकुलमना भूत्वा शय्यादौ विषये आयमानं सुखमनुभवेत्‌ साक्षात्कुर्यात्‌ ॥४३॥ 


अब दूसरे का खण्डन करते हैं-- 

निद्रा में सुख किस हेतु से पैदा हो सकता है, अर्थात्‌ कारण के अभाव से नहीं है किन्तु निद्रा से 
पूर्व सुख के अभिमुख जीव निद्रा में परम सुख में लीन हो जाता हे ॥1४२॥ 

सुषुप्ति में तो शय्या आदि का अनुसंधान ही नहीं रहता इससे शय्या आदि से उत्पन्न वह सुख 

हीं हो सकता अर्थात्‌ उसको पैदा करने वाला कोई हेतु ही नहीं है यदि कहो कि निद्रा में जो सुख है 

वह किसी से उत्पन्न नहीं है, तो वह विषय सुख के समान प्रतीत क्‍यों नहीं होता यह टीक नहीं । उस 
समय उसका ज्ञाता सुख में निमग्न (डबा) है इससे विषय सुख के समान उसका ज्ञान नहीं होता । प्रथम 
निद्रा से पूर्व काल में जीव की बुद्धि शय्या आसत आदिका जो सूख उसके अभिमुख रहती है ओर पीछे 
निद्रा के समय में परम उत्कृष्ट सुख जो स्वरूप आत्मसुख है उसमें जीव लीन हो जाता है अर्थात्‌ उसको 
शय्या आदि का अनुसन्धान नहीं रहता है, फिर नित्य सुख की उसे अनुभूति नहीं होती ॥४२॥ 

अब संक्षेप से पूर्वोक्त अर्थ का तीन श्लोकों से व्याख्या करते हूँ 

यह जीव जाग्रत अवस्था के किये व्यापारों से थका हुआ कोमल शय्या आदि में शयन करके, 
अनन्तर परिश्रम जनित दुःख से निवत्त हा जाने पर स्वस्थ अर्यात्‌ अव्याकुल चित्तवाला हौकर शय्यादि 
विषयों से पैदा हुए विषय सुख का अनुभव करता है जानता हे ॥४३॥ 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( ७१० ) 


विषयसूखं च कीद्शमित्याकाङ क्षायां तत्स्वरूपं दशेयन्‌ परे सूखे निमज्जननिमित्तत्वेन तद- 

नुभवेऽपि श्रमं दर्शयति ¬ 
आत्माशिमुखघी वृत्तौ स्वानन्दः प्रतिबिम्बति । 
अनुभूयैनमत्रापि त्रिपुट्या श्रान्तिमाप्नुयात्‌॥४४॥ 

अन्वय :- आत्माभिमुखधीवृत्तौ स्वानन्दः प्रनिदिम्बति एनं त्रिपुट्या अनुभूय अत्रापि श्रान्ति 
आप्नुयात्‌ । 

“आत्मेति' । अनागतविषवसंपादनादिना दुःख मनुभूय तन्निवृत्तये मृदृशय्यादौ शयानस्प बुद्धिरन्त- 
मुं खा भवति, तस्यां च बुद्धिवृत्तौ स्वरूपत आनन्दः स्त्राभिमुखे दर्पण मुखमिव प्रतिबिम्बति, एष हि 
विषयानन्द: । अत्राप्यस्यामपि बेलायामेनं विषयानन्दमनुभूयानूभवित्रनुभवानुभाव्यलक्षणया त्रिपुटचाः श्रमं 
प्राप्नुयात्‌ ।॥॥४४॥ 

ततः कि तत्राह - 

तच्छ्मस्यापतुत्त्यरथं जीवो धावेत्‌ परात्मनि । 
तेनैक्यं प्राप्य तत्रत्यो ब्रह्मानन्दः स्वयं भवेत्‌ ॥४५॥ 
अन्वयः-तच्छमस्यापनुत््यर्थं जीवः परात्मनि धाव्येत्‌ तेनैक्यं प्राप्य स्वयं तत्रत्यः ब्रह्मानन्दः भवेत्‌ । 

'तच्छमस्येति' । तस्य त्रिपुटीदशेनजनितस्य श्रमस्यापनोदाय स एव जीवः परमात्मन्यानन्दरूपे 


ब्रह्मणि धावेत्‌ शीघ्र गच्छेत्‌ । गत्वा च तेन ब्रह्मणंक्यं तादात्म्यं गत्वा “सता सोम्य तदा सम्पन्नो भवति’ 
(छा० ६1८1१) इति श्रुतेः स्वयमपि तत्रत्यस्तस्यां सुषुप्ती स्थितौ ब्रह्मानन्दो भवेत्‌ । ४५॥ 


विषय सुख है ? ऐसी जिज्ञासा होने पर विषय सम्बन्धी स्‌ ख का स्वरूप दिखाते हुए परमसुख 
में निमग्न होने के निमित्त उस अनुभव में भी परिश्रम दिखाते हैं-- 

आत्माभिमुख जो बुद्धि की वृत्ति है उसमें अपने आनन्द का प्रतिबिम्ब पड़ता है । 
उस समय भी जीव विषयानन्द का अनुभव करके ( जानकर ) त्रिपुटी से श्रान्ति परिश्रम को 
मानता है ।।४४॥ 

अनागत विषय सम्पादन से उत्पन्न हुए दुःख का अनुभव करके उसकी निवृत्ति के लिए कोमल 
शय्या में सोता हुआ व्यक्ति अन्तर्मुख वृत्ति युक्त हो जाता है! उस बुद्धि की वृत्ति में अपना स्वरूप जो 
आनन्द उसका प्रतिबिम्ब इस प्रकार पड़ता है जैसे अपने सन्मुख दर्पण में अपना मुख मण्डल की भाँति 
प्रतिबिम्ब होता है । यही विषयानन्द कहलाता है । उस समय में भी जीव विषयानन्द का अनुभव करता 
हुआ भी अनुभविता ( ज्ञाता ) अनुभव (ज्ञान ) और अनुभाव्यरूप ( ज्ञोय ) इन त्रिपुटी से थका सा ही 
रहता है ॥४४॥ 


ब्रह्मातन्दे योगानन्दप्रकरणम्‌ 


( ७११ ) 


अस्मिन्तुपपादिते सौषुप्ते आनन्दे शकुन्यादयो बहवो दुष्टान्ताः श्रुत्युक्ता विद्यन्त इत्याह— 
हष्टान्ताः शकुनिः श्येनः कुमारश्च महानृपः । 
महाब्राह्मण इत्येते सप्त्यानन्दे श्रुती रिता: ॥४६॥ 


अन्वय : 


-दुष्टान्ताः शकुनिः श्येनः कुमारः महा नृप: महाब्राह्मणश्च इति एते सुप्त्यानन्दे 
श्रुतीरिताः । 


'दुष्टान्ता इति’ । शकुन्यादिभिः पञ्चभिद्‌्टान्तेः सुप्तावानन्दोपपाद्नेन तत्र सुख नारतीति मत 
निराकृतम्‌ ॥४६॥ 


इससे क्या प्रयोजन सिद्ध हुआ ? इसका समाधान करते हैं- 


त्रि पुटीजन्य श्रम को निवृत्ति के लिए जीव आनन्द रूप परम ब्रह्म में दौड़ कर जाता है और 
वहाँ परमब्रह्म के साथ तादात्म्य प्राप्त कर स्वयं स्‌ पुप्ति में ब्रह्मानन्द स्वरूप हो जाता है ॥४५॥ 


उस त्रिपुटी दर्शन जनित परिश्रम की निवृत्ति के लिए वही जीव परमानन्दरूप ब्रह्म में शीघ्र 
गमन करता है। और वहाँ जाकर उस परम ब्रह्म के साथ एकता सम्पादनकर, रहे सोम्य ! उस समय वह 
सत्‌ से सम्पन्न हो जाता है वह अपने स्वरूप को प्राप्त होता है! इसी से स्त्रपिति कहते हैं इस छान्दोग्य 
श्रुति के अनुसार स्वयं भी उस स॒ षुप्ति में अवस्थित ब्रह्मानन्द रूप हो जाता है ॥४५॥ 


इस उपपादित सौषुप्त आनन्द में शकुनि आदि अनेक दृष्टान्त श्रतिकथित मिलते हैं, इस प्रकार 
कहते हैं - 


पक्षी, बाज, कुमार, महाराजा और महाब्राह्मण ये सभी दृष्टान्त सुषुप्ति के ब्रह्मानन्द की सिद्धि 
के लिए श्रुति में कहे हैं ॥४६॥ 


शकुनि पक्षी श्येन पक्षी, कुमार, चक्रवर्ती राजा और महाब्राह्मण ( तत्त्व ज्ञानी ) इन पाँच ये 


दृष्टान्त हैं । अर्थात्‌ शकुनि आदिको ने सुषुप्ति में आनन्द को देखा है । इससे स षुप्ति में स्‌ख नहीं है यह्‌ 
बात ठीक नहीं है ॥४६॥ 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( ७१२ ) 


तत्र तावत्‌ 'स यथा शकुनि: पुत्रेण प्रबद्धो दिशं दिशं पतित्वाऽन्यत्रायतनमलब्ध्वा बन्धनमेवोषाश्रयते 
एत्रमेत्र खलु सोम्प तत्मतो दिण दिशं पतत्वाऽन्यत्रायतनमलब्ञत्रा प्राणमेवोपाश्रयते' प्राणबन्धनं हि सोम्य 
मनः? (छा० ६।५।२) इत्यस्य दुष्टान्तदार्ष्डान्तिकप्रातपादनपरस्य छान्दोग्य’ श्रुतिवाक्यस्याथं' स क्षेपेण 
दशेयति श्लोकद्वयेन - 
शकुनिः सूत्रबद्धः सन्दिक्षु व्यापृत्य विश्रमम्‌ । 
अलब्ध्वा बन्धनस्थानं हस्तस्तस्भाद्यपाश्चयेत्‌ ॥४७॥ 
अन्वथ :--सूत्रवद्ध: सन्‌ शकुनि: दिक्षु व्यापृत्य विश्रमम्‌ अलब्ध्वा बन्धनस्थानं हस्तस्तम्भादि 
उपाश्रयेत्‌ । 
'शक्ुनिरिति’ । हस्तादौ क्वचिदाधारपूत्रेण बद्धः शकुनि: पक्षौ आहारादिग्रहणाय दिक्षु 
प्राच्यादिषु ब्यापारं कृत्वा तत्र विश्रम विश्रम्यतेऽस्मिन्तिति विश्रमः आधारस्तमलब्ध्वा बन्धनस्थानं हस्तादिक 
मेव यथाश्चयेत्‌ ।।४७॥। 


उन दृष्टान्तों में प्रथम उस शकुनि पक्षी को दो श्लोकों से दिखाते हैं । जो इस छान्दोग्य श्रांत 
में कहा है - 

जेसे हाथ में पकड़ी हुई डोरी में बंधा हुआ पक्षी दिशा दिशाओं में उड़कर अन्यत्र स्थान न 
मिलने पर अपने बन्धन का स्थान जो हाथ और स्तम्भ आदि हैं उनका ही आश्रय लेता है। इसी प्रकार 
हे सोम्य यह मन दिशा-दिशा में उड़कर अन्यत्र स्थान न मिलने से अपने बन्धन प्राण) का ही आश्रय 
लेता है | उसी प्रकार निश्‍चय ही हे सोम्य ! यह मन दिशा में उड़कर अन्यत्र स्थान न मिलने पर प्राण 
का ही आश्रय लेता है 1 क्योंकि हे सोम्य मन" प्राणरूप बन्धन वाला है । ४७॥ 

हस्त, स्तम्भ आदि पर कहीं आधार सूत्र पर बंधा हुआ पक्षी आहार आदि ग्रहण के लिए 
प्राची आदि दिशाओं में उड़कर वहाँ विश्राम लेने का स्थान न पाकर पुनः अपने बन्धन स्थान, हस्त 
आदि पर आश्रय ग्रहण करता है ॥४७॥ 


विशेष १-- प्राणेन ब्रह्मणा वध्यते स्‌_षुप्तौ एकीभवति । 
२-- सौषुप्तअज्ञादावच्छिन्नन्रह्मणि लीनं भवति । 


ब्रह्याबन्दे योगावन्दप्रकरणम्‌ 


( ७१३ ) 


जीवोपाधिमनस्तद्व द्धर्मा धर्म फलाप्तये । 
स्वप्ने जाग्रति च भ्रान्त्वा क्षीणे कर्मणि लीयते ॥४८॥ 
अन्वय :-तद्वत्‌ जीवोपाधिमनः धर्माधर्मफलाप्तये स्वप्ने जाग्रति च श्रान्त्वा क्षीणे कर्मणि 
लीयते । 

“तथा जीवोप, धिभूतं मतोऽपि पुण्यापुण्यफलयोः स्‌ खदुःखयोरन्‌भवाय स्वप्तजाग्रदवस्थयोस्तत्र तत्र 
भ्रान्त्वा भोगप्रदे कर्मणि क्षीण सति स्वोपादानेऽज्ञाने विलीयते, तल्लये च तदुपहितो जीवः परमात्मैव 
भवतीत्यर्थः ॥४८॥ 

इदानी श्येनदुष्टान्तप्रपञ्चनपरस्य 'तद्यथाऽस्मिन्नाकाशे श्येनो वा सू पर्णो वा विपरिपत्य श्रान्तः 
स हत्य पक्षौ स्वालयायेव ध्रियत एवमेवायं पुरुपएतस्मा आनन्दाय धावति यत्र सप्तो न कंचनं कामं 
कामयते न कंचन स्वप्नं पश्यति' ( ब्रू ४।३।१४ ) इत्यस्य बृहदारण्यक वाक्यस्यार्थं स क्षिप्याह-- 

श्येनो देगेन नीडैकलम्पटः शयितुं व्रजेत्‌ । 
जीवः सुप्त्ये तथा धावे ब्रह्मानन्देकलम्पटः ॥४६॥ 

अन्वय :-श्येतः वेगेन नीडकलम्पटः शयितुं ब्रजेत्‌ तया जीवः ब्रह्मानन्दैकलम्पटः स प्त्यै 
धावेत्‌ । ड 

“घेन इति’ । यथा आकशे सर्वतः प्रचरन्‌ श्येन एतन्नामा ;पक्षी गगने स चारनिमित्तश्रमपरि- 
हाराय शायितुं शयनं कर्तृ नीडेकलम्पटः कुलायेकाभिलाषवाच्‌ ब्रजेत्‌ रशं घ्र गच्छेत्‌ तद्वदेव जीवो मन 
उपात्रिकश्चिदाभासोऽपि ब्रह्मानन्दैकाभिलाषवान्‌ स्वापाय शीघ्र ‹ गच्छेत्‌, हृदयाकाशमिति शेषः ॥४४॥ 


उसी प्रकार जीवात्मा की उपाधि मन भी पुण्य पाप के फल रूप जो सख-दुःख रूप है, उसको 
भोगने के लिए स्वप्न और जाग्रत में भ्रमण करके भोग के दाता कर्म के नाश होने पर अपना उपादान 
कारण जो अज्ञान* है उसमें लीन हो जाता है ओर मन के लय होने पर मन है उपाधि जिसकी ऐसा जीव 
परमात्मा ही हो जाता है ॥४८॥ 

अब श्येन के दृष्टान्त को विस्तारपूर्वक प्रतिपादन करनेवाले उस वृह॒दारण्य के वाक्य का संक्षेप 
से अर्थं को कहते हैं-- 

जिस प्रकार इस आकाश में शयेन व सुपणं (गरुड़) पक्षी जर्हा-तहाँ भ्रमण कर ओर थकने के 
अनन्तर अपने पंखों को सिकोड़कर अपने आलय घोंसले की ओर आ जाता है । इसी प्रकार यह पुरुष भी 
इस स्थान की और दौड़ता है। जहाँ सोने पर यह किसी भोग की इच्छा नहीं करता और न कोई 
स्वप्न देखता है !।४४।। 


विशेष --१ अज्ञानं नाम सदश्तन्कधामनिवं चनीयं त्रिगुणात्मकं ज्ञानविरोधि भावरूपं यत्किचिदिति 
वदन्ति अहमज्ञ इत्यादि अनुभवात्‌ । 
फा० ६० 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 
( ७१४ ) 


'स यथा कुमारो वा महाराजो वा महाब्राह्मणो वाऽतिघ्नीमानन्दस्य गत्वा शयीतैवमेवैष 
एतच्छेते’ ( बृ २।१।१३ ) इति कुमारादिदृष्टान्तत्रयप्रदर्शनपरं 'बालाकिब्राह्मण' गतवाक्यं श्लोकत्रयेण 
व्याचष्टे - 

अतिबालः स्तनं पोत्वा मृदुशय्यागतो हसन्‌ । 
रागद्वेषाद्यतुत्पत्तेरानन्दैकस्वभावभाक्‌ ॥५०॥ 


अन्वय :-अतिबालः स्तनं पीत्वा मृदुशय्यागतः हसन्‌ रागद्वेषाद्यतुत्पत्तेः आनन्दैकस्वभावभाक्‌ 
( अवतिष्ठते ) । 

'अतिबाल इत्यादिना' । यया स्तनंधयः शिशुः आगलं स्तनं पायपित्वा मृदुत्वादिगुणयोगिनि 
तल्पे शायितः स्व ढीयादिज्ञानशुन्यत्वेत रागादिरहितः सन्‌ सृखमूतिरेवावतिष्ठते ।।५०॥ 


जेसे आकाश में सर्वत्र विचरण करता हुआ शयेन नामक पक्षी (बाज) गमन के संचार निमित्त 
उत्पन्न श्रम को दूर करने के लिए घोंसले की ओर गमन करने की इच्छा वाला होकर दोड़ता है वैसे ही 
मन ( विग शरीर ) उपाधिक चिदाभास१ रूप जीव भी केवल ब्रह्मानन्द कीं अभिलाषा वाला होकर 
दोड़कर शीघ्र ही हूदयाऊाश में पहुंचता है ॥४४॥ 


अत्र कुमार महाराज महात्राह्मण ये तीनों जैसे आनन्द की सीमा ( अवधि ) को प्राप्त होकर 
शयन करते हैं । ऐसे ही यह जीव भी सुषुप्ति में शयन करता है यह बात बालाकि ब्राह्मण का जो 
वाक्य है उसके तात्पर्य को कहकर तीन शनोकों से कःते हैं 


जैसे अत्यन्त छोटा बालक अपने कण्ठ तक स्तनपान कराने के अनन्तर कोमल शय्या पर सुलाया 
वह अपने पराये आदि के ज्ञान रहित हुआ सुख क्री मूरति होकर रहता है ॥५०॥ 
विशेष १ - आभासस्याऽपिजडाजडविलक्षणत्वेन अनिर्वचनीयत्वात्‌ । बालाग्र के सहस्रांश परिणाम 
वाली सूक्ष्म हितानाम नाडियों में वह सत्तरह तत्त्वों का लिग शरीर रहता है । सुषुप्ति 
में जो जीव का आत्मा में प्रवेश कहा है इससे यह नहीं समझना चाहिए कि वह मुक्त 
आत्मा की भाँति स्वरूप में स्थित हो जाता है । यह स्थिति तो पूर्ण बोध होने पर होती 
है । सुषुप्त जीव का अव्याकृत माया के अंश भूत कारण शरीर से सम्बन्ध बना रहता 
है । तात्पय यह है ब्रह्म में कारण शरीर के सहित प्रवेश करता है। 


क्षह्मानन्दे योगानन्दप्रकरणम्‌ 


( ७१५ ) 


महाराज: सावँभौम: संतृप्त: सर्वभोगतः । 
मानुषानन्दसीमानं प्राप्यानन्देकमूतिभाक ।।५१॥ 
अन्वय :-सार्वभौमः महाराजः सर्वंभोगतः संतृप्तः मानुषानन्दसीमानं प्राप्य आनन्दैक 
भूतिभाक्‌ अवतिष्ठते । 
'यथा वा सार्वभौमो राजाऽविशदबुद्धित्वेपि सर्वेर्मानुषानन्दैर्यृक्तत्वात्प्रार्थनीयाभावेन रागादि- 
रहित आनन्दमूतिरेवावतिष्ठते ॥ ५१॥ 
महाविप्रो ब्रह्मवेदी कृतकृत्यत्वलक्षणाम्‌ । 
विद्यानन्दस्य परमां काष्ठां प्राप्यावतिष्ठते ॥५२॥ 
अन्वय :- महाविप्रः ब्रह्मवेदी कृतकृत्यत्वलक्षणस्‌ परमां विद्यानन्दस्य काष्ठां प्राप्य अवतिष्ठते । 
यथा वा महाविप्रो महाब्राह्मण: प्रत्यगभिन्नत्रह्मासाक्षात्कारवान्‌ अह कृतकृत्यः? इत्येवंख्पां 


विद्यानन्दस्य परमां सीमां जीवन्मुक्तता प्राप्तः परमानन्दस्वरूप एवावतिष्ठते तथा सृप्तोऽप्यानन्दरूपस्ति- 
ष्ठतीति शेषः ॥५२॥ 


जेसे महाराज चक्रवर्ती राजा निर्मल बुद्धि न होने पर भी सम्पूर्णं जो मनुष्यों के आनन्द" हैं 
उनसे युक्त होने पर भी किसी पदार्थ की भी प्रार्थना के अभाव से अर्थात्‌ लौकिक आनन्द की अवधि को 
प्राप्त होकर केवल आनन्द मूर्ति होकर रागादि से शुन्य होकर रहता है ॥५१॥ 

महान्‌ ज्ञानी प्रत्यगात्मा का साक्षात्कार करने वाला है और जिसने सव कुछ करने योग्य प्राप्त 
कर लिया है । इस प्रकार ब्रह्मानन्द की परम अवघि पर पहुंचकर आनन्द रूप ही बन जाता है ॥५२॥ 

जैसे प्रत्यग्‌ शोधित त्वं पदार्थ जीव से अभिन्न ब्रह्म का साक्षात्‌ अपरोक्ष ज्ञान महाविप्र श्रेष्ठ 
ब्राह्मण मैं कृतार्थं हूँ, मैने प्राप्त करने योग्य वस्तु को प्राप्त कर ली है । इस प्रकार विद्यानन्द की परम 
सीमा रूप अर्थात्‌ जीवन मुक्ति को प्राप्त होकर ब्रह्मानन्द स्वरूप में स्थित हो जाता है । वेतते ही सुषुप्ति 
में पहुँचा हुआ व्यक्ति आनन्द रूप बन जाता है ॥५२॥ 


विशेष १- यह लौकिक आनन्द भी ब्रह्मानन्द का ही अंश है अविद्या से विज्ञान का तिरस्कार होने 


पर अविद्या का उत्कर्षं होने पर कर्मेवश लोक में लौकिक हो गया। सा च पराकाष्ठा 
स॒ एको मानुष आनन्द ( ते० २८ ) । 


श्री पब्दशी मीमांसा 
{ ७१६ } 


नन्वेते कुमारांदयस्त्रय एव किमिति दृष्टान्तीकृताः, नाव्य इत्याशङ्कय, दुष्टान्तत्रयोदहरण- 
तात्पयंमाह-- 
मुरघबुद्धातिबुद्धानां लोके सिद्धा सुखात्मता । 
उदाहृतानामन्ये तु दुःखिनो न सुखात्मकाः ॥५३॥ 

अन्वय :—मुरधबुद्धातित्रुद्वावां तोके सुखात्मता सिद्धा उदाहृतानां अन्ये ठु दुःखिनः न 
सखात्मकाः । 
$ 'मुग्धेति' । विवेकशून्यानां मध्ये अति बालः सुखी विवेकिषु सार्वभौमः अतिविवेकिष्वानन्दात्मः 
साक्षात्कारवानेव । इतरे तु सर्वदा रागादिमत्त्वादसुखिन इते न दुष्टान्ती क्ता इत्यर्थे ॥५३॥ 

भवन्त्वेते सुखितः, प्रकृते किमायातमित्याशङ्कच, दार्ष्टान्तिक थु तिवाक्यस्य तात्पर्यमाहू 

कुमारादिवदेवायं ब्रह्मानस्देकतत्पर्‌ः । 
स्त्रीपरिष्वक्तवद्ठेद न बाह्य नापि चान्तरम्‌ ।।५४।। 
अन्वय *:-कुमारादिवत्‌ एव अयं ब्रह्मानन्दैकतत्परः स्त्रीपरिष्वक्तवत्‌ न बाह्य नापि 
चान्तरम्‌ वेद । 

'कुमारादीति' । कुमारादिवत्‌ कुमारादयो यथाऽऽनन्दभाजः एवमयमपि सुषुप्तः ब्रह्मानन्दैकतत्परः, 
ब्रह्मानन्दैक भा गित्यथंः । ब्रद्वागन्दैकपरत्वे युक्तिप्रदर्शनपरं 'तद्यथा प्रियया स्त्रिया संपरिष्वक्तो न बाह्य 
किचन वेद नान्तरमेवमेवायं पुरुषः प्राज्ञेनात्मता संपरिष्वक्तो न दाह्य किचन वेद नान्तरं’ (बृ० ४।३।२१) 
इति ज्योतिब्राद्मगगं वाज्यपर्वतोऽतुकामति-~'स्गीपरिण्व्रकतेति । यथा लोके पियया आलिङ्चितः 
कामी बाह्याभ्यन्तरविशरयज्ञानशुन्यत्वात्सुखतूतिभंवति तथा सुषुप्ती प्राज्ञेन परमात्मनैक्यं गतो जीवो 
बाह्यादिविषयज्ञानाभावादानन्दरूप एव भवति ॥५४॥ 


यदि कहो कि ये कुमार आदि तीनों ही दृष्टान्त क्यों दिये, अन्य को भी क्यों नहीं दिये इस 
शंका को दूर करने के लिए तीनों दृष्टान्तों के उदाहरण के तात्पर्य को कहते हैं - 

विवेक से शून्य मुग्ध ( बालक ) विवेक सम्पन्न लोगों में चक्रवर्ती राजा अत्यन्त विवेक प्राप्त 
लोगों में आत्मा को जानने वाला ब्रह्मवेत्ता ही सुखी है । शेष तो सभी रागादि युक्त होने से सबंदा दु:खी 
ही रहते हैं इसलिए उन्हीं लोगों का दृष्टान्त नहीं दिया है ।।५३॥ 

ठीक है ये तीनों बालक आ!दि सुखी रहेँ । प्रद्वत में बया सिद्ध हुआ यह शंका करके दृष्टान्त के 
बोधक श्रुति के वाक्य का जो तात्पर्यं उसको कहते हैं -- 

कुमारादि की भांति तीनों आ7न्द के भागी हैं । इसी प्रकार यह सुषुप्त में स्थित मनुष्य भी एक 
ब्रह्मानन्द मे तत्पर ( आसक्त ) वना रहता हे । ब्रह्मानन्श रूप मात्र होने में युक्ति दिखाते हैं । बृहदारण्य 
के वाक्य में कहा है । जैसे संसार में प्रिय स्त्री के द्वारा आलिङ्गन प्राप्त हुआ, पुरुष कामी न तो बाह्य 
और न ही आन्तर के विषय को जानता है। वाह्य आन्तर विषय ज्ञान रहित हुआ व्यक्ति सुख रूप से 
अवस्थित हो जाता है, उसी प्रकार सुषुप्तिकाल में प्राञ्ञङ परमात्मा एकता को प्राप्त हुआ जीव बाह्य 
ओर आन्तर विषयज्ञान के अभाव से ब्रह्मानन्द स्वरूप होकर स्थित हो जाता है ॥५४॥ 


ब्रह्मानन्दे योगानन्दप्रकरणम्‌ 


( ७१७ ) 


अत्र दृष्टान्तदार्ष्टान्तिकवाक्यस्थबोर्वाह्याभ्यन्तरशब्दयोविवक्षितनर्थ क्रमेण दर्शयति-- 
बाह्य रथ्यादिज' वृत्त गृहकृत्यं यथान्तरम्‌ । 
तथा जागरणं बाह्य नाडीस्थः स्वप्न आन्तरः ॥५०५॥ 
अन्वय :--रथ्यादिजं वत्तं बाह्य यथा आन्तरम्‌ गृहकृत्यं तथा जागरणं बाह्य नाडीस्थः 
आन्त रः स्वप्नः । 
'बाह्यमिति' । वृत्तं वृत्तान्तः । नाडीस्थः जाग्रद्वासनया नाडीमध्ये प्रतीयमानः प्रपञ्चः स्वप्न 
इत्युच्यते। ।५५॥ 
जीवः सुप्तौ ब्रह्मानन्दरूपेणेवावतिष्ठत इत्यत्र युक्तिप्रदशनपरायाः 'अत्र पिताऽपिता भवतिः 
(वृ० ४।३।२२) इत्यादिकायाः श्रृतेस्तात्पर्यंमाह्‌ -- 
वितापि स॒प्तावपितेत्यादौ जीवत्ववारणात्‌ । 
सुप्तौ ब्रह्मं व नो जीवः संसारित्वासमीक्षणात्‌ ।।५६॥ 
अन्वय :-पितापि सुप्तौ अपिता इत्यादौ जीवत्ववारणात्‌ सुप्तौ ब्रह्मेव सांसारित्वा समीक्षणात्‌ 
` नो जीवः। 
“पितेति' । अत्र सुप्तावाध्यासिऽनां पितृत्वादिजीवधर्माणां श्रुत्येव निवारितत्वाज्जीवत्वाप्रतीतौ 
ब्रह्मतैवावशिष्यत इत्यर्थः ॥५६॥ 


अब दृष्टान्त और दार्ष्टान्तिक वाक्य में स्थित बाह्य एवं आन्तर शब्दों के विवक्षित अर्थ को 
क्रमशः दिखाते हैँ-- 


जेसे गली आदि का जो वृत्तान्त है वह बाह्य है । एवं गृहकाये आन्तर वृत्तान्त है । इसी प्रकार 
जागरण बाह्य है और जाग्रत अवस्था कीवासना से हिता नाम की नाडी के मध्य मे प्रतीत हुआ जो स्वप्न 
है वह आन्तर है ।।५५॥ 


जीव चिदाभास सुषुप्ति दशा में ब्रह्मानन्द रूप में स्थित हो जाता है । इस विषय में युक्ति की 
बोधक अत्र पिताऽपिता भवति इस बृहदारण्यक श्रुति का तात्पयँ कहते हैं -- 


इस सुषुप्ति अवस्था में पिता भी पिता नहीं रहता अर्थात्‌ अध्यास किए (माने) जो पितृत्व आदि 
जीव के धर्ष हैं, उनकी निवृत्ति होने से जीवभाव की भी प्रतीति न होने से और मैं संसारी कर्ता भोक्ता 
हूँ जीव धर्म की अप्रतीति होने पर ब्रह्म रूपता शेष रह जाती हे ॥५६॥ 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 
( ७१८ ) 


ननू पितृत्वाद्यभिमानाभावे5पि सुखित्वादिसंसार: कि न स्यादित्याशङ्ध, संसारस्य देहाभिमान- 
मूलत्वात्तदभावे$ःभाव इति मन्वानस्तत्प्रतिपादकं 'तीर्णो हि तदा सर्वाञ्शोकान्‌ हृदयस्य भवति' 
(ब ४।३।२२) इति समनन्तरवाक्यं तात्पर्यतो ब्याचष्टे-- 
पितृत्वाद्यभिमानो यः सखदुःखाकरः स हि । 
तस्मिन्नपगते तीण: सव!ञ्छोकान्भवत्ययम्‌ ।।५७॥ 
अन्वय :- य: पितृत्वाद्यभिमानः स हि सुखद खाकरः तस्मिन्‌ अपगते सर्वातु शोकात्‌ अयं 
तीर्णः भवति । 


'पितृत्वादीति? ॥५७॥ 

ननूदाहूताभिः श्रुतिभिन सुख प्राप्तिर्मुखतोऽभिधीयमानोपलभ्यत इत्याश ङ्क्य, तत्राभिधानपरं 
'केवल्यश्रुति? वाक्यमर्थंतः पठति - 

सघुाप्तकाले सकले विलीने तमसावृतः । 
सुखरूपमुरपेतीति ब्रते ह्य'थवेणी श्रुतिः ॥५८॥ 
अन्वय : - सकले सुषुप्तिकाले विलीने तमसावृतः सुखरूपं उपंति इति हि आथर्वणी श्रतिः ब्रूते । 

'सुषुप्तीति' । सकले जाग्रदादिलक्षणे प्रपञ्चे विलीने स्वोपादानभ्रूतायां तम-प्रधानायां 
प्रकृतौ विलयं गते सति तमसा तया प्रकृत्या आवृत आच्छादितो जीवः सुखरूपं ब्रह्मोपेतीति तस्याः 
श्रुते रथः ॥1५८॥ 

अब शंका करते हैं कि पितृत्वादि का अभिमान न रहने पर भी सुख दुःख रूप से संसार क्यों 
नहीं होगा ? सांसारिक सभी धर्म देहाभिमान को लेकर होते हैं और देहाभिमान ही इसमें कारण है । 
इसलिए उसके न रहने से नहीं रहेगा उप्तके प्रतिपादक श्रुति वाक्य को व्याझ्या करते हैं। उस समय 
पुण्य-पाप से रहित होता है और हृदय के सम्पूर्ण शोको को पार कर लेता है - 

जो पितृत्व मातृत्व आदि का अभिमान जीव में है वही सुख एवं दुःख का आकर मूल का कारण 
है । उस मिथ्या भूत अभिमान को दूर कर देने पर सम्पूर्ण शोको से वह जीव तर जाता है ॥५७॥ 

पूर्वोक्त श्रुति वाक्यों से प्रधानत सुख की प्राप्ति नहीं दिखाई देती ऐसी आशङ्का कर, 

समाधान में- सुख की प्राप्ति के प्रतिपादक वाक्य को अर्थतः पाठ करते हैं-- 

सम्पूर्णं जाग्रदादि लक्षण वाले प्रपञ्च को अपने उपादान भूत तमः प्रधान प्रकृति तत्त्व में 
(आवरण शक्ति वाले अविद्या में) विलीन हो जाने पर उस तम प्रधान प्रकृति से आच्छादित हुआ यह 
जीव सुखहूपता को प्राप्त कर लेता है । इस प्रकार अथबंवेद की कॅवल्य उपनिषद्‌ रूप श्रुति 
कहती है ।।५८॥। 


विशेष १-- सुषुप्तिकाले सकले विलीने तमोऽभिभुतः सुखरूपमेति । पुनश्च जन्मान्तर कर्मं योगात्‌ स 
एव जीवः स्वपिति प्रबुद्धः ॥१२॥ 


ब्रह्मानन्दे योगानरद्वप्रकरणम्‌ 
( ७१६ ) 


न केवलमेवं श्रुतिप्रसिद्धो$थेः, कितु सर्वानुभवसिद्धो$पीत्याह -- 
सुखमस्वाप्समत्राहं न वै किचिदवेदिषम्‌ । 
इति सृप्ते सुखाज्ञाने परामृशति चोत्थितः ।।५॥ 
अन्वय :-अत्र अहं सुखमस्वाप्सं किचित्‌ न वै अवेदिषम्‌ इति सुप्ते सुखाज्ञाने उत्थितः च 
परामृशति । 
'सुखमिति’ । सुषुप्तादुत्थितः पुरुषः 'एतावन्तं कालं सुखमहमस्वाप्सं, न किचिदवेदिषम्‌’ इत्येवं 
निद्राकालीने सुखाज्ञाने परामृशति स्मरत, अतोऽपि सुप्तौ सुखमस्तीत्यवगम्यते ।॥४ &॥। 
ननु परामशस्याप्रमाणत्वात्कथं तद्बलात्सुखसिःद्धरित्याशद्भय, तस्याप्रामाण्येऽपि तन्मूलभूतानु- 
भवबलात्तत्सिद्धिरित्यभिप्रायेणाह-- 
परामर्शोऽनुभ्षूतेऽस्तीत्यासीदनुभवस्तदा । 
चिदात्मत्वात्स्वतो भाति स॒खमज्ञानघीस्ततः ।।६०॥ 


अन्वय : -परामशँः अनुभ्ूतेस्ति इति तदा अनुभवः आसीत्‌ चिदात्मत्वात्‌ सुखं स्वतो भाति ततः 
अज्ञानधीः । 

“परामर्श इति’ । परामर्श: स्मरणज्ञानमनुभूत एव विषये भवति, नाननुभूतविषय इत्यस्माद्धेतो- 
स्तदा सुप्तावनुभव आसीदित्यगम्थते । ननु सुप्तौ मनःसहितानां ज्ञानकरणानां विलीनत्वात्कथमनुभवे 
सिद्धिरित्याशङ्क॒य, कि सुखानुभवसाधनं नास्तीत्युच्यते, अज्ञानानुभवसाधनं वा ? नाद्यः स्वप्रकाश~ 
चिद्रूपत्वेन सुखस्य करणानपेक्षत्वात्‌ । न द्वितीयः स्वप्रकाशसुखबलादेव तदावरकाज्ञानप्रतीतिसिद्धे रित्यभि 
प्रायेणाह -“चिदात्मेति' । ततः स्वप्रकाशसुखादङ्गानधी रज्ञानस्य प्रतीतिर्भवर्त ति ॥६०॥ 


यह केवल श्रुति सिद्ध ही अथे नहीं है, अपितु सर्वानुभवसिद्ध भी है । इस प्रकार कहते हैं-- 


सुप्त'काल से उठा हुआ व्यक्ति कहता है कि मैंने सुप्त दशा में कुछ भी नहीं जाना 
और मैं सुखपूर्वक सोया था । इस प्रकार सुषुप्ति कालीन सुख एवं अज्ञात इन दोनों का परामर्श 
करता है ॥५६॥ 

सुषुप्ति से उठा पुरुष इतने समय तक मैं सुख पूर्वक सोया था और “मैंने कुछ भी नहीं जाना । 
इस प्रकार निद्रा कालीन सुख और अज्ञान दोनों का परामशे पूर्वक स्मरण करता है । इसलिए भी सुषुप्ति 
अवस्था में सुख है यह अनुभव से अवगत होता है ॥५६।। 


बिशेष --१ सुषुप्ति में जाग्रत और स्वप्न के भोग्य पदार्थों का ज्ञान न होने पर भी कारण अविद्या 


की (१) साक्ष्याकार (२) सुखाकार (३) अज्ञानाकार तीन वृत्तियाँ मानी जाती हैं । उक्त 
तीन वृत्तियों के मध्य साक्षी तो असंग चेतन्य मात्र रूप है। 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 
{ ७२० | 


ननु सौषुप्तस्‌खस्य स्वप्रकाशस्‌ खत्वेऽपि (ब्रह्मानन्दः स्वयं भवेत्‌’ इत्यत्रोक्तं ब्रह्मरूपत्वं न 
स भवति, मानाभावादित्याशङ्कुघ, 'विज्ञानमानन्दस्‌' (वृ ३।४।२८) इत्यादि 'वृहदारण्यक' वाक्यस्य 
सद्भावान्मैवमित्याह - 
ब्रह्म विज्ञानमानन्दमिति वाजसनेयिनः । 
पठन्त्यतः स्वप्रकाशं सुखं ब्रह्मं व नेतरत्‌ ॥६१॥ 
अन्वय ,- बाजसनेयिनः ब्रह्मविज्ञानं आनन्दं इति पठन्ति अतः स्वप्रकाशं सुखं ब्रह्मैव 
इतरत्‌ न ` 
ब्रह्म विज्ञानमिति’ ॥ ६१॥ 
कदाचित्‌ कहो कि परामर्श (स्मरण) अप्रमाण है तो केसे उसके बल से सुख की सिद्धि होगी सो 
ठीक नहीं वयोंकि परामश अप्रमाण रहे उस परामर्शं का मूल जो अनुभव उसके बल से सुख की सिद्धि को 
दिखाते हैं 
अनुभव किए पदार्थं का स्मरण हुआ करता है । इससे सुषुप्ति में अनुभव है और सुख 
तो चित्‌ रूप होने से आप ही स्वतः प्रतीत होता है । उस स्वयं प्रकाश सुख से अज्ञान भी 
भासता है ॥६०॥ 


स्मरण” उसी विषय का होता है, जिसे विषय का अनुभव हुआ हो, अननुभूत विषय में नहीं 
होता । इससे सुषुप्ति में अनुभव था यह जाना जाता है। 

प्रश्‍न उठता है सुषुप्ति में मन सहित ज्ञान इन्द्रियों की कारण शरीर अविद्या में लय होने से 
केसे अनुभव सिद्ध होगा । 

इस शंका में यह विकल्प है कि सुख के अनुभव का साधन नहीं है । यह कहते हो । वा अज्ञान 
के अनुभव का साधन नहीं यह कहते हो । इन दोनों में प्रथम तो नहीं कह सकते क्योंकि स्वप्रकाश चित्‌ 
स्वरूप सुख को इन्द्रियों की अपेक्षा नहीं है । दूसरा पक्ष भी ठीक नहीं । क्योंकि स्वप्रकाश रूप सुख के बल 
से ही उसके आवरण (ठक्रना) वाले अज्ञान की प्रतीति हो जायगी इस अभिप्राय से कहते हैं कि उस 
स्वप्रकाश रूप सुख से अज्ञान का ज्ञान सुषुप्ति में होता है ॥६०॥ 

कदाचित्‌ कहो कि सुषुप्ति कालीन सुख स्वप्रकाश रूप होने पर भी स्वयं ब्रह्मानन्द हो जाता है। 
पूर्वोक्त ब्रह्म रूप सुख नहीं हो सकता है, क्योंकि इसमें कोई प्रमाण नहीं हैं ऐसी शंका कर उत्तर देते हैं 
कि ( विज्ञानमानन्द ) इत्य, रि बृहृदारण्यक श्रुति वाक्य का प्रमाण है । इससे स्वप्रकाश सुख रूप ब्रह्म है 
अन्य नहीं है । 

ब्रह्म विज्ञात एवं आनन्दरूप हे इसलिए वह स्वयं प्रकाशस्वरूप है, इस बाजसनेयी शाखा 
वाले का कथन है कि सुषुप्ति अवस्था का सुख ब्रह्मरूप ही है इससे अतिरिक्त नहीं है ।।६१॥ 


विशेष १-- स्मरणमूलाविद्या की ही वृत्ति है। चित्रदीप में देखो २५ श्लोक तूला अविद्या की नहीं 
है । साक्षिभास्य,मूल अविद्या । 


ब्रह्मानन्दे योगानन्दप्रकरणम्‌ 


( ७२१ ) 


ननु अनुभव-स्मरणयोरेकाधिकरणत्तनियमात्‌ सुखमहस्वाप्सं, न किंचिदवेदिषम्‌ इति च 
सौपुप्तसुखाज्ञानयोविज्ञानमथशब्दवाच्येन जीवेन स्मर्यमाणत्वात्‌ तस्येव सुखा्यनुभवितृत्वं वक्तव्यमित्या- 
शङ्क, तदुपाधे।वज्ञानस्याज्ञानकार्यस्याज्ञाने विलीनत्वान्मैवमित्यभिप्रायेणाह -- 


यदज्ञानं तत्र लीनौ तौ विज्ञानमनोमथो । 
तयोहि विलयावस्था निद्राऽज्ञानं च सेव हि ॥६२॥ 

अन्वय : - यत्‌ अज्ञानं तत्र तौ विज्ञानमनोमयौ लौनौ तयोः विलयावस्था सैव हि निद्राऽज्ञान 
च ( व्यवहियते ) 

'यदज्ञानमिति’ । न किंचिदवेदिषस्‌' इति स्मरणान्यथानुपपत्त्या गम्यमानं यदज्ञानमस्ति, तत्र 
तस्मिन्नज्ञाने तौ प्रमातृप्रमाणत्वेन प्रसिद्धौ 1वज्ञानमनोमयौ विलीनो विज्ञानत्वाद्याकारं परित्यज्य कारण- 
रूपेणावस्थितौ, अतस्तदुपाधिकस्य नानुभवितृत्वमिति भावः । तत्रोपपत्तिमाह - 'तयोरिति' । हि यस्मा- 
त्तयोविज्ञानमनोमययोविलयावस्था..निद्वेत्युच्यते । विज्ञानविरतिः सुप्तिः’ इत्यभिधानात्‌ तहि निद्रायाभेव 
विलीनाङिति वतव्यमित्याशङ्कयाह ‘अज्ञानमिति’ । सेव निद्रा विद्वद्धिरज्ञाममिति व्यवह्रियत 
इत्यथः ।। ६२॥। 


कदाचित्‌ कहो कि अनुभव और स्मरण का अधिकरण एक ही होता है । अर्थात्‌ जिसको अनुभव 
होता है । उसी को स्मरण होता हे इस नियम से 'सुखमहमस्वाप्सं, न किञ्चिदवेदिषम्‌' मैं सुख में सोया, 
कुछ ज्ञान न रहा, यह जो सुषुप्ति के सुख और ज्ञान का स्मरण विज्ञान शब्द का वाच्य जो चिदाभास रूप 
जीव को हुआ है । तो उस जीव को ही सुख आदि का अनुभव भी कहना चाहिए । ऐसी शंका कर कहते 
हैं अज्ञान का कार्य जो विज्ञान है वह अज्ञान में लीन हो गया -- 

जिस अज्ञान का सुषुप्ति दशा भै अनुभव होता है । उसी अज्ञान में विज्ञानमय एवं मनोमय का 
लय हो जाता है । उन दोनों की विलय अवस्था को निद्रा कहते हैं वही निद्रा अज्ञान कहलाती है । ६२॥ 

'न किञ्चिदवेदिषम्‌' मैंने कुछ नहीं जाना यह तो प्रातःकाल उठे पुरुष को अज्ञान का स्मरण 
होता है । उस स्मरण की अन्यथा अनुपपत्ति से याने इससे अनुमान किया सुषुष्तिकाल का अज्ञान है । 
उसी अज्ञान में प्रमाता प्रमाण रूप से प्रसिद्ध जो विज्ञानमय और मनोमय है ये दोनों लीन हो जाते हें 
अर्थात्‌ विज्ञानत्व आकार आदि आकार को छोड़कर अपने कारणरूप ( अज्ञान ) "से अवस्थित हो जाते 
हैं । इसलिए सुषुप्ति अवस्था में बुद्धि उपाधि से युक्त विज्ञानमय:चिदाभास जीव अज्ञान का 
अन्‌भविता ( अनुभव ) नहीं बन सकता, क्योंकि उन विज्ञानमय और मनोमय दोनों को विलय स्थित ही 
निद्रा कहलाती है । ( विज्ञान विरति सुप्ति ) विज्ञान का जो विरात ( अभाव ) उसको ही सुषुप्ति कहते 
हैं। इस अभिधान से तो निद्रा में ही वे विज्ञानमय एवं मनोमय दोनों विलीन हो जाते यह कहना 
चाहिए । ऐसी शंका कर कहते हैं कि {वह्‌ निद्रा अर्थात्‌ सुषुप्ति ही अज्ञान है ऐसा विद्वान्‌ लोगों का 
: कहना है ॥६२॥ 


फा० ८१ 


श्री पखदणी मीमांसा 
( ७२२ ) 


नन्‌ तहि सोषुप्तसुखाद्यनुभवकालेऽसतो विज्ञानमयस्य प्रबोधे कथं तत्स्मतृंत्वमित्याश ङ्कघ, 
विलयावस्थायामपि तत्स्व रूपनाशाभावाढविलया वस्थोपाधिमदानन्दमयरूपेणानुभवितृत्वं 'विज्ञान' शब्दवाच्य- 
घनीभावोपाधिमत्त्वेन ्मृतत्वं चैकस्य घटत इत्यभिप्रायेणाह 


विलीनघृतवत्‌ पश्चात्‌ स्याद्विज्ञानमयो घनः । 
विलीनावस्थ आनन्दमयशब्देन कथ्यते ॥६३॥। 


अन्वय : विलीनघृतवतु पश्चातु विज्ञानमयः घनः स्यातु विलीनावस्थः आनन्दमयशब्देन 
कथ्यते । 

'बिलींनेति' । यथाऽरिनिसंयोगादिना विलीनं घृतं पश्चाद्वाय्दादिसम्बन्धवशाद्घनीभवति एवं 
जाग्रदादिषु भोगप्रदस्य कर्मणः क्षयवशान्तिद्रारूपेण विलीनमन्तःकरणं पुनभोगप्रदकर्मवशात्प्रबोधे विज्ञाना- 
कारेण धनीभवति अतस्तदुपाधिक आ!त्मापि विज्ञानमयो घनः स्यात्‌, स एव पूर्वं विलयावस्थोपाधिकः 


सन्नानन्दमय इत्युच्यते ।। ६३॥। 


कदाचित्‌ कहो कि जो विज्ञानमय सुषुर्तिक्ाल के सुखादि के अनुभव समय में नहीं था वह 
प्रात:काल जाग्रत के समय में उनके स्मरण का कर्ता कसे होगा, ऐसी शंका कर उत्तर देते हैं- 
विल अवस्था में भी उसके स्वरूप का नाश नहीं होता इससे विलय अवस्थारूप उपाधि वाला जो 
आनन्दमय है । उसो तो उक्त सुख का अनुभव होता है और विज्ञानमय नामकी जो सघन (दृढ़) 
घनीभाव रूप उपाधि है, उस उपाधि वाले को स्मरण होता है, इससे अनुभव और स्मरण एक में घटते 
हैं, इस अभिप्राय से कहते हैं - 


जैसे पिघला घी बाद में शीत से पुनः घनीभूत हो जाता है जम जाता है। वैसे विज्ञानमय जीव 
घन हो जाता है ओर वही विज्ञानमय विलयावस्था रूप उपाधि से युक्त आनन्दमय शब्द से कहा जाता 
है ॥६३॥ 

जसे अग्नि के स योग आदि से विलीन तपा घी पीछ वायु आदि के सम्बन्ध से घन जम जाता 
है । इसी प्रकार जाग्रत आदि अवस्थाओं में भोग के दाता कर्मों के नाश होने से निद्रा रूप से लय को 
प्राप्त हुआ अन्तःकरण भी फिर प्रातःकाल जागरण के समय भोग के दाता कर्म के वश होकर विज्ञान 
के आकार से घत होता हे । इससे विज्ञान है उपाधि जिसकी ऐसा विज्ञानमय आत्मा भी घन होता है 
और उसकी ही जब विलय अवस्था उपाधि होती है तब वही आनन्दमय कहलाता है ॥६३॥ 


"RN RN 


ब्रह्मानन्दे योगानन्दप्रकरणम्‌ 
( ७२३ ) 


'विलीनावस्थ आनन्दमय:' इत्यृक्तमेवाथं' स्पष्टीकरोति-- 
सुप्तिपूर्वक्षणे बुद्धिवृत्तिर्या सुखबिम्बिता । 
सेव तद्बिम्बसहिता लीनानन्दमयस्ततः ॥६४।। 
अन्वय : सुप्तिपूर्वक्षणे या बुद्धिवृत्तिः सुखबिम्बिता सौव इतदिबम्बसहिता ततः लीना 
आनन्दमयः ( इति अभिधीयते । । 
'सुष्तीति' । सुप्तेः पूर्वेस्मिन्नव्यवहिते क्षणे याऽन्तर्मखा बुद्धिवृत्तिः स्वरूपभूतसुखप्रतिविम्बयृक्ता 
भवति, ततः अनन्तरं तत्प्रतिविम्बसहिता सैव वत्ति्निद्राूपेण विलीना 'आनन्दमय' इत्यभिधीयते ॥६४॥ 
एवमानन्दमयस्वरूपं प्रदर्श्य, तस्येव प्रबोधकाले विज्ञानमयरूपेण स्मतृ त्वसिद्धये तदानीं सुखानु- 
भवमुपपादयति-- 
अन्तर्मुखो य आतन्दमयो ब्रह्मसुखं तदा । 
भुङ्कते चिद्बम्बयुक्ताभिरज्ञानोतान्नवृत्तिभिः ॥६५॥ 
अन्वय :--अन्तर्मुखो याः आनन्दमयः तदा ब्रह्मसुखं चिदिबम्बयुक्ताभिः अज्ञानोत्पन्तवृत्तिभिः 
भुङक्ते । 
'अन्तर्मुख इति’ । सुखप्रतिबिम्बसहितान्तर्म्‌ धी वृत्तिजनितसंस्क्रारसहिताज्ञानोपाधिको य॒ 
आनन्दमयस्तदा सुषुप्तौ ब्रह्मसुखं स्वरूपभूतं सुखं चिदाभाससहिताभिरज्ञानादुत्पन्ताभिः सुखादिगोचरा- 
भिर्वृ त्तिभिः सत्त्वपरिणामविशेषर्भुङक्तेऽनुभवति ॥ ६५॥। 


अब विलीन अवस्था वाले को ही आनन्दमय कहते हैं इसको ही स्पष्ट करते हूँ कि---- 

सुषुप्ति से पूवे क्षण में जो बुद्धिवृत्त सुख के प्रतिबिम्ब से युक्त होती है । इसके बाद वहीं 
बुद्धिवृत्ति प्रतिबिम्ब के सहित निद्रारूप से विलीन आतन्दसय कहलाती है ।।३४॥। 

सुषुप्ति के पूर्व मे अव्यवहित पहले क्षण में जो अन्तमुखी बुद्धिवृत्तिस्वरूयभूत सुख के प्रतिबिम्ब 
से युक्त होती है । अनन्तर उस प्रतिबिम्ब के सहित वही बुद्धिवृत्ति निद्राह। से होकर “आनन्दमय” 
कहलाती है ॥६४। 

इस प्रकार आनन्दमय का स्वरूप दिखाकर उसी आनन्दमय का प्रबोध काल में विज्ञानमय रूप 
से स्मरणकतृ त्व सिद्ध करने के लिए सुषुप्ति में सुख के अनुभव को कहते हैं -- 

अन्तर्मुख जो अज्ञान उपाधि से युक्त आनन्दमय है । वह सुषुप्तकाल में चिदाभास से युक्त होकर 
अज्ञातजनित वृत्तियों से सुख का भोग करता है ॥६५।। 

स्वरूपसुख सुख के प्रतिबिम्ब साहत जो अन्तरमुख, बुद्धि की वृत्ति से उत्पन्न सस्कारों से 
उत्पन्न जो अज्ञान उपाधि वाला आनन्दपम है । वह सुगुप्ति दशा में स्वरू्पभूत ब्रह्मसुख को चिदाभास 
सहित अज्ञान से उत्पन्न हुई सुखादि विषयक सत्व गुण की परिणाम विशेष वृत्तियों स भोग ( अनुभव ) 
करता है ॥ ६५।। 


श्री पत्चदशी मीमांसा 
( ७२४ ) 


ननु तहि जागरण इव 'इदानीं सुखमनुभवामि' इत्यभिमानः कुतो न स्यादित्याशङ्क्य, अविद्या- 
बत्तीनां बुद्धिवृत्तिवत्स्पष्टत्वाभावादित्यभिप्रायेणाह— 
अज्ञानवृत्तयः सूक्ष्मा विस्पष्टा बुद्धिवृत्तयः । 
इति वेदान्तसिद्धान्तपारगाः प्रवदन्ति हि ॥६६।॥ 
अन्वय :--अज्ञानवृत्तयः सूक्ष्माः बुद्धिवृत्तयः विस्पष्टा इति हि वेदान्तसिद्धान्तपारगाः 
प्रवदन्ति । 
“अज्ञानवृत्तयः इति’ । इदं कुतोऽवगतमित्यत आह इतीति’ ।॥६६।। 
नन्वानन्दमयो ब्रह्मानन्दं सूक्ष्माभिरविद्यावृत्तिभिर्भुङ क्त इत्यत्र कि प्रमाणमित्यत आहृ 
माण्ड्क्यतापनोयादिश्रुतिष्वेतदतिस्फुटम्‌ । 
आनन्दमरयभोक्तृत्वं ब्रह्मानन्दे च भोग्यता ॥॥६७॥ 
अन्वय : - माण्ड्क्यतापनीयादिश्रुतिषु एततु अतिस्फुटम्‌ आनन्दमयभोकतृत्वं ब्रह्मानन्दे च 
भोग्यता । 
“माण्ड्क्येति' । एतच्छन्दार्थमेवाह आनन्देति' ।। ६७।। 


कदाचित्‌ कहो कि जागरण के समय सुषुप्ति में सुख को जानता हूँ यह अभिमान बयों 
नहीं होता-- 

शंका-का उत्तर यह है कि सुषुप्ति दशा में अविद्या की वृत्तियाँ जाग्रत कालीन बुद्धि को तरह 
स्पष्ट नहीं होती है । इसलिए अभिमान नहीं होता, इस आशय से कहते हैं -- 

सुषुप्त दशा में अज्ञान जनित वृत्तियां सूक्ष्म होती हैं और जाग्रत में बुद्धि की वृत्तियाँ अत्यन्त 
स्पष्ट प्रतीत होती है इसलिए सुख का अनुभव हो जाता है । क्योंकि यह वेदान्त” सिद्धान्त पारंगत लोगों 
का कथन है ॥६६॥ 

अब आनन्दमय सूक्ष्म अविद्या की वृत्तियों से ब्रह्मानन्द को भोगता है इसमें प्रमाण को 
कहते हैं-- 

माण्ड्क्य एवं तापनीय उपनिषदों में यहू बात स्पष्ठ कही हुई है कि आनन्दमय भोक्ता और 
ब्रह्मानन्द भोग्य है ॥६७॥ 


विशेष - १ वेदानां अन्तोऽवसानभाग उपनिषद्‌ जीवब्रह्मअभेदबोधकवाक्यम्‌ । 


व ब्रह्मानन्दे योगानन्दप्रकरणम्‌ 


( ७२५ ) 


इदानीं 'सुषुप्तस्थान एकीभूतः प्रज्ञानघन एवानन्दमयो ह्यानन्दभुक्‌ चेतोमुख:' (माण्ड० ५) इति 
'माण्ड्क्यादि” श्रुतिगतं वाक्यमर्थत: पठति-- 
एकीशभूत: सुषुप्तस्थः प्रज्ञानघनतां गतः । 
आनन्दमय आनन्दभुक्चेतोमय वृत्तिभिः ।। ६८।। 
अन्वय : - सुषुप्तस्थः एकीभूतः प्रज्ञानघनतां गतः आनन्दमयः चेतोमय वृत्तिभिः आनन्दभुक्‌ । 
'एकीभूत इति' । सुषुप्तं सुषुप्तिः, तत्र तिष्ठतीति सुषुप्तस्थः, सुषुप्त्यभिमानीत्यर्थः । आनन्दमय 
आनन्दप्रचूरः, आनन्दभुक्‌ स्वरूपभूतमानन्दं भुङ क्त इत्यानन्दभुक्‌ चतोमयवृत्तिभिरिति चेतश्चैतन्य 
तन्मय्यस्तत्भ्रचुराः, चित्प्रतिविम्बसहिता इत्यर्थः, ताश्च ता वृत्तयश्च चेतोमयवृत्तयः, ताभिरानन्दभुगिति 
योजना ॥६८॥ 
तद्वावयगतस्य 'एकोभूत' इति पदस्यार्थमाह्‌ -- 
विज्ञानमयमुख्येर्यो रूपेयु क्त: पुराधुना । 
स लयेनैकतां प्राप्तो बहुतण्डलपिष्टवत्‌ ॥ ६६ 


अन्वय :-यः विज्ञानमयमुख्यैः रूपैः पुरा युक्तः अधुना स लयेन एकतां बहु तण्डुलंपिष्टवत्‌ 
प्राप्तः । 


'विज्ञानेति’ । यः आत्मा पुरा जागरणावस्थायां विज्ञानमयमुख्येः “स वा अयमात्मा ब्रह्म विज्ञान 
मयो मनोमयः भ्राणमयश्चक्षुर्मयः श्रोत्रमयः पृथिवीमय आपोमयो वायुमय आकाशमयस्तेजोमयोऽतेजोमयः 
काममयोऽकाममयः क्रोधमयोऽक्रोधमयः' 'बृ० ४।४।५) इत्यादिश्चुत्युक्ते रूपंराकारविशेषेर्यृरतोऽभुत्‌. स 


एवाधुना लयेन विज्ञानमनआद्यू पाधिविलये नंकतामेकाकारतां प्राप्तो गतो भवति। तत्र दृःटान्तमाह-- 
विह्विति' । बहुतण्डु्लजनितपिष्टवदित्यर्थः । ६४।। 


अब सुषुप्त स्थान इस श्रुति के वाक्य का अर्थतः पाठ करते हैं-- 


अव सुषुप्ति में स्थित आनन्दमय एकीभाव को प्राप्त हुआ, प्रज्ञानघन होकर चिदाभास रूप जीव 
से युक्त अज्ञान वृत्तियों के द्वारा आनन्द का भोग करने वाला हो जाता है ॥६८॥ 
जो सुषुप्ति अवस्था में स्थित रहने दाला सुषुप्ति का अभिमानी है। वह आनन्दमय-आनन्द 


प्रचुर अपने स्वरूप के आनन्द का चिदाभास सहित अज्ञानकृत वृत्तियों से भोग करने वाला बन 
जाता है ।।६८।। 


विशेष --१ न्रिषुधामसुयद्‌ भोग्यं भोक्ता भोगश्च यदु भवेत्‌ । तेभ्योविलक्षणः साक्षी चिन्मात्रोऽहुं- 
सदाशिवः । के० १८ | 


श्री पञ्चदशो मीमाँसा 
( ७२६ ) 


अथ प्रज्ञानघन' शब्दार्थमाह- 


प्रज्ञानानि पुरा बुद्धिवृत्तयोऽथ घनोऽभवत्‌ । 
घनत्वं हिमबिन्दून।मुदग्देशे यथा तथा ।।७०॥ 


अन्वय : पुरा प्रज्ञानानि बुद्धिवृतय अथ घनोऽभवतु यथा उद्गदेशे हिमविन्दूनां 
घनत्वं तथा । 


श्रज्ञानानीति' । पुरा पूर्वं जाग्रदादौ 'प्रज्ञान' शब्दवाच्या घटादिगोचरा या बुद्धिवृत्तयोऽभवन्‌, 
अथ सुषुप्तिक्राले घटादिविषयाभावे सति घनोऽभवत्‌ चिद्र पेणेकरलूपोऽभूत्‌ । तत्र दृष्टान्तमाह -- 
(घनत्वमिति' ॥७०॥ 


माण्डूवय श्रुतिगत एकीभुत पद का अर्थ बताते हैं-- 


जो चिदाभास पहले विज्ञानमय एवं मनोमय आदि-आदि आकारों से विशिष्ट था । वही अब 
सुषुप्ति काल में विज्ञानमय मनोमय आदि उपाधि के विलय हो जाने के कारण एकरूप बन जाता है । 
जसे बहुत से तण्डुलों को पीस कर पिट्टी बनाई गयी है ॥६८॥ 

बृहदारण्यक श्रुति कहती है कि जो यह आत्मा पहले जाग्रत अवस्था में विज्ञानमय-मनोमय- 
प्राणमय आदि आकार विशेषो से युक्त था । वही अभी विज्ञानमय आदि यह आत्मा ब्रह्म है जो विज्ञानमय, 
मनोमय, प्राणमय, चक्षुमय, श्रोतृमय, पृथ्वीमय, जलमय, वायुमय, आकाशमय, तेजोमय; अतेजोमय, 
काममथ, अक्राममय, क्रोधमय, अक्रोधमय एकीभाव को प्राप्त हो जाता है। इसमें दुटान्त देते हैं-- 
जसे बहुत से तण्डुलों को पीसकर एक पिट्टी बना दी गयी हो ॥६४॥। 


अब प्रज्ञानघन” शब्द के अर्थ का प्रतिपादन करते हैं-- 
जागरण दशा में जो प्रज्ञान रूप बुद्धि वृत्तियाँ थीं, वे सुषुप्ति में एक घन हो गयी हैं जैसे जल 


प्रदेश में हिमालय में हिम को वहुत सी बूँद परस्पर मिलकर कठिन हो जाती है ॥७०॥ 


विशेष -१ सतु घन चिदुघन आनन्द ब्रह्म तत्त्व हैं। यह माया से पोल हो गया । 


ब्रह्मानन्दे योगानन्दप्रकरणम्‌ 
( ७२७ ) 


इदानीं 'प्रज्ञानघन' शव्दार्थनिरूपणप्रसद्भादागतं किचिदाह -- 


तद्घनत्वं साक्षिभावं दुःखाभावं प्रचक्षते । 
लौकिकास्ताकिका यावद्दुःखवृत्तिविलोउनात्‌ ॥॥७१॥ 


अन्वय :--तद्घनत्वं साक्षिभावं दुःखभावं प्रचक्षते लौकिकाः ताःककाः यावद्‌ दुःखवृत्तिविलोप- 
नात्‌ (प्रचक्षते) । 


'तद्घनत्वमिति’ । यदिदं वेदान्तेषु साक्षित्वेनाभिठीयमानं प्रज्ञानघनत्वमस्ति, तदेव लौकिकाः 
शास्त्र स स्काररहिताः ताकिका वँशेषिकादयः शास्त्रिणश्च दुःखाभावं प्रचक्षते दुःखाभाव इत्याहुः । कुत इत्यत 
आह - 'यावदिति’ । यावत्यो दुःखवृत्तयस्तासां सर्वास! विलयादित्य थः ॥७१॥ 


अब प्रज्ञानघन शब्द के अर्थ निरूपण के प्रसङ्ग से आया हुआ किंचित्‌ अधिक अर्थ कहते हैं-- 


जो वेदान्त शास्त्र में साक्षिभाव प्रज्ञानघन कहा गया है उसी को लौकिक और ताकिक जन 
दुःखाभाव कहते हैं । क्योंकि जितनी भी दुःख वृत्तियाँ हैं वे सभो विलीन हो जाती है ॥७१॥ 


जो यह वेदान्तों में साक्षीरूप से कहा प्रज्ञ।नघनत्व है उसी को ही लौकिक मनुष्य शास्त्र 


सस्कार रहित साधारण जन और -ताकिक वेशेषिक आदि शास्त्रज्ञ लोग दुःखाभाव कहते हैं । क्यों 
कहते हैं ? 


उत्तर- यह है कि जितनी भी दुःख की वृत्तियाँ हैं। वे सब की सब सुषुप्ति अवस्था में विलीन 
हो जाती है । दुःख रूप वृत्तियों का विलय हो जाता है ॥७१॥ 


जागरण अवस्था में “प्रज्ञान” शब्द के टाच्य घटादिविषयक जो बुद्धि वृत्तियाँ थी, वे सबकी 


सब सुषुप्ति में घटादि विषय के न रहने पर घन" =चिद्रप से एकरूप हो जाती है । इसमें दुष्टान्त देते 
हैं - जेसे जल के बिन्दु घन (कठिन) हो जाती है ॥७०॥ 


श्री पञ्चदशीं मीमांसा 


( ७२८ ) 


पूर्वोदाहतश्रुतिवाक्यगत 'चेतोमुख' शब्दार्थमाह-- 

अज्ञानबिम्बिता चित्स्यान्मुख मानन्दभोजने । 
भुक्तं ब्रह्मसुखं त्यक्त्वा बहिर्यात्यथ कर्मणा ॥७२॥ 

अन्वय : अज्ञानबिम्बिता चित्‌ आनन्दभोजने मुखं स्यात्‌ भुक्तं ब्रह्मा सुखं त्यक्त्वा अथ कर्मणा 
बहिर्याति । 

'अज्ञानेतः । आनन्दभोजने सोषुप्तब्रह्मानन्दास्वादने मुखं साधनमञ्ञानबिस्विता चित्स्याद्‌ 
अज्ञानवृत्तो प्रतिबिम्त्रितं चेतन्यमेव भवेत्‌ । ननु सुषुप्तावानन्दमयरूपेण जीवेन ब्रह्मासुखं चेद्भुज्यते तहि 
तत्परित्यञ्याथ बहिः कुतो जागरणं दुःखालयमागच्छेदित्यत आह - 'भुक्तमितिः । पुण्यापुण्यक मंपाशबद्ध- 
तत्रात्तेन प्रेरितो जीवः साक्षात्कृतमपि ब्रह्मानन्दं परित्यज्याथ बहिर्याति, जागरणादिकं गच्छतीत्यर्थः ॥७२॥। 


अब पुर्वोक्त श्रुति वाक्य के “चेतोमुख” शब्द का अर्थ कहते हैं -- 


अज्ञानवृत्ति में प्रतिबिबिम्त चित्‌ रूप ही है सुप्तदशा में ब्रह्म सुख का आस्वादन करने में साधन 
और कमं द्वारा प्रेरित जीव अनुभव किये हुए ब्रह्म सुख को त्यागकर बाहर आ जाता है ।।७२॥ 


सुषुप्तिकाल का जो ब्रह्मानन्द उसके आस्वादन करने में साधन अज्ञानवृत्ति में प्रतिबिस्बित 
चैतन्य ही है । अब शंका करते हैं कि सुषुप्ति में आनन्दमय होकर जीव ब्रह्म सुख भोगता है । तो ब्रह्म 
सुख को त्यागकर बाहर दुःख के स्थान रूप जागरण को क्यों आता है । उत्तर में कहते हैं पुण्य पाप रूप 
पाश में बंधा हुआ होने के कारण उस कर्म द्वारा प्रेरित होकर जीव भुज्यमान ब्रह्म सुख को छोड़कर बाहर 
आ जाता है । जाग्रत अवस्था में चला जाता है ॥७२॥ 


विशेष १- जैसे घर में स्थित माता की गोद में से उठा बालक बाहर जाकर अन्य बालकों के साथ 
खेल करता है । जब खेल से थककर माता की गोद में बेठकर घर के सुख को अनुभव 
करके श्रम से निवृत्त होता है। जब बालक बुलाते हैं। तब खेल को बाहर जाता है। 
इसी प्रकार सुषुप्ति में स्थित अज्ञान जो कारण शरीर उस अविद्या माता के विक्षेपशक्ति 
अंश रूप गोद से उठा जो चिदाभास से मुक्त अन्तःकरण रूपी बालक जो जाग्रत या स्वप्न 
रूप बाहर के प्रदेश में जाकर क्रिया के निमित्त भ्रारब्ध कर्मरूप अन्य बालकों के सांथ 
व्यवहार रूप कमे करता । जब जाग्रत स्वप्न के भोम प्रद कमे की उपरति हो जाने पर 
फिर सुषुप्ति में अज्ञान रूप माता की गोद में विलीन हो जाता है। सुषुप्ति रूप घर में 
स्वरूप भूत ब्रह्मानन्द को अनुभव करके जाग्रत स्वप्न रूप व्यापार जन्य श्रम को दूर 


करता हे: 


ब्रह्मानन्दे योगानन्दप्रकरणम्‌ 


एतत्कुतो$वगम्यत इत्याशङ्कध, पुनश्च जन्मान्तरकर्मयोगात्स एव जीवः स्वपिति प्रबुद्धः’ 
( के० १४) इति 'केवल्य' श्रुतिवाक्यादिति मन्वानस्तद्वाक्यमर्थतः पठंस्तदभिप्रायमाह 


कर्म जन्मान्तरेऽभूच्चत्त्योगाद्बुध्यते पुन: । 
इति केवल्यशाखायां कर्मजो बोध ईरितः ॥७३॥ 
अन्वय : -कमजन्मान्तरे भुयात्‌ तद्योगात्‌ पुतः बुध्यते इति केवल्यशाखायां बोध: कमंजः 


ईरितः । 
'कर्मेति’ ॥७३॥ 
सुप्तौ ब्रह्मानन्दोऽनुभूत इत्यत्र लिङ्ग चाह-- 
कंचित्कालं प्रबुद्धस्य ब्रह्मानन्दस्य वासना । 
अनुगच्छेद्यतस्तूषणीमास्ते निविषयः सुखी ॥७४॥ 
अन्वय :- प्रबुद्धस्य ब्रह्मानन्दस्य वासना कंचित्कालं अनुगच्छेत्‌ ततः तिविषयः सुखी तूष्णी 
आस्ते । 


'कंचिदिति” । प्रबुद्धस्य जागरणं प्राप्तस्यापि कंचित्कालं स्वल्पक्रालपर्यंन्तं सुप्तावनुभुतस्य 
ब्रह्मानन्दस्य वासना स॒स्कारोऽनुगच्छेदनुगच्छति। कुत एतदवगम्यत इत्यत आह-'यत इति' यतः कारणात्‌ 
प्रबोधादौ निविषयो त्िषयानुभवरहितोऽपि सुखी सन्‌ तूऽणीमास्तेऽतोऽवगम्यत इत्यथः ७४॥ 


यह किससे प्रतीत होता है यह्‌ शंका करके इस कैवल्य श्रुति के वाकय का अर्थंतः पाठ करते हैं- 

जो जन्मातन्र में सम्पादित किये हुए पुण्य पाप रूपी कर्म थे । वे सभी जीव के भोग के लिए 
पुनः जाग्रत हो जाते हैं । यह केवल्प उपनिषद्‌ में जागरण को कर्म से उत्पन्न हुआ कहा है ॥७३॥ 

अब सुषुप्ति दशा में ब्रह्मानन्द का अनुभव होता है । इस विषय में हेतु कहते = 

प्रबुद्ध = जणे मनुष्य को किचित्‌ कालपर्येन्त ब्रह्मानन्द का सस्कार अनुगत रहता है । क्योंकि 
विषय के अनुभव रहित हुआ भी सुखी होकर चुपचाप तूष्णीभाव में पड़ा रहता है ॥७४॥ 

जगे सुप्त दशा से उठे हुए पुरुष को कुछ अवधि तक सुषुप्त कालीन अनुभूत ( भोगे ) ब्रह्मानन्द 
की वासना अनुगत होती रहती है । यह्‌ के से ज्ञात होता है | सुप्त अवस्था से उठने पर हम अनुभव करते 
हैं कि चिदाभास जागरण के आरम्भ में किसी भी विषय का अनुभव न करता हुआ भी, सुखी होकर 
तूष्णी भाव पूर्वक चुपचाप बेठा रहता है । इसीलिए सुषुप्ति में इसको सुख था और इससे प्रतीत होता है 
कि सुषुप्ति में ब्रह्मानन्द का अनुभव हुआ था ॥ ७४ 


फा० 5१ 


श्री प्च दशी मीमांसा 


( ७३० ) 


तहि तूष्णीं कुतो नावतिष्ठत इत्यतआह-- 
कर्सभिः प्रेरितः पश्चान्नानादुःखानि भावयन्‌ । 
शनेविस्मरति ब्रह्मानन्दमेषोऽखिलो जनः ,।।७५॥। 
अन्वय :--कर्मेभिः प्रेरितः पश्चात्‌ नानादुःखानि भावयन्‌ शनैः एषः अखिलः जनः ब्रह्मानन्दं 
विस्मरति । 
“कर्मेभिरिति' । कर्म भिः पूर्वोत्तैर्नोदितः सर्वोऽपि प्राणी पश्चान्नाताविधानि दुःखान्यनुस दधानः 
शनेब्रेह्मानन्दं विस्मरति ।।७५॥ 
इतोऽपि ब्रह्मानन्दे न विभ्रतिपत्तिः कार्येत्याह -- 
प्रागूर्ध्वमपि निद्रायाः पक्षपातो दिने दिने । 
ब्रह्मानन्दे नृणां तेन प्राज्ञोऽस्मिन्विवदेत क: ॥॥७६॥ 
अन्वय : -निद्रायाः प्राक्‌ ऊध्वं अपि दिने दिने पक्षपातःतेन नृणां अस्मिन्‌ ब्रह्मानन्दे कः प्राज्ञः 


विवदेत । 

“प्रागिति! । प्रत्यहं सनुष्याणां निद्रायाः प्रागर्ध्वमपि निद्रारम्भे निद्रावसाने च ब्रह्मानन्दे स्ने- 
हो$स्ति. यतो निद्रादौ मृदुशय्यादि संग्रादयन्ति, तदवसाने च तं परित्यक्तुमशकतास्तूष्णीःमासते, तेन का रणेन 
अस्मिन्ञानन्दे को बुद्धिमान्तिवदेत ? न कोऽपीत्यथं ॥७६॥ 


शंका ~तो फिर सभी काल तूऽ्णीभाव में क्‍यों नहीं बैठा रहता है उसका उत्तर देते हैं- 

पूर्वोक्त कर्मो से प्रेरित हुआ यह सम्पूर्ण जन पश्चात्‌ अनेक प्रकार के दुःखों का चिन्तन करता 
हुआ ब्रह्म सुख को धीरे-धीरे विस्मृत कर बैठता है ॥७५॥ 

इससे भी सुषुप्ति के ब्रह्मानन्द में विवाद नहीं करना चाहिए इस प्रकार कहते हैं-- 

प्रतिदिन मनृष्यों का निन्द्रा से पूर्वं और निन्द्रा से पश्चात्‌ भी ब्रह्मानन्द में “प्रतिदिन स्नेह 
'झुकाव) रहता है । इसलिए इस ब्रह्मानन्द के विषय में कौन बुद्धिमान विवाद करेगा ॥७६॥ 

नित्य प्रति मनुष्यों का निद्रा से पूर्वं भी और निद्रा के आरम्भ से लेकर अवसान पर्यन्त ब्रह्मानन्द 
में स्नेह रहता है । इसलिए निद्वादि में मृढु शय्यादि का सम्पादन करते हैं और उस निद्रा के अन्त में भी 
उस सुख को छोड़ना नहीं चाहते हैं ओर चुपचाप बैठा हुआ उसका स्मरण करता है । इसी कारण से इस 
ब्रह्म क आनन्द के विषय में कौन बुद्धिमान्‌ विवाद करेगा ? कोई भी व्यक्ति विवाद में नहीं 
पड़ेगा ॥७६॥ 


ब्रह्मानन्दे योगानन्दप्रकरणम्‌ 


( ७३१ ) 


चौदयति-- 
ननु तूष्णींस्थितौ ब्रह्मानन्दशश्‍चेद्भाति लौकिका: । 
अलसाश्चरितार्था: स्युः शास्त्रेण गुरुणात्र किम्‌ ।।७७।। 


अन्वय :--ननु तृष्णीं स्थितौ ब्रह्मानन्दश्चेद्‌ भाति लोकिकाः अलसाः चरितार्थाः स्युः अत्र गुरूणा 
शास्त्रण किम्‌ । 


'नन्विति’ । गुरुशुश्रूषादिलभ्यस्य ब्रह्मानन्दानुभवस्य तुष्णींस्थितिमात्रलभ्यत्वे गुख्णुश्रूषादिषूरवेक 
श्रवणादिकं वृथा स्यादित्यर्थः ॥७७॥ 


इस पर शंका करते हैं-- 


यदि चपचाप बैठे रहने से यदि वह ब्रह्मानन्द मिले तो फिर साधारण लोग प्रमादी लौकिक 


मनुष्य आलस्य से ही चरितार्थ कृतकृत्य हो जायेंगे । इस ब्रह्म सुख की प्राप्ति में शास्त्र से और गुरु से 
वया प्रयोजन है ॥७'७॥ 


गुरु जनों की सेवा शुश्रबा* आदि से प्राप्त होने वाला ब्रह्मानन्द का अनुभव (ज्ञान) तूऽणीभाव 


स्थिति मात्र से प्राप्त होने पर गुरु शुश्षादि पूर्वक किये हुए श्रवण मननादि साधन निरर्थक हो 
बायेगा ।।७७॥ 


विशेष १ -संस्कृतैः प्राकृतेश्चेव गद्य पद्याक्षरैस्तथा, देशभाषादिभिः शिष्यं बोधयेत स गुरुःस्मृतः ॥ 
गुशब्दस्त्वन्धकारः स्यात्‌ रुशब्दस्तन्निरोधकः अन्धकारनिरोचित्वाद्‌ गुरुरित्यञि धीयते । 
आचार्यवान्‌ पुरुषो वेद० छा” ६।१४।२। श्रतं ह्येव मे भगवद्‌ दुशेश्य आचार्या द्धेव 
विद्या विदिता साधिष्ठं प्रायति ( छा० ४।६।३ ) 


आचार्यवान पुरुष ही सत्‌ स्वरूप ब्रह्म को जानता है। नारद जी ने सनकादिङों से 
कहा-मैंने श्रीमान्‌ जेसे ऋषियों से सुना है कि आचार्य से जानी गयी ब्रह्मा विद्या ही 
अतिशय साधुता को प्राप्त होती है। तब सनकादि आचार्य ने उसे .उसी ब्रह्म विद्या का 
उपदेश किया तद्विज्ञाताथ स गुच्मेवाभिगच्छेत्‌ समित्पाणिः श्रोत्रियः ब्रह्मनिष्ठं 
( मु० १।२।१२ ) तत्‌ = उस नित्य ब्रह्मा तत्त्व का साक्षात ज्ञान प्राप्त करने के लिए तो 
हाय में समिधा लेकर श्रोत्रिय ओर ब्रह्मनिष्ठ के पास ही जाना चाहिए । 


श्री पञ्चदशी मीर्मासा 


{ ७१३२ } 


“अयं ब्रह्मानन्द’ इति ज्ञाते सति दृताथंता भवरयेद,तदेव गुरुशुश्रृषादिव मन्तरेण न संभवतीत्याह- 
बाढं ब्रह्मेति विद्यशचेत्कृतार्थास्तावतेब ते। 
गुरुशास्त्रे बिनाऽत्यन्तं गम्भीरं ब्रह्मा वेत्ति कः ।।७८॥ 
अन्वय :-बाढं ब्रह्म इति विद्यः चेत्‌ तावतैव ते कृतार्थाः अत्यन्तं गम्भीरं गुरुशास्त्रे बिना 
ब्रह्म कःवेत्ति। 
'बाढ़मिति' । अत्यन्तं गम्भीरं दुरवगाहमवाङ मनसगम्यं सर्वज्ञं सर्वान्तरं सर्वात्मरूपं ब्रह्म गुरुशास्त्रे 
विहायान्येत केनाप्युपायेन को जानीयात्‌ ? न कोऽपीत्यर्थः ।।७८॥। 
ननु त्वद्वाक्यादेव ब्रह्मानन्दं जानतो मम न कृतार्थता लभ्यत इत्याशङ्कानुवादपूर्वंकं सोपहास- 
मुत्तरमाह -- 
जानाम्यहं त्वदुक्त्याऽद्य कुतो मे न कृताथता । 
शण्वत्र त्वाहशो वृत्त प्राज्ञ मन्यस्य कस्यचित्‌ ।॥॥७८॥ 
अन्वय : - अहुं जानामि अद्य त्वय वत्या ये कृतार्थता कुतो न अत्र प्राज्ञ मन्यस्य कस्यचितु वृत्त 
त्वादृशः श्रुण्‌ । 
'जानामीति' ॥७४५॥ 


'अयं ब्रह्मानन्द:' यह ब्रह्मानन्द है, इस प्रकार ज्ञात हो जाने पर कृतार्थता हो जाती है । किन्तु 
वह ब्रह्म का ज्ञान गुरुणुश्रूषा के बिना असम्भव है इस पर कहते हैं---- 

ठीक है यह ब्रह्मसुख है यदि ऐसा समझ लिया तब तो इतने से ही वे कृतार्थ हैं परन्तु ऐसा 
कौन पुरुष है जो गुरू ओर शास्त्र के बिना उस ब्रह्म को जानता है । अत्यन्त गम्भीर मन वाणी का 
अविषय दुजंय सर्वज्ञ सर्वात्मछप सवक्रे आन्तर अवस्थित रहने वाला है। गुरू शास्त्र को छोड़कर उस 
सर्वज्ञ ब्रह्मतत्त्व को कोई भी किसी भी उपाय से बोध नहीं कर सकता है ॥॥७८॥ 

शका - आपके वाक्य से ही ब्रह्मानन्द को जानने वाले मुझे कृतार्थता नहीं मिली है इस शंका का 
अनुवाद करके उपहास सहित उत्तर देते हैं-- 

आज मैंने आपकी युक्ति द्वारा ब्रह्म सुख को पा लिया है फिर भी मेरी कृतार्थता क्यों नहीं हुई 
इसमें अपने जैसे किसी अपने को बुद्धिमान्‌ मानने वाले का वृतान्त सुना ॥७६॥ 


ब्रह्मानन्दे योगानन्दप्रकरणम्‌ 


(७३३ ) 


तमेव वृत्तान्तं दर्शयति-- 
चतुर्वेदविदे देयमिति श्छृण्वन्नवोचत । 
वेदाश्चत्वार इत्येवं वेद्मि मे दीयतां धनम्‌ ।।८०॥ 

अन्वय :--चतुर्वेदविदे दयं इति शृण्वन्‌ अवोचत वेदाश्चत्वारः इत्येवं वेदिम मे धनम्‌ दीयतां । 
“चतुर्वेदेति’ । कश्चिच्चतुर्वेदविदे कस्मैचिदिदं बहुधनं दातव्यमिति एवविधं वाक्यं श्रृत्वा 
वेदाश्चत्वार इत्यस्मादेव वाक्यादहं वेदिम, अतो मे दीयतामिति वक्ति तद्वद्‌ भवानपीत्यर्थः ॥८०॥ 

ननु वेदाश्चत्वार इति यो वेद स वेदगतां संख्यामेव वेति, न तु वेद।ना स्वरूपमिति चोदयति-- 

संख्यामेवैष जानाति न तु वेदानशेषतः । 


यदि तर्हि त्वमप्येवं नाशेषं ब्रह्म वेत्सि हि ।।८१॥ 


अन्वय : - एष संख्यां एव ज।नाति अशेषतः वेदान्‌ तु न, यदि तहि त्वमपि एवं अशेषं ब्रह्म हि 
न वेत्सि। 

'संख्यामिति' । साम्येन समाधत्ते- तर्हीति’ । एवं चतुर्वेदाभिज्ञ मन्य इव त्वमप्यशेषं सम्पूर्ण 
यथा भवति तथा ब्रह्म न वेत्सि नैव जानासि ॥८१॥ 


उसी वृत्तान्त को दिखाते हैं - 


ऋग्वेदादि ( चारों ) वेदों के ज्ञाता के लिए गौ धन आदि देना चाहिए । इस प्रकार वचन 


श्रवण करता हुआ किसी ने कहा है कि वेद चार ही है, ऐसा मेँ जानता हूँ । अतः मुझे घन 
दिया जावे ॥८०॥ 


किसी चारों वेद के जानने वाले विद्वान्‌ को सब धन देना चाहिए, इस प्रकार वाक्य सुनक़र 
वेद चार है, यह तो आपके कथन से मैं भी जानता हूँ। कि वेद चार ही है इसलिए मुझे धन दे दो यही 
आपका कथन है ।।5०॥ 


शंका - वेद चार है ऐसा जानने वाला वेद की संख्या को ही जानता है। किन्तु वेदों के स्वरूप 
को नहीं जानता हे इस प्रकार आक्षेप करते हैं- 


यह केवल संख्या को ही जानता है किन्तु सम्पूर्णतया वेदों के तत्त्व को नहीं जानता है, तुम ब्रह्म 
तत्त्व को अशेष पूर्णतया नहीं जानते हो, इसलिए कृतार्थता नहीं मिलती है ॥८१॥ 
समानता का समाधान करते हैं -यह तो वेदों की चार सख्या =गिनती को ही जानता है। 


किन्तु वेदों के स्वरूप को नहीं जानता है । जसे उसी प्रकार अपने आपको चार वेदों के ज्ञाता मानने वाले 
तुम ब्रह्म को अच्छी प्रकार नहीं जानते हो ॥८१॥ 


श्री पश्चदशी मीमांसा 


( ७३४ ) 


ननु संख्यातिरिक्तवेदस्वरूपभेद इव स्वगतादिभेदशून्ये आनन्दरूपे ब्रह्मणि अज्ञायमानस्याशस्वा- 
भावादसंपूणंज्ञानित्वोपालम्भो न घटत इति चोदयति-= 


अख ण्डेकरसानन्दे मायातत्कार्यवाजिते । 


अशेषत्वसशेषत्ववार्तावसर एव क: ॥।८२॥। 
अन्वय : -मायातत्कायंवजिते अखण्डेकरसानन्दे अशेषःवसशेषत्ववार्तावसर एव कः। 
'अखण्डेकेति' ॥८२॥ 
्रह्मज्ञानेऽ'यशेषत्वादिकं दशेयितं ब्रह्म जानामी'ति बदन्तं विकल्प्य, पृच्छति-- 
शब्दानेव पठस्याहो तेषामर्थं च पश्यसि । 
शब्दपाठेऽर्थबोघस्ते संपाद्यत्वेत शिष्यते ॥८३॥ 
अन्वय :--शव्दान्‌ एव पठसि अहो तेषां अर्थ च पश्यसि शब्दपाठे ते अर्थवोधः संपाद्यत्वेन 
शिष्यते । 
“शब्दानिति' । किमखण्डेकरसमद्वितीयसच्चिदानन्दरूपमित्यादिशब्दानेब पठसि, आहो अथवा 
तेषां शब्दानामर्थ स्वगतादिभेदशुन्यत्वादिकं च पश्यसि जानासि ? इति विकल्पार्थः । आद्ये पक्षे सावशेषत्वं 
दशयति -'शब्दपाठ इति’ ॥८३॥ 


शंका -जैसे संख्या से अतिरिक्त वेद के स्वरूप का भेद है, वैसे स्वगतादि भेद रहित आनन्दरूप 
निरंश ब्रह्म में अज्ञानमय अभाव न होने के कारण मैं अपुणं ज्ञानी हूँ यह बात तेरे लिए नहीं हो सकती है। 
इस प्रकार आक्षेप करते हैं -- 

माया और उसके कार्य प्रपञ्च से शून्य अखण्ड एक रस ब्रह्मानन्द में पूर्णत्व और अपूर्णत्व कहने 
का स्थान ही कहाँ है ? अतः ब्रह्म के पूर्ण ज्ञान न होने से कृतार्थता का निषेध असङ्गत है ॥5२॥ 

ब्रह्म ज्ञान में भी अशेषत्वादिक दिखाने के लिए “मैं ब्रह्म को जानता हूँ” ऐसा बोलने वाले के 
प्रतिविकल्प करके पूछते हैं-- 

शब्द को ही केवल पढ़ते हो अथवा उसके अर्थ को भी देखते हो । यदि शब्द पाठ में ही लगे हो 
तो तुम्हें अभी अर्थ ज्ञान प्राप्त करना रह गया है ।।८३॥। 

क्या अखण्ड एक रस अद्वितीय सच्चिदानम्द रूप इत्यादि शब्दों को ही रटते हो, अथवा उन 
शब्दों के स्वगतादिभेद शून्य अर्थ को जानते हो? प्रथम पक्ष में सारांशत्व दिखाते हैं यदि शब्द का 
रट्ना दै तो तुम्हारे लिए अर्थ बाध अर्थात्‌ ब्रह्म साक्षात्कार का सम्पादन करना अवशिष्ट रह 
गया है ।।८ ३।। 


विशेष १--अखण्डएकरस - सजातीयविजातीयस्वगतभेदशुन्यार्थत्वम्‌ । 


ब्रह्मानन्दे योगानन्दप्रकरणम्‌ 
७३१५ } 


द्वितीयेऽपि तहर्शयति-- 
अथे व्याकरणादुबुद्धें: साक्षात्का रो$वशिष्यते । 
स्यात्कृतार्थत्वधीर्ावत्तावद्गुरुसुपास्व भोः ।॥८४॥। 

अन्वय : -अर्थे व्याकरणात्‌ उुद्धोः साक्षात्कारः अवशिष्यते यावत्‌ क्ृतार्थंत्वधीः स्यात्‌ तावत्‌ 
भोः गुरु उपास्व । 

‘अथे इति’ । व्याकरणादित्युपलक्षणं निगमादेः ! व्याकरणादिना परोक्षज्ञाने सम्पादितेऽपि 
स'शयादिनिरासेनापरोक्षीकरणमतवशिष्यते तहि कदा सम्पूर्णत्वं ्ञानस्येत्याश छुच, तदर्वाध दशंयति- 
*स्यादिति’ । यदा कृतार्थत्वबुद्धिहत्पद्यते तदा ज्ञानस्य सम्पुर्णताऽवगन्तव्येत्यर्थः ।। ८४॥ 

एवं प्रासङ्गिकं परिसमाप्य, प्रकृतमेवानुसरति -- 

आस्तामेतद्यत्र यत्र सुखं स्याद्विषयेविना । 
तत्र सर्वत्र विद्ध्येतां ब्रह्मानन्दस्य वासनाम्‌ ॥८५॥ 

अन्वय :---एतत्‌ आस्तां यत्र यत्र विषयैविना सुखं स्यात्‌ तत्र सर्वत्र एतां ब्रह्मानन्दस्य 

वासनां विद्धि । 


'आस्तामिति’ । यत्र यत्र यस्मिन्यस्मिन्काले तूष्णींभावादौ विषयानुभवमन्तरेण सुख भवति, 
तत्र तत्र सुखस्य विषयजन्यत्वामावात्सामान्याहंकारावृतत्वाच्च वासनानन्दत्वरमवगन्तव्यमित्यर्थः ॥८५॥ 

अर्थं बोध रूप द्वितीय पक्ष में भी सात्र्यवत्व (शेष) दिखाते हैं - 

व्याकरण से अथ बोध कर लेने पर भी ब्रह्मासाक्षात्कार करना अवशिष्ट रह गया है। जब तक 
कृतार्थता का ज्ञान न हो तब तक हे प्रतिपक्षिन्‌ ! सद्गुरु की उपासना करो ॥८४॥ 

व्याकरण यह उपलक्षण है निगमादि शास्त्रों से परोक्षज्ञान सम्पादन कर लेने पर भी स शय, 
विपर्यंय आदि अविद्या के दोषों को दूर करने के लिए अपरोक्षज्ञान अवशिष्ट है। तब वह ज्ञान की 
सम्पूणेता को कब प्राप्त करेगा । 

इस शंका का उत्तर उसकी अवधि को दिखाते हैं कि जब तक आपकी यह बुद्धि हो कि मैं 
कृताथ हूँ । तब तक गुरू की उपासना करो । कृतार्थ बुद्धि की ब्रह्मज्ञान की सम्पूर्णता है ॥८४॥ 

अब प्रसङ्ग से प्राप्त विषय को समाप्त करके अब प्रकृत विषय का ही .अनुसरण करते हैं- 

यह सब बातें छोड़ दो और प्रकृत ब्रह्मानन्द विषय को ही कहते हैं । जिस-जिस अवस्था में 
विषयों के बिना ब्रह्म सुख होता है, उस-उस काल में ब्रह्मानन्द की इस वासना को जानो ॥८५॥ 

जिस तुष्णीभाव वाली दशा में शब्दादि विषयों से उत्पन्न हुए सुख के बिना ब्रह्म का ही सुख 


प्राप्त होता है । उस काल में सुख विषय जन्य न होते से तथा सामान्य अहंकार" से आवृत (ढका) होने 
के कारण वासनानन्द जानना चाहिए ॥८५॥ 


विशेष १- अहंकार तीव प्रकार का है, सामान्य, विशेष, शुद्ध अहंकार, सामान्य अहुंकार = अस्मिता 
अहंकारस्य सूक्ष्मावस्था विशेषदेहादो अहुंबुद्धिः । 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( ७३६ ) 


एवं ब्रह्मानन्दवासनानन्दो दर्शयित्वा इदानीमानन्दत्रेविध्यनियमनायात्माभिमुखधीवृत्तावित्य- 
त्रोक्तमेव विषयानन्दं पुनरनुवदति-- 
विषयेष्वपि लब्धेषु तदिच्छोपरमे सति । 
अन्तमु खमनोवृत्तावानन्दः प्रतिबिम्बति ॥८६॥ 
अन्वय :-विषयेषु अपि लब्धेषु तदिच्छोपरमे सति अन्तर्मुखमनोवृत्तौ आनन्दः प्रतिबिम्बति । 
'विषयेष्वपीति' । यदा यदा स्रगादिविषयलाभात्तत्तदिच्छोपरमो भवति तदा तदा मनस्यन्तर्मुखे 
सति तस्मिन्‌ यः स्वात्मानन्दः प्रतिबिम्बितो भवत्ययं विषयानन्द इत्यर्थः ।। ८ ६।। 


फलितमाह 
ब्रह्मानग्दो वासना च प्रतिबिम्ब इति त्रयम्‌ । 


न्तरेण जगत्यस्मिन्नानन्दो नास्ति कश्चन ।।८७॥ 

अन्वय: ब्रह्मानन्दः वासना प्रतिबिम्बः च इति त्रयम्‌ अन्तरेण अस्मिन्‌ जगति कश्चन आनन्द: 
नास्ति । 
'ब्ृह्मानन्द इति’ । उक्तप्रकारेण स्वप्रकाशतया सुषुप्तौ प्रतिभासमानो यो ब्रह्मानन्दोः, यश्च तूष्णीं 
स्थितौ विषयानुभवमन्तरेण प्रतीयमानो वासनानन्दः, योऽप्यभीष्टविषयलाभादन्तर्मुखे मनसि प्रतिबिम्बितो 
विषयानन्दः, एतत्त्रितयातिरेकेणास्मित्‌ जगति न कश्चिदानन्दोऽस्त्‌ । ननु 'आनन्दस्त्रिविधो ब्रह्मानन्दो 
विद्यासुखं तथा विषयानन्दः” (प्र ११।१।११) इत्यनेन प्रकारेणानन्दत्रैविध्यमुक्तम्‌, इदानीं तु 'ब्रह्मानन्दो 
वासना च प्रतिबिम्ब इति त्रयम्‌, (प्र० ११।८७) इति तद्विलक्षणमानन्दस्य त्रंविध्यमुच्यते, अतः पूर्वोत्तर- 
विरोधः । किच यावद्यावदहूंकारो विस्मृतोऽभ्यासयोगतः । तावत्तावत्‌ सूक्ष्मदृष्टेनिजानन्दोऽनुमीयते' 
(प्र० ११।४५) इति 'तादृक्‌ पुमानुदासीनकालेऽप्यानन्दवासनास्‌ । उपेक्ष्य मुख्यामानन्दं भावयत्येव “तत्पर? 
(प्र ११।१२१) इति चोक्तप्रकारद्वयातिरिक्तो निजानन्दमुख्यानन्दावभिधीयेते, तथा द्वितीयाध्याये’ मन्द- 


इस प्रकार ब्रह्मानन्द और वासना को दिखा करके, अब त्रिविध आनन्द के नियम (समाप्ति) 
करने के लिए आत्मा के अभिषुख बुद्धि को वृत्ति में आत्मानन्द का प्रतिबिम्ब पड़ता है इस विषयानन्द का 
पुनः अनुवाद किया जाता है-- 

विषयों के मिल जाने पर भी उसकी जब इच्छा निवृत्ति हो जाती है, तब अन्तर्मुख हुए मन में 
आत्मानन्द का प्रतिविम्ब पड़ता है उसी का नाम विषयानन्द है ॥८६।। 

जब कभी अभीष्ट स्रगादि विषय प्राप्त हो जाता है और उसकी चंचलराजसवृत्ति निवत्ति 
होती है, तब मन के अन्तर्मुख होने पर उसमें जो अपने आत्मानन्द का प्रतिबिम्ब पड़ता है । उसको 


विषयाचन्द कहते हैं ॥८६॥ 


ब्रह्मानन्दे योगानन्दप्रकरणपृ 


( ७३७ ) 


रज्ञं तु जिज्ञासुमात्मानन्देन बोधयेत्‌” (प्र. १२।४) इति । आत्मानन्दस्ततोऽन्योऽभिधीयते, योगानन्दः पुरोक्तो 
यः” (प्र १३।१) इत्यत्र योगानन्दोऽपि कश्चिदवभासते, ब्रह्मानन्दाभिधे ग्रन्थे तृतीयाध्याय ईरितः अद्वैतानन्द 
एव स्यात्‌’ (प्र १३।१०५} इत्यत्राद्वेतानन्दं चान्यमवगच्छामः । अतः अन्तरेण जगत्यस्मिन्नानन्दो नास्ति 
कश्चन’ (घप्र ११५७) इत्युक्तिविरुध्येतेति चेत्‌ -मैवम्‌, विद्यानन्दस्य विषयानन्दवदन्तःकरणवृत्ति 
विशेषत्वेन विषयानन्देऽन्तर्भावस्य विषयानन्दवद्विद्यानन्दो धीवृत्तिलूपकः' (प्रश १४।२) इत्युत्तरत्र धीवृत्ति- 
रूपत्वाभिधानेन विवक्षितत्वान्निजानन्दमुख्यानन्दात्म।नन्दयोगानन्दाहुँतानन्दानां तु ब्रह्मानन्दादनतिरिक्त- 
त्वाच्च । तथा हि -'यावद्यावदहंकारः' (प्र १३1८१) इत्युदाहृतश्लोके योगलक्षणोपायगम्यतया योगानन्द 
त्वेन विवक्षितस्य निजानन्दस्यैव न द्वैतं भासते नापि निद्रा तत्रास्ति यत्सुखम्‌ । स ब्रह्मानन्द इत्याह 
भगवानर्जुनं प्रति (प्र ११।१००, इत्यस्मिन्नुत्तरश्लोक एव ब्रह्मानन्दत्वाभिधानान्निजानन्दो ब्रह्मानन्दान्न 
भिद्यते, तथा मुख्यानन्दोऽपि ब्रह्मानन्द एवं 'तथा च विषयानन्दो बासनानन्द इत्यमू । आनन्दौ जनयन्नास्ते 
ब्रह्मानन्दः स्वयंप्रभः’ (प्र ११।८३) इत्यत्र जन्यत्वेना ख्य भुतयोविषयानन्दवासनानन्दयोजेनकत्वेनाभि- 
हितस्य ब्रह्मानन्दस्यैव 'तादक्पुमाटृदासीनकालेऽपि” (प्र ११।१२१) इत्युदाहृत एव श्लोके 'आनन्दवासनाम्‌ 
उपेक्ष्य मुख्यमानन्दं भावयत्येव तत्परः, (प्र ११।१२१) इति मुख्यानन्दत्वाभिधानादात्मानन्दाद्गेतानन्दयोस्तु 
ब्रह्मानन्दत्वम्‌ योगानन्दः पुरोक्तो यः स आत्मानन्द इष्यताम्‌' ` प्रश १३।१)॥इति तृतीयाध्यादो प्रथमाध्याये 
योगानन्दतया विवक्षितस्य ब्रह्मानन्दस्यैव 'योगानन्द' शब्देनानुवादपूर्वकमात्मातन्दतामभिधाय, कथं 
ब्रह्मत्वमेतस्य सद्वयस्येति चेत्‌’ (प्र० १३।१, इति प्रश्नपूर्वकं आकाशादिस्वदेहान्तम्‌ (प्र १३।२) इत्यादिना- 
ऽद्वितीयस्य ब्रह्मत्वप्रतिपादनादवगन्तव्यस्‌ । तस्मात्‌ -ब्रह्मानन्दो वासना च प्रतिबिम्ब’ (प्र ११1८७) 
इत्युक्तं त्रेविध्यं सुस्थस्‌ । ननु तहि 'नन्वेवं वासनानन्दाद्‌ ब्रह्मानन्दादपीतरम्‌ । वेत्त, योगी निजानन्दस्‌’ 
(प्र १२।१ इत्यत्र निजानन्दस्य ब्रह्मानन्दवासतानन्दाभ्यां भेदेन निर्देशो न युज्यत इति न शङ्कनीयम्‌ । 
एकस्येव ब्रह्मानन्दस्य जगत्कारणत्वोपाधिसाहित्य राडित्यभेदेन भेदव्यपदेशोपपत्तः । तथा हि ब्रह्मानन्द- 
निरूपणावसरे 'आनन्दाद्धयेवेमाति भूतानि जायन्ते’ (ते: ३।६ ) इत्यादिना जगत्कांरणत्वाभिधानेन 
ब्रह्मानन्दस्य समायत्वमवगम्यते, निर्मायस्य जगत्कारणत्वानुपपत्तेः, निजानन्दनिरूपणकालेऽपि `यावद्यावद- 
हुंकारः? (प्र. ११६८) इत्यादिना सकारणस्याहंकारस्य विलयप्रतिपादनान्निजानन्दस्य निर्मायत्वमिति 
सर्वमनवद्यस्‌ ॥८७॥ 


अब फलितार्थ कहते हैं-- 

इस प्रकार जगत्‌ में ब्रह्मानन्द, वासनानन्द और विषयानन्द इन तीनों से अतिरिक्त दूसरा 
कोई भी आनन्द नहीं है ।। ८७।। 

सुषुप्ति दशा में स्वप्रकाशरूप से प्रतिभासमान जो ब्रह्मानन्द है और,जो तूष्णीभाव दशा में 
।वषयानुभव के बिना प्रतीयमान वासनानन्द है! तथा अभिलषित विषयवस्तु की प्राप्ति से अन्तर्मुख हुए 
मन में प्रतिबिम्बित विषयानन्द है इन तीनों आनन्दों से अतिरिक्त इस संसार में कोई भी आनन्द नहीं है । 

अब शंका करते हैं कि 'आनन्दो स्त्रिविधो ब्रह्मानन्दो विद्यासुखं तथा विषयानन्दः 
(प्र ११।११) इस प्रकरण में ब्रह्मानन्द, विद्यानन्द और विषयानन्द के नाम से तीन प्रकार का आनन्द 
फा० ईषे 


श्री पञ्चदशी मीमांसां 


( ७१८ ) 


दिखाया गया है अब ब्रह्मानन्द, वासनानन्द एवं विषयानन्द से तीन प्रकार का आनन्द कहा जाता है, 
क्या यह पूर्वोत्तर विरोध नहीं ? 


और भी सुनो -यावद्यावदहंकारो विस्मृतोऽभ्थासणेगतः । तावत्तावत्सूक्ष्दुष्टेनिजानन्दोऽनुमीयते' ॥ 
अर्थात्‌ जैसे योगाभ्यास द्वारा उक्त अहंकार का विस्मरण हो जाता है. वसे-वेसे बुद्धि की दृष्टि सूक्ष्म होती 
जाती है और उत्तरोत्तर सूक्ष्म दृष्टि के होने पर निजानन्द का आविर्भाव होता है, यह अनुमान किया 
जा सकता है । उक्त प्रकार से दोनों से भिन्न निजानन्द और म॒ख्यानन्द का कथन किय' जाता है तथा 
द्वितीय अध्याय में 'मन्दप्रज्ञ तु जिज्ञ सुमात्मःनन्देन बोधयेत्‌’ इस प्रकार आत्मानन्द अतिरिक्त ही बताया 
है । योगानन्दः पुरोक्तो य:' इसमें योगानन्द का भी कहीं वर्णन है । 

'्रह्म'नःदाभिधे ग्रन्थे तृतीयाध्यायईरितः । अद्वैतानन्द एव स्यात्‌’ इसमें अद्वैत आनन्द का 

उल्लेख किया गया है । इसलिए 'अन्तरेण जगत्यस्मिन्नानन्री नास्ति कश्चन” ब्रह्मानन्द, वा&नानन्द और 
विषयानन्द ये तीन प्रकार के आनन्द जगत्‌ में हैं | इसके अतिरिक्त दूसरा कोई भी आनन्द नहीं है । इस 
प्रकार क्या परम्पर विरोध नहीं दीखता है । यह बात नहीं है क्योंकि विद्यानन्द द्‌ भी विषयानन्द की भाँति 
अन्त करण की वत्ति विशेष होने से विषयानन्द के अन्तगेत गिना जाता विषयानन्दवद्विद्यानन्दो 
धीवृत्तिरूपक्ः' बद्धिवत्ति रूप से कथन किया गया है, इसलिए निजानन्द मुख्यानन्द आत्मानन्द, योगानन्द 
और अद्वैत'नन्द ये सभी ब्रह्म'नन्द से भिन्न नहीं है। तथा इन सभी का विवेचन आगे किया जायेगा । 
देखिए - यावद्यावदहंका र:' इस उदाहृत श्लोक में योग रूप उपाय से प्राप्त होने के कारण निजानन्द ही 
योगानन्द रूप में विवक्षित है। “न द्वेतं भागते नापि निद्रा तत्रास्ति यत्सुखम्‌' अर्थात्‌ वह द्वैत रूप से 
नहीं भाता हे और न तो निद्रा रूप से ही उसमें जो सख है वही ब्रह्मानन्द में है, यह गीता में अर्जन के 
प्रति श्रीकृष्ण भगव'स्‌ ने कहा है | इस उत्तर वाश्य में ही ब्रह्मानन्द का कथन हे । इसलिए निजानन्द भी 
ब्रह्मानन्द से भिन्न नहीं है तथा मख्यानन्द भी ब्रह्मानन्:रूप हीं है। तथा च विषयानन्दो वासनानन्द 
इत्यम्‌ आनन्दौ जनयनच्नास्तेब्रह्मानन्दः स्वय प्रभ: अर्थात्‌ बेसे तो आनन्द तीन प्रकार का है भेद के बनने से 
उसमें स्वयं प्रकाश ब्रह्म'नन्द त्रिषयानन्द ओर वासनानन्द इस प्रकार इन दोनों आनन्दों को पैदा करता 
हुआ स्थिर ब्रह्मानन्द ही होता है! इस।लए ब्रह्मानन्द, वासनानन्द और विषयानन्द ये तीन प्रकारके 
आनन्द हैं ¦ अच्छा तो ब्रह्मानन्द एवं वाअनानन्द से भिन्न रूप से विवेचित निजानन्द को किया है कि 
वेत्त योगी नित्ञावन्दम्‌ अर्थात्‌ योगी निजानन्द को जाने, यह बात नहीं है । समाधान - ब्रह्मानन्द तो 
एक डी है किन्तु जगत्‌ के कारण झा बुद्धि उपाधि रहित या उपाधि से मुक्त होने के कारण भेद का कथन 
प्रतीत होता है । देखो ब्रह्मानन्द के निरूपण काल में 'आनन्दाद्धथ वेमानि भूतानि जायन्ते' आनन्द से ही 
ये प्राणी उत्पन्न होते हैं। यहाँ पर जगत्‌ के कारण का कथन करते हुए ब्रह्मानन्द को ही माया सहित 
दिखाया है, क्यों कि माया उपाधि से रहित जगत्‌ का कारण नहीं हो सकता है। इस प्रकार निजानन्द 
स्वरूप के †नरूपण काल में भी 'यावद्यावदह जितना-जितना अहङ्कार गल जाता है इत्यादि 
वचन से सकारण अहङ्कार के विलय का प्रतिपादित होने से निजानन्द का स्वरूप तो माया से शून्य ही है 
अतः इसमें दोष नहीं है ॥८७॥ 


ब्रह्मानन्दे योगानन्दप्रकरणम्‌ 
( ७३६ ? 


नन्वस्मिन्नध्याये ब्रह्मानन्दविवेचनस्थैच परस्तुतत्वा दितरानन्दद्वयप्रतिपादनं प्रकृतासंगतमित्या- 
शङ्कुघ, तपोब्रैह्ानन्दजन्यत्वेन तद्बोधोपयो गित्वान्न प्रकृतासंगतमित्यभिप्रायेणाह-- 

तथा च विषयानन्दो वासनानन्द इत्यमू । 
आनन्दौ जनयच्चारते ब्रह्मादन्दः स्वयंप्रभः ॥ ८ = 

अन्वयः-तया च विषयानन्दः वासनानन्द इति अम्‌ आनन्दौ जनयन्‌स्वयंप्रभः ब्रह्मानन्दः आस्ते । 

'तथेति’ । तथा च एवमानन्दत्रेविध्ये सति थ स्वयंप्रकाश आनन्दो विषयानन्द वासनानन्दौ 
जनयति, स ब्रह्मानन्दो वेदितब्य इत्यर्थः ।।८८।। 

वृत्तानुसंकी त॑नपूर्वकमुत्त रग्रन्थमवतारयति -- 

श्रतियुक्त्यनुश्रूतिभ्यः स्वप्रकाशतिदात्मक्रे । 
ब्रह्मानन्दे सुप्तिकाले सिद्धे सत्यन्यदा श्रृणु ।। द 

अन्वय : -श्र॒ुति-युक्ति-अनुभूतिभ्य: स्वप्रकाशचिदात्मके सुप्तिकाले ब्रह्मानन्दे सिद्धे सति 
अन्यदा ( जागरण । वस्थायां ) श्रुण । 

'श्रतीति' । श्रुतिभि: 'सुषुप्तिकाले सकले विलीने तमोभिभ्रूतः सुखरूपमेति (क० १३) इत्यादि- 
मिरुदाहृतामिर्यक्तिभिः 'सुखमहमः्वाप्सम्‌' इत्यादिपरामशद्यन्यियानुपपत्यादिभिरनुभूत्या छ अर्यावत्ति- 
कल्पितेन सुषुप्त्यनुभवेन च सुषु।प्तकाजे स्वप्रकाशो ब्रह्मानन्दः साधितः, इतः परमन्यदा जःगरणादस्था- 
यामपि यो ब्रह्मानन्दावगमोपायो वक्ष्यते तं श्रृण्वित्यर्थेः 1८51! 

शंका-इस अध्याय में ब्रह्मानन्द की ही व्याख्या करना उचित है, अन्य दोनों आनन्दों का 
व्याख्यान प्रकृति-प्रसङ्क से अनुकूल नहीं । ऐसी आशंका कर उत्तर देते हैं कि वासनानन्द और विषयानन्द 
ये दोनों ब्रह्मानन्द जन्य हैं अतः ब्रह्मानन्द में उपयोगी होने के कारण प्रकृत प्रसंग में कुछ असगत नहीं है - 

पूर्वोक्त प्रकार से वासनानन्द ओर विषयानन्द इन दोनों को ही उत्पन्न करता हुआ स्थित होता 
है वही ब्रह्मानन्द का स्वरूप है ।।८५॥ 

पूर्वोक्त प्रकार से आनन्द का तीन रूप सिद्ध होने पर जो स्वयं प्रकाश ब्रह्म का आनन्द है वह 
वासनानन्द और विषथानन्द इन दोनों को उत्पन्न करता है यह जानना चाहिए ॥८५॥ 

अब पूर्वं वृत्तान्त के कथन पूर्वक अगले ग्रन्थ के वर्णन का तात्पये को कहते हैं -- 

श्रुति युक्त और अनुभव रूप प्रमाण से सुषुप्ति काल में स्वप्रकाश चिद्रूप ब्रह्मानन्द के सिद्ध हो 
जाने पर जाग्रत में भी ब्रह्मानन्द प्राप्ति का उपाय सुनो 1८६ 

“सुपुप्तिकाले सकते विलीने तमोभिभूतः सुखल्पमेति' रुप्तदशा में सम्पूर्णं प्रपञ्च के विलय हो 
जाने पर तप "से अविद्या की आवरण शक्ति से आवृत होकर ब्रह्मानन्द को प्राप्त कर लेता है । इस 
कठ श्रृति से 'सुखमद्तर्त्राप्सम्‌' मैं सुखपूर्वेक सोया था, इत्यादि उदाहृत युक्षितयों द्वारा परामणे की सिद्धि 
से एवं अर्थापति से पूर्वोक्त इस अर्थापतिरूप युक्ति से कल्पित सुषुप्ति कालीन अनुभव से और सुषुष्ति 
अवस्था में स्वप्रकाश ब्रह्मानन्द सिद्ध होता है । इससे अतिरिक्त इसरा जागरण काल में भी जो ब्रह्म।नन्द 
प्राप्ति का उपाय कहा जायेगा सुनो ॥८८॥। 


श्री पञ्चदशी मीमाँसा 


( ७४० ) 


प्रतिज्ञातमेव ब्रह्मानन्दावगमोपायं दर्शयितु तदुपोद्धातत्वेन सनिमित्तां जीवस्यावस्थाद्वयप्राप्ति दशँयति-- 
य आनन्दमयः सप्तो स विज्ञानमयात्मताम्‌ । 


गत्वा स्वप्नं प्रबोधं वा प्राप्नोति स्थानभेदतः ॥।&०॥। 


अन्वय :-सृप्तौ यः आनन्दमयः स विज्ञानमयात्मताम्‌ गत्वा स्थानभेदतः स्वप्नं प्रबोंधं 
वा प्राप्नोति । 
“ य इति’ । सुप्तौ सुषुप्तिकाले विलीनावस्थ 'आनन्दधय' शब्देन कथ्यत इत्युक्तो य आनन्दमयः 


स 'विज्ञान' शब्दाभिधेयबुद्धय पाधिमत्त्वेन विज्ञानमयतां प्राप्य स्थानभेदतो वक्ष्यमाणस्यानविशेषयोगेन 
स्वप्नं जागरणं वा कर्मानुसारेण गच्छति ॥६०।॥ 
इदानीं जाग्रदा१ द्यवस्थोपयोगिनि दशयति - 
नेत्रे जागरणं कण्ठे *वप्नः सुप्तिह दम्{जे । 
आपादमस्तकं देहं व्याप्य जार्गात चेतन: ॥।5१॥ 
अन्वयः-नेत्रजागरणं कण्ठे स्वप्तः हृदम्बुजे सुप्तिः आपादमस्तकं देहं व्याप्य चेततः जागति । 
क्षेत्र इति’ । 'नेत्र शब्दस्य कृत्स्न रेहोपलक्षणपरतामभिप्रेत्य, नेत्रे जागरणम्‌’ इत्यंशस्यार्थेमाह्‌ ¬ 
'आपादेति’ । चेतनो जीवः ॥६१॥ कु 


अब प्रतिज्ञा किए ब्रह्मानन्द ज्ञान का उपाय दिखाने के लिए उसकी सिद्धि की साधन जीव की 
दोनों अवस्थाओ की प्राप्ति और उसके कारण को दिखाते हैं 

सुषुप्ति दशा में जो आनन्दमय है वह विज्ञानमयरूपता को प्राप्त होऋर स्थान के सम्बन्ध से 
स्वप्न अथवा जाग्रत अवस्था में कर्मानुसार जाता हे ॥5०॥। 

सुषुप्ति दशा में विलय अवस्था में आनन्दमय शब्द का वाच्य जो पूर्वोक्त आनन्दमय है वह 
विज्ञान शब्द का वाच्य वुद्धिछप उपाधि वाला होने से विज्ञानमयभाव को होकर स्थान भेद से अर्थात्‌ 
वक्ष्यमाण नेत्र कण्ठादि स्थान के सम्बन्ध से स्वप्त दशा अथवा जाग्रत (दशा में अपने कर्मानुसार पहुँच 


जाता है ।।&५।। न 
अब जागरण आदि अवस्था में उपयोगी होने वाले स्थान को दिखाते हैं---- 


नेत्र में जागरण, कण्ठ में स्वप्न हृदय कमल में सुषुप्ति अवस्था होती हैं । चेतन पेर से लेकर 
मस्तक पर्यन्त स्थूल देह को व्याप्त कर जागता है ॥६१॥ 
नेत्र शब्द से सम्दूणं देह का ग्रहण क्रिया जाता है, नेत्र शब्द उपलक्षण है । सारे शरीर में 
जागरण अवस्था रहती है । इसलिए श्लोक में उद्धृत किया गया है कि नेत्रे जागरणम्‌” नेत्र देश में 
जाग्रत अवस्था रहती है तथा कण्ठ प्रदेश में स्वप्रावस्था और हृदयक्रमल में सुषुप्ति स्थान रहती है, 
इस प्रकार यह चिद्र प जीव पेर से सिर तक शरीर में व्याप्त होकर जागता रहता है ॥६१॥ 
विशेष १- इस जीव के देह में तीन स्थान हैं, जिन तीन स्थानों में बेठकर भिन्न भिन्न तीन स्थानों का 
अनुभव करता है । जाग्रत अवस्था में दक्षिण नेत्र जीव स्थान है । स्वप्नावस्था मेंकण्ठगत 
हिता नाम की नाडी इसका स्थान है । सुषुप्ति अवस्था में पुरीतती नाडी इसका स्थान है। 


ब्रह्मानन्दे यौगानन्दप्रकरणम्‌ 


( ७४१ ) 


'देहूं व्याप्य' इत्यनेन विवक्षितमर्थं दृष्टान्तप्रदर्शनेन स्पष्टयति-- 
देहतादात्म्यमापन्नस्तप्तायः पिण्डवत्ततः । 
अहं मनुष्य इत्येवं निश्चित्येवावतिष्ठते ॥5२॥ 
अन्तर : -=तप्तायःपिण्डवत्‌ देहतादात्म्यं आपन्नः ततः अहँ मनुष्य इति एवं निश्चित्य एव 
अवतिष्ठते ; 
'देहतादात्म्यमिति’ । तत्र प्रमाणमाह- तत इति’ यतो मनृप्यत्वादिजातिमता देहेन तादात्म्यं 
प्राप्तस्ततः “अहं मनृष्यः' इत्येवं निश्चित्य संशयादिरहितज्ञानेन गृहीत्वेवावतिष्ठते ॥5२॥ 
देहतादात्म्याभिमानहेतुकान्येवावस्थान्तराणि दर्शयति-- 
उदासीनः सुखी दुःखीत्यवस्थात्रयमेत्यसौ । 
सुख दुःखे कमंकार्ये त्वौदासीन्यं स्वभावत: ॥८३॥ 
अन्वय :--असो उदासीनः सुखी दुःखी इति अवस्थात्रयं एति सुखदुःखे कर्मकायें तु स्वभावतः 
औदासीन्यं । 


'उदासोन इति’ । तत्र सुखित्वदुःखित्वयोः कर्मजन्यत्वज्ञानाय विशेषणभूतयो: सुख दुःखयोस्तद्धे तु- 
कत्वं दर्शयति ~ ‘सुखेति’ ॥&३॥ 


देहं व्याप्य इस पद से विवश्चित अर्थ का दृष्टान्त प्रदर्शन द्वारा स्पष्टीकरण करते हैं-- 

तपाये हुए आयोपिण्ड की भाँति स्थूल शरीर के साथ मिथ्या अभेद को प्राप्त हुआ, बाद में यह 
जीवात्मा मैं मनुष्य हूँ । इस प्रकार निश्चय करके ही बैठ जाता है ॥&२॥ 

तपाये हुए अयो लोह पिण्ड के साथ अग्नि का तादात्म्य (एकता) को प्राप्त हुआ । उसी प्रकार 
यह्‌ मनुष्यत्वादि जाति वाले देह के साथ एकता को प्राप्त होकर (जीवात्मा) 'अहं मनुप्य: मैं मनुष्य हँ 
इथ प्रकार से निश्चय कर संशयादि रहित ज्ञान से स्थूल शरीर को आत्मभाव से ग्रहण करके ही स्थित 
होता है ॥&२॥ 

अब देह में तादात्म्य अभिमान से होने वाली अन्य अवस्थाओं का भी विवेचन करते हैं-- 

उदाप्तीन, सुखी और दु:खी इन तीन अवस्थाओं को यह देह के साथ तादात्म्यभाव रहने वाला 
अभिमानी जीव प्राप्त होता है । सुख एवं दुःख कर्म से उत्पन्न होते हैं और उदासीन भाव तो स्वतः 
सिद्ध है ॥< ३॥। 

देह से सम्बन्ध रखने वाला यह देहाभिमानी जीवात्मा मैं उदासीन सुखी और दुःखी हूँ । इस 
प्रकार की अवस्थाओं को प्राप्त होता रहता है । सुख और दुःख होने में हेतु तो कर्म ही है, और उदासीन 
तो स्वतः सिद्ध है ॥६२॥ 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( ७४२ ) 


तयोश्च सुखदु:खयोनिमित्तभेदादद्वेविध्यमाह--- 
बाह्यभोगान्मनो राज्यात्सखदु:खे द्विधा मते । 
सख ढुःखान्तरालेषु भवेत्त षणीमवस्थिति: ।।८४॥ 


न्वय : बाह्यभोगात्‌ मनोराज्यात्‌ सुखदुःखे द्विधा मते सुखदुःखान्तरालेष्‌ तूष्णीं अवस्थितिः 
भवेत्‌ । 
बाह्य ति’ । तह्यो दासीन्यं कदा स्यादित्यत आह- सुखेति’ । व्यक्तिभेदविवक्षयाबहुबचनस्‌ ॥८४॥॥ 
तदथे जाग्रदाद्य पन्यस्तं तदिदानीं दर्शयति ¬ 
न कापि चिन्ता मेऽस्त्यद्य सुख मास इति ब्र वन्‌ । 
औदासीन्ये निजानन्दभानं वक्त्यखिलो जनः ॥र्द५। 
अन्वय :-मे कापि चिन्ता न अस्ति अद्य सुरां आस इति ब्रुवन्‌ औदासीन्ये अखिलो जनः निजा- 
नन्दभानं वक्ति । 
“न कापीति'। सर्वोऽपि जन इदानीं मम कापि चिन्ता गृहादिविषया नास्ति अतः सुखं यथा 
भवति तया तिष्ठामीति वदन्‌ औदासीन्यकाले स्वरूपानन्दस्फूरतिं ब्र ते, अतो जागरणावस्थायामपि निजा- 
नन्दभानमस्तीत्यवगन्तव्यमित्य भिप्रायः ॥ 5५ 


उन सुख दुःख के निमित्त भेद से दो प्रकार दिखाते हैं -- 

बाह्य भोग और मनोराज्य इन दो भिन्त, भिन्न निमित्तों से सुख और दुःख मिलते हैं । सुख 
और दुःख से मध्य में तूष्णी स्थिति उदासीनता होती है ॥5४॥ 

उदासीन स्थिति कव प्राप्त होती है, 

उत्तर- यह है कि सुख एवं दु:ख की मध्यवर्ती अवकाश में उदासीन अवस्था रहती है । बाह्य 


भोगरूप निमित्त और मनोराज्यरूप निमित्त से सुख एवं दुःख होते हैं। इन दोनों अवस्थाओं के बीच में 
जब कि न सुख होता है और न दुःख ही होता है वही अवस्था उदासीन कहलाती है ।।३४॥ 

जिस अर्थ को लेकर जाग्रदादि अवस्थाओं का वर्णन किया गया है उसे अब दिखाते हैं -- 

जब यह सभी मनुष्य उदासीनता में यह कहते हैं कि अब हमें घर आदि की कुछ चिन्ता नहीं 
है। मैं सुखपूर्वक बैठा हुँ । इस प्रकार कहते हुए उदातीन अवस्था में निजानन्द की स्फुरणा को अभिव्यक्त 
करते हैं ।।£५।। 

सब लोग इस समय मेरी कोई भी देह गेहादि विषयक्र चिन्ता नहीं है । अतएव मैं सुख से बेठा 
हूँ । इस प्रकार कहते हुए उदासीन भाव में स्वरूप आनन्द की स्फति अभिव्यक्त करते हैं । इसलिए 
जागरण दशा में भी निजानन्द का बोध रहता ही है । ऐसा जानना चाहिए ॥८६५॥ 


ब्रह्मानन्दे योगानन्दप्रकरणम्‌ 


( ७६४२३१ ) 


नन्वौदासीन्येऽवभासमानस्य निजानन्दत्वे तस्य ब्रह्मानन्दत्वात्पूर्वोक्ता वासनानन्दता न स्या दित्या- 
शकछूयाहंकारसामान्यावृतत्वान्न ब्रह्मानन्दतेति परिहरति 
अहमस्मीत्यहंका रसामान्याच्छादितत्वत: । 
निजानन्दो न मुख्योऽयं कित्वसी तस्य वासना ॥८६॥ 
अन्वय :--अहं अस्मि इति अहंकार सामान्याच्छादितत्वतः अयं निजानन्दः मुख्य: न किन्तु 
असो तस्य वासना । 
'अहमस्मीति' । 'देवदत्तो$हम' इत्यादिविशेषशुन्येन अहमरिम' इत्येवरूपेणाहंकारसामान्येना- 
वृतत्वान्नायं मुख्य इत्यर्थः । त हि तस्य किरूपतेत्यत आह कित्वसाविति' ॥5६॥ 
मुख्यानन्दातिरिक्तवासनानन्दसङ्गावे दृष्टान्तः 
नीरपूरितभाण्डस्य बाह्य शोत्यं न तज्जलम्‌ । 
कितु नीरगुणस्तेन नो रसत्ञाऽन्‌मीयते ।॥६७ | 
अन्वयः-नीरपूरितभाण्डस्य वाह्ये तज्जल शैत्यं न किन्तु तेन नीरगुणः नीरसत्ता अनुमीयते । 
नीरेति' । जलपूर्णकुम्भस्य बहिर्भागस्पर्शनेतोपलभ्यमानं यच्छेत्यमस्ति तत्तावज्जलं न भवति, 
द्रबत्वानुपलम्भात्‌ । कि तहि तदित्यत आह कित्विति' । नीरगुणत्वं कथमवगम्यत इत्यत आह 
'तेनेति' । विमतं घटे उपलभ्यमानं शेत्यं जलजन्यं भवितुमहेति, शैत्यत्वात्‌, जले उपलभ्यमान शेत्य- 
वदिति ।।७॥। 


शंका--उदासीनता में प्रकाशमान आनन्द यदि निजानन्द रूप है तो वह ब्रह्मानन्द होने के 
कारण वासनानन्द रूप नहीं हो सकता है ऐसी शका है समाधान करते हैं कि सामान्य अहंकार से आच्छादित 
है । इसलिए वह निजानन्द मुख्य ब्रह्मानन्द नहीं है । किन्तु यह ब्रह्मानन्द की वासना है-- 

मैं हूँ इस प्रकार सामान्य अहंकार से आवृत रहने के कारण यह निजानंद मुख्य आनन्द नहीं 
है । किन्तु वह ब्रह्मानंद की वासना हे अतएव उसे वासनानंद कहते हैं ॥5६॥ 

मैं देवदत्त हूँ' इप प्रकार के विशेष अहंकार से रहित केवल मैं हूँ इस रूप में सामान्य 
अहंकार से आच्छादित होने के कारण यह निजानन्द मुख्यआनन्द नहीं है । तब उसका क्यास्वरूप है । वह 
निजानन्द उस ब्रह्मातन्द की वासना है ब्रह्मानन्द के द्वारा उत्पन्न हुए संस्कार = लेश रूपवासना है ॥<९६॥ 

अब मुख्पानन्द से भिन्न वासनानन्द होने में दृष्टान्त देते हैं-- 

जल से पूर्ण घट के बाहर होने वाली शीतलता जल नहीं हो सकता है । किन्तु वह तो जल का 
गुणमात्र है । इससे केवम जल को विद्यमानता का अनुमान होता है । ॥&७!। 

जल से भरे घड़े के बाह्य भाग के स्पर्श से प्रतीत होने वाली जो शीतलता है। वह 
शीतलता जल नहीं है । क्योंकि उसमें द्रवत्व नहीं है और शीतलता तो जल का एक गुणमात्र है । इससे 
जल के होने का अनुमान होता है । अनुमान का प्रकार यह है कि घट में विवाद का शैत्य 
पा होता है । क्योंकि शीतलता है। जंसे जल में उपलब्ध होने वाली शीतलता जल जन्य 

| है ॥६७॥ | 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


(७४४ ) 


भवत्वेवं नी रानुमापकत्वं 'शेत्यस्य, प्रकृते किमायातमित्याशङ्कध, तद्वद्वासनानन्दस्यापि मुख्या- 
नन्दानुमापकत्वमायातमित्याह-- 
यावद्यावदहंकारी विस्मृतो$भ्यासयोगत: । 


तावत्तावत्सूक्ष्महष्टेनिजानन्दोऽनुमीयते ॥६८॥। 

हे अन्वय : यावत्‌ यावत्‌ अहंकार: अभ्यासयोगतः विस्मृतः तावत्‌ तावत्‌ सूक्ष्मदृष्टः निजानन्दः 
अ 

श्रे मत । अभ्यासयोगतः 'ज्ञानमात्मनि महति नियच्छेत्तद्मच्छेच्छान्त आत्मनि’ (छा० 
१।३।१३) इति श्रुत्यभिहितिनिरोधसमाध्यभ्यासयोगेन यावद्यावदहमादिवृत्तिविलयवशाच्चित्तस्य सूक्ष्मता 
जायते तावत्तावन्नि जानन्दाभित्य क्तिभंवतीत्यनुमीयते । अथमत्र प्रयो गः-अहंकारसङ्कोचावशेषविशिष्टक्षणेषु 
द्वितीयादिक्षणः पक्षः सः पूर्वस्मात्क्षणादधिकनिजानन्दाविर्भाववान्‌, अहंकारसङ्कोचविशेषयृक्तकालत्वात्‌ 
अहुंकारसङ्कोचयुक्ताद्यक्षणवदिति ॥ ८८॥। 


कदाचित्‌ कहो शीत से नीर का अनुमान रहे प्रकरणमें क्या आया, यह शंका करके समाधान करते हैं-- 
जैसे-जैसे योगाभ्यास द्वारा उक्त अहंकार विस्मृत हो जाता है, वेसे-वेसे बुद्धि की दृष्टि सूक्ष्म 
होती जाती है और निजानन्द का आविर्भाव होता जाता है ८ :।। 
वाणी का" मन में लय करे ओर उस मन को ज्ञानात्मा विशेष अहंकार में लय करे उसका भी 
डान्‌ आत्मा में सामान्य अहंकार में लय करे और सामान्य अहंकार को शान्त आत्मा निख्पाधिक शुद्ध 
चैतन्य में लय करे | इस कठ श्रुति के अनुसार निरोधः समाधि अभ्यास क्रम कै योग से जितना-जितना 
अहं अह आदि वृत्तियों का विलय विस्मरण होता जाता है । उतनी-उतनी चित्त की सूक्ष्मता होती 
जाती है, और निजानन्द का प्रादुर्भाव होता जाता है। इस प्रकार अनुमान का प्रकार दिखाते 
है-अहकार के संकोच से युक्त द्वितीय आदि क्षण पूर्वपूर्वं क्षणों से अधिक निजानन्द वाले हैं। 
अह कार के संकोच विशेष से युक्त काल रूप होने के कारण अहंकार के संकोच सहित प्रथम क्षण के 
सदृश है ॥८&८॥ 
विशेष १ ज्ञानात्मा, महानात्मा, और शान्त आत्मा ये तीन प्रकार के आत्मा हैं । यह सर्वान्तर सत्‌- 
चित्‌-आनन्द एक रस में जड़ प्रपञ्च को उत्पन्न करने वाली जो माया शक्ति रहती है 
उसको अव्यक्त या मूल प्रकृति कहते हैं । वह मूल प्रकृति पहले सामान्य अह कार 
रूप महतत्त्व ऐसा नाम धारण कर प्रगट होती है। उसके बाद बाहर विशेष 
अह कार खूप से प्रगट होती है । उसके बाद उसके बाहर मन रूप से प्रकट 
होती है और उसके बाद इन्द्रिय आदि खूप से प्रकट होती है। इन्द्रियेभ्य पराह्यर्थां 
अर्थेभ्यः (कठ० उ० १।३।१०) । 
२-लघुवाक्य वृत्तौ =लीने पूर्वेविकल्पे तु यावदन्त्यस्य नोदयः । निविकल्पकचेतन्यं स्पष्ट 
तावत्‌ विभासते । एवं एकं द्वित्रिक्षणेस्येव विकल्पस्य निरोधनम्‌ । क्रमेणाभ्यस्यतां नित्यं 
बरह्मानुभवकांक्षिभिः इत्यादिभिः । 


ब्रह्मानन्दे योगानन्दप्रकरणमु 


( ७४५ ) 


बुद्धिसौक्ष्म्यस्य कोऽवधिरित्याकाङ क्षायां साक्षात्कारोश्वधिरित्याह - 
सर्वात्मना विस्मृतः सन्सूक्ष्मतां परमां ब्रजेत्‌ । 
अलीनत्वान्न निद्रैषा ततो देहोऽपि नो पतेत्‌ ॥८८।। 


अन्वय :-= सर्वात्मना विस्मृतः सन्‌ परमां सूक्ष्मतां ब्रजेत्‌ अलीतत्वात्‌ इयं निद्रा न ततः देहः अपि 
न पतेत्‌ । 


सर्वेति' । तहि सा निद्रौ व स्यादित्यत आह्‌ -'अलीनेति’ । सर्ववृत्तिविलयेऽप्यन्तः करणस्वरूप- 
विलयाभावान्तेयं निद्रा बुद्ध: कारणात्मनाऽवस्थानं सुषुप्तिः’ इत्या चारयेहक्तत्वादित्यर्थंः । अन्त:करणस्वरूप 


विलयाभावे लिङ्गमाह - तत इति' । यत्र सुषुप्त्यादावह कारविलयस्तत्र देहपातो दृष्टः, इह्‌ तु तदभावाद- 
विलीन इति गम्यते ।।5६।। 


अब बुद्धि की सूक्ष्मता का क्या अवघि है, 
उत्तर--आत्मा का साक्षात्कार होना ही सूक्ष्मता की अवधि है । इस प्रकार कहते हैं-- 


सर्वथा विस्मरण होने पर भी चित्त की अत्यन्त सूक्ष्मता हो जाती है। किन्तु अन्तःकरण लीन 
नहीं होता है और वह सुषुप्त दशा भी नहीं है । इसलिए देह भी नहीं गिरता ।। ६&॥। 


सम्पूर्ण वृत्तियों के विलय होने पर अन्तःकरण का स्वरूप विलय नहीं होता है। इसलिए 
यह्‌ निद्रा-सुषुप्ति अवस्था नहीं है। इस विषय में आचार्यो का आशय यह है कि सवें प्रकार के 
जाग्रत स्वप्न के ज्ञानों का उपसंहार हो जाने पर बुद्धि कारण अविद्या में पहुँच जाय, अन्तःकरण 
के स्वरूप का विलयन होने में हेतु देते हैं, जहाँ सुषुप्ति आदि अवस्था में अहंकार का विलय 


होता है । वहाँ पर तो देह गिर जाता है। किन्तु समाधि दशा में योगी का देह्‌ निद्रा की भाँति गिर 
नहीं जाता है ।॥।2&॥। 


विशेष १ -लीयते हि सुषुप्तो तन्निगृहीतं न लीयते। तदेव तिभेयं ब्रह्म ज्ञानालोकं समन्ततः । अद्वैत 
प्रकरण ३५ । सुषप्ति अवस्था में मन लीन हो जाता है विवेक ज्ञान पूर्वक नहीं । 


फा० 5४ 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( ७४६ ) 


फलितमाह-- .. दे 
न द्वेतं भासते नापि निद्रा तत्रास्ति यत्सुखम्‌ । 
स ब्रह्मानन्द इत्याह भगवानजु नं प्रति ॥१००॥ 

अन्वय :-न द्वौतं भासते यत्स्‌ खम्‌ तत्र निद्रा अपि न अस्ति स ब्रह्मानन्दः इति भवात्‌ अर्जुनं 
प्रतिआह-- 

“न द्वैतमिति' । यस्मिन्काले द्वतभानं नास्ति, निद्रापि नागच्छति, तस्मिन्काले उपलभ्यमानं 
यत्स्‌ खमस्ति, स ब्रह्मानन्द इत्यर्थः । अयं ब्रह्मानन्द' इति कूतोऽवगतमित्याशङ्कय, क्ृष्णवाक्यादित्याह- 
'इतीति' गीतायां षष्ठाध्याय इति शेष: ॥।१००॥। 

तत्र के: श्लोकैरुक्तवानित्याश ङ्क्य, तान्‌ श्लोकान्‌ पठत्यर्थंक्रमानुसारेण -- 

शनेः शनेरुपरमेद्बुद्धथः धृतिगृहीतया । 
रात्मसंस्थं मन: कृत्वा न किचिर्दाप चिन्तयेत्‌ ॥१०१॥। 
अन्वयः-शनेः शनैः धृतिग॒होतया बुद्धया उप'मेत मनः आत्मसंस्थं कृत्वा किचिदपि न चिन्तयेत्‌ । 
“शनेः शनैरिति' । अयमर्थः धृतिगहीतया धैर्ययुक्तया बुद्धया साधनभूतया शनेनं सहस! उपर- 
मेन्सनउपरति कुर्यात्‌ । कियत्पर्यन्तमित्यत आह 'आत्मेति । मन आत्मसंस्थं आत्मनि सस्था सम्यक्‌ 
स्थितिः 'आत्मैवेदं सर्वं न ततो$न्यत्किचिदस्ति' (छा० ७।२५।२) इत्येवंरूपा यस्य तदात्मस स्थं तथाविधं 
कृत्वा किचिदपि न चिन्तयेत्‌, एष योगस्य परमोऽवधिः ॥१०१॥ 


अब फलितार्थ कहते हैं-- 

जिस अवस्था में द्वैत नहीं भासता है। और न निद्रा ही आती है। उसी में जो सख है वही 
ब्रह्मानन्द है । इस प्रकार अजु न के प्रति भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र जी ने कहा है ॥१००॥ 

जिस समय में द्वेत की प्रतीति नहीं होत है और निद्रा का भी ज्ञान नहीं होता उस काल में 
प्रतीयमान जो मूख है वही ब्रह्मानन्द है । यह ब्रह्मानन्द कहाँ ज्ञात होता है यह बात गीता में ६ अध्याय 
में अर्जुन के प्रति भगवान ने कही है ॥१००॥ 

यहाँ पर गीता के कितने श्लोकों से विवेचन किया ऐसी शंका कर उत्तर में उन श्लोकों के अर्थों 
का क्रमशः पाठ करते हैं 

भूमि का जप क्रमेण धीरे-धीरे अभ्यास करता हुआ उपरामता को प्राप्त करे तथा धेययुक्त बुद्धि 
द्वारा मन को परम ब्रह्मा में जोड़कर करके आत्मस्वरूप से भिन्न कुछ चिन्तन न करें ॥१०१॥ 

इसका आशय यह है कि मुमुक्षु जन धृतिग्रहण पूवेक धैयंयुक्त बुद्धि के साधन रूप से धीरे-धीरे 
उ१रति प्राप्त करें सहसा नहीं यह कब तक करता रहे। 

. उत्तर-में कहते हैं कि जब मन आत्मा के जिषय में भली भाँति स्थिति प्राप्त कर ले ' आत्मैवेदं 
सर्व” इस श्रति के अनुसार यह सब आत्मा ही है इससे अतिरिक्त कुछ भौ नहीं है। इस प्रकार जिसका 
मन उस आत्मा में अच्छी प्रकार स्थिर हो गया है । वह्‌ वेसे ही मन को स्थिर कर कुछ भी अनात्म- 
विषयक चिन्तन न करे । यही योग.की परम अवधि है ॥१०१॥ र 01 


ब्रह्मानन्दे योगानन्दप्रकरणम्‌ 


( ७४७ ) 


एतत्संपादने प्रवृत्तो योगी प्रथमं कि कुर्यादित्यत आह-- 
यतो यतो निश्चरति मनश्चञ्चलमस्थिरम्‌ । 
ततस्ततो नियम्येतदात्मस्येव वशं नयेत्‌ ।॥।१०२॥ 

अन्वय :--मनः चञ्चलं अस्थिर यतः यतः निश्चरति ततः ततः एतन्नियम्य आत्मनि एव 
वशं नयेत्‌ । 

'यत इति’ । चञ्चलं स्वभावदोष!दत एवाम्थिरमेकत्र विषयेऽनियतमेवंविधं भनो यदा यदा यतो 
यतो यस्माद्यस्माच्छ्ब्दादेनि्मित्तान्निश्चरति निगेच्छति ततस्ततस्तम्मात्तस्माच्छुब्दादेः सकाशाह्नियम्य तेषां 
शब्दादीनां मिथ्यात्वादिदोषदर्शनेनाभासीक्ृत्य वँराग्यभावनापूर्वकं निरुद्धयेतन्मत आत्मन्येव वश नयेत्‌ 
आत्मवश्यतामापादयेत्‌. एवं योगमभ्यासतोऽभ्यासबलादात्मन्येव मनः प्रशाम्यति ॥१०२॥ 


मनः प्रशान्तो कि भवतीत्यत आह -- 

प्रशान्तमनसं ह्येनं योगिनं सुखमुत्तमम । 

उपेति शान्तरजसं ब्रह्माभूतमकल्यषम्‌ ।।१०३॥। 
अन्वध :- प्रशान्तमनसं हि एनं योगिनं शान्तरजसं ब्रह्मभूतं अकल्मष उत्तमम्‌ सुखं उपेति । 
“प्रशान्तेति’ । शान्तरजसं प्रक्षीणमोहादिव्लेशरजसमत एव प्रशान्तमनसं प्रकर्षेण अत्यर्थं शान्तं 


विक्षेपशून्यं मतो यस्य तं ब्रह्मभूतं ब्रह्मौवेदं सर्व’ (मुण्ड० २।२।११ इति निश्चयवत्तया जीवन्मुक्त 
मकल्मषमधर्मादिवजितमेनं योगिनं उत्तमं क्षयित्वसातिशयित्वादिदोषरहितं सुखम्‌पैति उपगच्छति ॥१०३॥ 


यह सम्पादन करने में सर्व प्रथम योगी को क्या करना होगा, इस पर कहते हैं - 

यह स्थिर न रहने वाला और स्वभावतः चञ्चल मन जिस-जिस हेतु से सांसारिक वस्तु पदाथ 
में विचरण करता है । उससे उससे निरोधकर आत्मा में हं वश करे ।।१०२॥ 

स्वभाव दोष के कार" अत्यन्त चञ्चल, इसलिए किसी एकत्र स्थिर न रहने वाला यह मन 
जिस-जिस शब्दादि विषयों को निमित्त बनाकर बाइर विचरण करता है । उस-उस शब्दादि विषयों में 
मिथ्यात्व आदि दोष द्वारा आभामात्र दिखाकर या वैराग्य भावनापूर्वक मन को आत्मा में ही स्थिर 
करे अर्थात्‌ आत्मा में ही वशीभूत किया करे। इस प्रकार योगाभ्यास के बल से आत्मा में ही मन शान्त 
हो जाता है ॥१०२। 

मन के प्रशान्त होने पर क्या होता है इस पर कहते हैं - 

जिसका मन भली भांति शान्त है ओर जो £ष्पाप है तथा जिसका रजोगुण विनष्ट हो चका 
है । ऐसे सच्चिदानंद स्वरूप परब्रह्म से अभिन्न हुए योगी को उत्तम आनन्द प्राप्त होता है ॥1१०३॥ 


श्री पञ्चदशी मीमांसां 


( ७४ ) 


संगृहीतार्थप्रपञ्चनपरान्‌ तदीयानेव श्लोकान्पठति-- 


यत्रोपरमते चित्त निरुद्धं योगसेवया । 
यत्र चेवात्मनात्मानं पश्यन्नात्मनि तुष्यति ॥॥१०४॥ 


अन्वयः - चित्रं यत्र योगसेवया निरुद्ध उपरमते यत्र च इव आत्मनात्मानं पश्यन्‌ आत्मनि तुष्यति । 
(यत्रेति' । चित्त यत्र यस्मिन्काले योगसेवया योगानुष्डानेत सर्वात्माद्विषयात्‌ निवारितं सदुपरमते 
उपरतिं गच्छति । किंच यत्र यस्मिन्क्राले आत्मना समाधिपरिशुद्ध नान्तः करणेनात्मानं परं चैतन्य ज्योतिः 
स्वरूपं पश्यन्तुपलभ्यमानः स्वस्मिन्तेव तुष्यति तुष्टिं भजते, न विषयेष्वित्यर्थः ॥१०४॥ 


मोहादि क्लेश रूप रजोगुण अच्छी प्रकार प्रक्षीण हो चुका है, इसलिए अत्यधिक प्रशान्त विक्षेप 
रहित जिमक्रा मन हो गया है। ऐसे ब्रह्मरूप, ब्रह्मावेदं सर्वम्‌? यह सब ब्रह्म स्वरूप ही है । इस मुण्डक 
श्रुति के अनुमार इस निश्चय से जीवन्मुक्त है और निष्पाप है अघर्मादि दोषों से रहित है। इस योगी 
को क्षय एवं सातिक्षयादि दोषरहित ब्रह्म सुख प्राप्त होता है ॥१०३॥ 


संग्रह किए हुए उन्हीं गीता के ६ अ० २० श्लोकों का पाठ करते हैं-- 


जिस अवस्था में योगाभ्यास से उपराम हो जाता है तथा जिस काल में ,शुद्ध अंतःकरण में अपने 
स्वरूप को देखता हुआ यह मुमुक्षु आप में ही संतुष्ट हो जाता है ॥१०४॥ 


सविकल्पसमाधि से निरोध किया हुआ, सब तरह से चञ्चलता से शुन्य किया हुआ चित्त जिस 
समय में उपराम हो जाता है । उपरति को प्राप्त कर लेता है तथा जिस काल मे समाधि द्वारा परिशुद्ध 
अंतःकरण से परम चित्र प ज्योतिस्वरूप आत्मतत्त्व का अनुभव करता हुआ यह अपने आप 'में ही संतुष्टि 
प्राप्त कर लेता है । विषयों में संतुष्ट नहीं होता है ॥१०४॥ 


विशेष १--प्राणायामैदहेद्‌ दोषान्‌ धारणाभिश्च किल्विषान्‌ । प्रत्याहारे संसर्गान्‌ ध्यानेतातीश्व रान्‌ 
गुणान्‌ ॥भाग० ३।२।८॥ 


ब्रह्मानन्दे यौगानन्दप्रकरणम्‌ 


( ७४८ ) 


सुखमात्यन्तिकं यत्तद्बुद्धिग्राह्यमती न्द्रियम्‌ । 
वेत्ति यत्र न चेवायं स्थितश्चलति तत्त्वत: ॥१०५॥। 
अन्वय :--आत्यन्तिकं यत्‌ सुखं तत्‌ बुद्धिग्राह्म अतीन्द्रिय अयं च यत्र न वेत्ति एव स्थितः 
तत्त्वतः चलति । 
किच यत्र यस्मिन्काले आत्मनि स्थितोऽयं योगी आत्यन्तिकमत्यन्तमेव भवतीत्यात्यन्तिकमनन्तं 
बुद्धिग्राह्म मिन्द्रियनिरपेक्षया बुद्धया गृह्यमाणमतौर्द्रिययोचरातीतमदिषयजनितं यत्तदीदृश सुख वा. 
अनुभवति । किच आत्मनि स्थितोऽयं तत्वतस्तस्मादात्मस्वछ्पान्न चलति न प्रच्यवते ॥१०५॥ 
यं लब्ध्वा चापरं लाभं मन्यते नाधक ततः । 
यस्मिस्थितो न दुःखेन गुरुणापि विचाल्यते ॥१०६॥ 
अन्वयः--यं लब्ध्वा च अपरं लाभं ततः अधिकं न मन्यते यस्मिन्‌ स्थितः गुरुणापि दुःखेत न विचाल्यते । 
किच यमात्मानं लब्ध्वा प्राप्यापरं लाभं लाभान्तरं ततोऽधिकं न मन्यते 'आत्मलाभान्न परं 


विद्यते’ इतिस्मृतेः । किच यस्मिन्नात्मतत्त्वेस्थितो गुरुणा महतापि दुःखेन शस्त्राभिघातादिलक्षणेन प्रह्लाद 
इव न विचाल्यते ।॥।१०६॥ 


जो अंतरहित अत्यन्त सुख है इन्द्रियों के अविषय केवल विशुद्ध बुद्धि से ग्रहण करने योग्य है । 
उसे जानता हे और स्थिर होता हुआ यह योगी उस तत्त्व से विचलित नहीं हाता ॥१०५ 

जिस काल में अपने स्वरूप में स्थिर हुआ यह योगी आत्यन्तिक अनन्त निरपेक्ष इन्द्रिय जनित 
नहीं, केवल बुद्धि ग्राह्य जो कि इन्द्रियों की पहुँच न होने से अतीत है, ऐसे सुख को योगी अनुभव करता 
है और आत्मा में स्थिर हुआ यह योगी तत्त्वतः वास्तविक स्वरूप से विचलित नहीं होता, च्युत नहीं 
होता ॥१०५॥ 

जिस आत्मा की प्राप्ति रूप लाभ को प्राप्त होकर उससे अधिक दूसरा लाभ है । ऐता नहीं 
मानता, और भगवत्प्राप्ति रूप जिस अवस्था में स्थित हुआ यह योगी बड़े भारी दुःख से भी विचलित 
नहीं होता ॥१०६॥ 

जिस आत्म प्राप्ति रूप लाभ को प्राप्त होकर इससे अधिक कोई दूसरा है । 
ऐसा नहीं मानता हे । जिसके लिए समस्त वेद वाद ओर स्माते किया है। उस आत्म लाभ से 
बढ़कर कोई ओर लाभ नहीं हे । इस स्मृति के वचनानुसार है ५ एवं जिस आत्मतत्त्व में अवस्थित 
हुआ यह योगी शस्त्र के आघात आई बड़े भारी दुःखों से भी प्रह्लाद को भाँति विचलित नहीं किया 
जाता है ॥१०६॥ 


विशेष १--गुरूणा यथा चौयेशंकया राज्ञाज्ञप्तस्य माण्डव्यमहर्षेः शूल्या रोपजन्यं दुःख भाति। 
प्रह्म।दोऽपि पित्रातप्ततेलकटाहादो प्रक्षिप्त न विचलित इति भागवतादौ । 


श्री पञ्चदशी मीमांसा' 


। ७४० ) 


इदानीमुपपादितं योगं निगमयति -- 
तं विद्याददु:खसंयोगवियोगं योगसंज्ञितम्‌ । 
स निश्चयेन योक्तव्यो योगे$निविण्णचेतसा ॥१०७॥ 
अन्वय: -तं दुःख मंयोगवियोगं योगसं ञ्ञितम्‌ विद्यात्‌ सहयोग: अनिविण्णचेतसा निश्चये योक्तव्यः । 
ति विद्यादितिः । शर्नेः शनेरित्यादिल' यावङ्भिविशेषणेविशिष्ट आत्मावस्थाविशेषो यो योग 
उ कम्तं दुःखमंवीगवियोगं दुखे. स योगो दुःखस योगः, तेन वियोगस्तं विपरीतलक्षणया योगसंज्ञितं 'योग' 
इत्येवं सज्ञा रस्येति तं योगसंज्ञितं त्रिद्याज्जानीयात । एवंविधयोगानृष्ठाने किचित्कर्तव्यताविशेषमाह- 
“स निश्चथेनेतिः । स पूर्वोक्तो योगो निश्चयेताध्यवसायेवानिविण्णचेतसा निर्वेदरहितेन चित्तेन योक्तव्यो- 
ऽनृष्ठेयः ॥१०७॥ 
इदानीमुक्तमर्थम्‌पसंहरति- 
युञ्जन्नेवं सदात्मानं योगी विगतकल्मषः । 
सखेन ब्रह्मासंस्पशंमत्यन्तं सखमश्नुते ।।१०८॥। 
अन्वयः-विगतकल्यषः योगी सदात्मानं ए युञ्जन्‌ सुखेन ब्रह्मसंस्पर्शं (पाप्य) अत्यन्तसुख' अश्नुते । 
युञ्जन्निति’ । विगतकल्मषों विगतपापो योगान्तरायवजितो योगी सदात्मानमेवं यथोक्तेन 


प्रकारेण यंजन्नन्‌संदधानः सुखेनानायासेन ब्रह्मसंस्पर्शं ब्रह्मणा संस्पर्शो यस्य सुखस्य तद्‌ब्रह्मस स्पशंम्‌ । ब्रह्म- 
स्वरूपभूतमिति यावत्‌ । अत्यन्तमविनश्वरं निरतिशयं सुखमश्तृते प्राप्नोतीत्यर्थः ॥१०८॥! 


~ 


अब उपपादित योग का उपसंहार करते हैं -- 

उस दुःखरूप संयोग = सम्बन्ध के वियोग के अभाव को योग संज्ञावाला जानना 
चाहिए । वह योग में तत्पर हुए चित्त से निश्चय कर एक रस सन से योगाभ्यास करें ॥१०७॥ 

धीरे-धीरे इत्यादि जितने भी विशेपणों से युक्त आत्मावस्थानरूप योग कहा गया है। 
आशय यह है कि दु खों से संयोग होना ही दु ख सयोग है उससे वियोग हो जाना दुःखों के संयोग वियोग 
को योग ऐसे विपरीत नाम से कहा हुआ जानना चाहिए । इस प्रकार योग के अनुष्ठान करने के 
लिए छित्रित्‌ कर्तव्यता बताते हैं । वह पूर्वोक्त फल वाला योग क्लेश रहित चित्त से सम्पन्न करना 
चाहिए ॥१०७॥। 

अव पूर्वोक्त अर्थ को समाप्त करते 

पाप से विम॒क्त योगी निरन्तर आत्मा को परमात्मा में स्थिर करता हुआ सुखपूर्वेक परमब्रह्म 
परमात्मा की प्राप्तिरूप अत्यन्त आनन्द को प्राप्त करता है ॥।१०८॥। 

योग विषयक अन्तराय > विघ्न से वजित विगतकल्मष विशेष करके गतविगत निःशेष नष्ट हो 
गया है कल्मष यानी वासना कृत भेद दर्शन, वह विगत कल्मष होकर पूर्वोक्त क्रम से निरन्तर अनुसन्धान 
करता हुआ अनाम बिना श्रम के ब्रह्म स्वरूप शे अत्यन्त (नाशहीन) निरतिशय रूप सुख है. उसे प्राप्त 


करता है ॥१०८॥ 


ब्रह्मानन्दे योगानन्दप्रक रणम्‌ 


| ७५१ ) 


अनिर्वेदेन क्रियमाणो योगाभ्यास: फलपर्यन्तो भवतीत्येतत्सदृष्टान्तमाह 
उत्सेक उदधेय॑द्वत्कुशाग्रेणेकविन्दुना । 
मनसो निग्रहस्तद्वदूभवेदपरिखेदत: ॥१०५॥ 
अन्वय :-कुशाग्रेणैकबिन्दुना उदधेः उत्सेक तद्वत्‌ मनसः निग्रहः अपरिखेदतः भवेत्‌ । 

“उत्सेक इति’ । कुशाग्र णोदुधृतेनेरेन बिन्दुना क्रियमाण उदधेरुत्सेक: उदृधृत्य बहिः सेचनं 
परिखेदाभावे सति यद्वत्कालान्तरे भवेदेव तट्टन्मनसो निग्रहोऽपि श्रमराहित्येन क्रियमाण. कालान्तरे सिध्येत्‌ । 
इदं च टिट्टिभोपाख्यानं मनसि निधायोक्तस्‌ ।।१०४।। 

न केवलमयमर्थो गीतायामभिहितः, किलु मेत्रायणीय शाखायामपीत्याह 

बृहद्रथस्य राजर्षेः शाकायन्यो मुनिः सुखम्‌ । 
प्राह मोत्राख्यशाखायां समाध्युक्तिपुरःसरम्‌ ॥।११०॥। 

अन्वय :--राजर्षेः वृहुद्रथस्य शाकायन्यः मुनिः सुखम्‌ मैत्राख्यशाखायां समाध्युक्तिपुरः 
सरम्‌ घ्राह - 

'वृहद्रथस्येति' । मैत्रायणीयनामके यजुःशाखाभेदे शाकायन्यनामा कश्चिदृषिः स्वशिष्यत्वेनोप- 
पन्नस्य वृहद्रथाख्यस्य राजर्षेः ब्रह्मस्‌ ख' समाध्यभिधानपूर्वकं यथा भवति तथोक्तवान्‌ ॥११०॥ 


क्लेशरहित क्रियमाण योग का अभ्यास फलपर्यन्त होता है इसको दृष्टान्त सहित कहते हैं-- 

कुश के अग्रभाग द्वारा उठाये हुए एक-एक जल के बूँद सागर को सुखाने के लिए जैसा सम्भव 
है, वैसे ही क्लेशरहित मन का निरोध भी कालान्तर में सिद्ध हो सकता है॥१०५॥ 

कुश के अग्रभाग द्वारा उठाये हुए एकएक जल बिन्दु से समुद्र का जल बाहर फेंककर जैसे 
सुखाया जा सकता है! उसी प्रकार मन का निरोध भी क्लेश रहित सम्पादन कालान्तर में सिद्ध हो सकता 
है। यह टिट्टिभ का लोक प्रसिद्ध उपाख्यान ग्रन्थ रार ने मन मे रखकर कहा है ॥१०३॥ 

यह अर्थ केवल गीता में ही नही कहा गया है, अपितु मैत्रायणीयशाखा में भी कहा गया है। 
इस प्रकार कहते हैं - 

मैत्रायणीय नाम की शाखा में शाकायन्य नाम के मुनि" ने अपने शिष्य वृहेद्रथ राजषि के प्रति 
समाधि के 'कथनपूर्वक ब्रह्मसुख का उपदेश किया है ॥११०॥ 

ड मैत्रायणीय नामक यजुर्वेद की शाखा भेद में शाखायन्य नाभ वाले किसी ऋषि? ने अपने शिष्य 

रूप में प्राप्त वृहद्रथ नामक राजधि३ के प्रति ब्रह्वास्‌ ख का समाधि कथनपूर्वक उपदेश किया था ॥११०॥ 


विशेष १-मौनाद्धि स मुनिभेवति न अरण्यवसनात्‌ मनिअक्षरं यो वेद स मृनिः। 
२-—मन्त्रद्रष्टा = अतीन्द्रियार्थदशि । 
३--राजावश्चते ऋषयश्च राजषयः = राजा होकर जो ऋषि हों बे राजषि। 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


। ७५२ ) 


केन प्रक्रारेणोक्तवानित्याशङ्क॒य, तत्प्रतिपादकांस्तदीयान्पन्त्रान्पठति 
यथा निरिन्धनो वह्निः स्वयोनावुपशःम्यति । 
तथा बृत्तिक्षयाच्चित्त स्वयोनावुपशाम्यति ॥१११॥ 
अन्वय :-यथा निरिन्धनो बह्लिः स्वयोनौ उपशाम्यति तथा चित्त वृत्तिक्षयात्‌ स्वयोनो 
उपशाम्यति । 
व्यथेति' । निरिन्धनो दर्धकाष्ठो बह्लि: स्वयोनौ स्वकारणे तेजोमात्रे उपशाम्यति ज्वालादि- 
रूपं विशेषाक्रारं परित्यज्य तेजोमात्ररूपे यथाऽवतिष्ठते तथा तेनेव प्रकारेण चित्तमन्तःकरणमपि वृत्ति- 


क्षयात्रिरोधसमाध्यभ्यासेत राजसादिसकलवृत्तिनाणात्स्वकारणे सत्त्वमात्रे उपशाम्यति, सत्त्वमात्रावशेषं 


भवतीत्यर्थः ॥ १११॥ 


क्रिस प्रकार से शाकायन्य ने वृहद्रथ राजा को योग का वर्णन क्रिया, ऐसी शंका कर समाधान-- 
उसक्रे प्रतिपादरु उसी शाखा के मन्त्रों? का पाठ करते हैं-- 


अग्नि काष्ठ को जलाकर ईधन से रहित अपने कारण रूप तेज में शान्त हो जाती है। वैसे 
अन्तःकरण भी वृत्ति के क्षय हो जाने से अपने कारण में शान्त हो जाती है ॥१११॥ 


काष्ठ को जलाकर ई धन रहित अग्नि अपने कारण रूप तेज में (सामान्य तेजरूप कारण में) 
समाहित हो जाती है । ज्वालारूप विशेषाक्रार को छोड़कर तेजोमात्ररूप में जसे लीन हो जाती है! उसी 
प्रकार से चित्त «अन्त:करण भी वृत्ति के क्षय हो जाने के कारण निरोध समाध रूप अभ्यास बल से 
राजसादि सम्पूर्ण वृत्तियों के विनाश हो जाने पर अपने कारण सत्त्वमात्र में उपशान्त हो जाता है । सत्त्व- 


मात्र =सतुख्प ब्रह्म अवशिष्ट रह जाता है ॥१११॥ 


विशेष १-मन्त्रः > मन्त्रारं त्रायते - गुह्यभाषणम्‌ । 


ब्रह्मानन्दे योगानन्दप्रकरणस्‌ 


( ७५३ ) 


ततः किमत आह-- 
स्वयोनावुपशान्तस्य मनसः सत्य*कामिन 
इन्द्रियाथविमूढस्यानृता: कर्मवशानुगाः ॥1१२॥ 
अन्वय : स्वयोनौ उपशान्तस्य सत्यकामिनः मनसः इद्द्रियार्थविमूढम्य कर्मवशानुगा: अन्‌ता: । 
'स्वयोनाविति’ । सत्ये आत्मनि विषये कामोऽस्यास्तीति सत्यकामी तस्य, अत एव स्वयोनावुप- 
शान्तस्य उपशान्तत्त्रादेव इन्द्रियार्थविमूढस्येन्द्रयार्थेष्‌ विषयेषु शब्दादिषु विमूढस्य विमुखस्य ज्ञानशून्यस्य 
मनस: कर्मवशमनुगच्छन्तीति कर्मवशानुगाः ससाधनास्‌खादयः अनृता मायिकत्वज्ञानेन मिथ्याभूताः 
स्युरित्यर्थः ॥११२॥ 
ननु त्रित्तोपशान्तो जगन्मिथ्या भवतीत्येतदनुपपन्नम्‌, तदुपादानकत्वाभावात्तस्थेत्याशडू-घाह-- 
चित्तमेव हि संसारस्तत्प्रयत्नेन शोधयेत्‌ । 
यच्चित्तस्तन्मयो मर्त्यो गृह्यमेतत्सनातनम्‌ ।।११३॥ 
अन्त्रयः—चित्तं एव हि स सारः प्रयत्नेन तत्‌ शोधयेत्‌ यच्चित्तः तन्ययः मत्यः एतत्‌ सनातनं गुह्यम्‌ । 
'चित्तमेवेति’ । यद्यपि स्वरूपेण चित्तोपादानकं जगन्न भवति तथापि तस्य भोग्यत्वं चित्त- 
कारणमेव । 'हि' शब्देनात्र सर्वानृभवं प्रमाणयति । सुषुप्त्यादो चित्तविलये भोगादर्शनादिति भावः। 
यतश्चित्तात्मकः स सारः अतस्तच्चितमेत्र प्रयत्नेनाभ्यासवे राग्यादिलक्षणेन शोधयेत्‌ रजस्तमो रा हित्येनेका ग्र 
कुर्यात्‌ । नन्वात्मनो विमुक्तये आत्मैव शोधनीयो न चित्तमित्याशङ्कयाह-- यच्वित्तइति' 'मत्ये’ इत्युपलक्षणं 
देहिमात्रस्य यो देही यच्चित्तो यस्मिन्‌ पुत्रादौ विषये चित्तवान्‌ भवति स तन्मयः तदात्मक एव, तत्साकल्य 
वैकल्ययोरात्मन्येव समारोपणात्‌ एतत्सनातनमिदमनादिसिद्ध' गुह्य रहस्यम्‌ । एतदुक्तं भवति - स्वभावत 


शुद्धस्यात्मनो यतश्चित्तस पर्कादेव स सारित्वं, ध्यायतीव लेलायतीव' (वृ० ४।२।७) इति श्रुतेः । 
अतश्चित्तस्य शोधनेनात्मनः स सारनिवृत्तिरिति ॥११३॥ 


इससे क्या होता है ? इस पर कहते हैं-- 

केवल सत्य की कामना वाले अपने कारण सत्त्वमात्रसे उपशान्त और विषयों से विमुख हुए मन 
को कर्मवशात्‌ प्राप्त होने वाले स्‌ ख, दुःख मायिक होने से मिथ्यारूप ही लगते हैं ॥११२॥ 

सत्यरूप आत्मा के विषय में जिसकी कामना है । ऐसे सत्यकामी अतएव अपने कारण 
उपजान्त हए, उपशान्त हो जाने के कारण इन्द्रियजन्य विषयों के प्रति विमुख विषयज्ञान शुन्य 
मन के लिए कर्मवश प्राप्त होने वाले साधनों के सहित सुखादि अनृत मायिक ब्रह्मज्ञान से मिथ्या हो 
जाते है ॥११२॥ 


विशेष --१ आत्मसत्यस्यानबोधेन स कल्पयते यदा० । जिस समय आत्म सत्य की उपलब्धि होने पर 
मन स कल्प नहीं करता ! 


फा० ८ 


श्री पञ्चदशी मीमोसा 


( ७४४ ) 


शंका = चित्त के उपशान्त हो जाने पर जगत्‌ मिथ्या हो जाता है यह युक्तियुक्त सिद्ध नहीं हो 
रहा है, क्योंकि जगत्‌ का उपादान चित्त नहीं है इसका समाधान करते हैं -- 

जगत्‌ के भोग्य पदार्थं का कारण चित्त होने स रित्त ही संसार है इसलिए चित्त को शुद्ध करता 
चाहिए । जो मनुष्य पुत्रादि के विषय में चित्त वाला होता है । वह उसी में तन्मय हो जाता है! यह 
स रतन सिद्ध रहस्य है ॥११३॥ 

यद्यपि स्वरूप से जगत्‌ का उपादान कारण नहीं है तो भी जगत्‌ के भोग्यत्व के प्रातचित्त ही 
कारण है । हि शब्द से यह द्योतित होता हे कि सवका कारण चित्त ही है यह सबके अनुभव प्रमाण 
समझना, क्योंकि सुषुप्ति में चित्त का विलय होने पर भोग देखा नहीं जाता है। जिससे ससार चित्तरूप 
है । इसलिए चित्त को ही अभ्यास वेराग्यादि रूप प्रयत्त से शोधना चाहिए । अर्थात्‌ रजोगुण एवं तमोगुण 
से रहित करना चाहिए । 

अब शंका करते हैं आत्मा की मृक्ति के लिए आत्मा का ही शोधन उचित है चित्त का नहीं ? 
समाधान - जो मनुष्य वह देही = लिङ्ग देहोपाधि आत्मा का उपलक्षण हैं । जो देही जीवात्मा जिस पुत्रादि 
विषय में चित्त वाला होता है, वह उसमें तन्मय हा जाता है। उन पुत्रादि की पूर्णता और अपूणंता की 
अपने आप में अच्छी प्रकार आरोपण ( कल्पित ) कर लेता हे । यह एक सनात*न अनादि सिद्ध रहस्य 
है । यह कहा जाता है कि स्वभावतः शुद्ध आत्मा में चित्त के सम्बन्ध से ही संसारी बन जाता हे । 
[ध्यायतीव लेलायतीव = अपने चितृस्दभाव ज्योति स्वरू से ध्यान व्यापार बुद्धि को तटत्थ रूप से 
प्रकाशित करता हुआ उसी के समान होकर माणो ध्यान करता है, प्राण वृत्ति के अनुसार होकर मानो 
चेष्टा करता है] इस श्रुति के अनुसार अतएव चित्त के शोधन के द्वारा ही चिदाभास की जगत्‌ से निवृत्ति 
हो जाती है ।।११३॥ 


विशेष १ यह सनातन है, यहाँ यह रहस्य है जैसे शुद्ध जल उस-उस नील, पीत, लाल और काले 
रंग के साथ संग को प्राप्त होकर उस-उस रूपवाला हो जाता है। वेसे ही पञ्चभूतों 
के सत्त्व अंश का कार्य होने से शुद्ध जो मन है । वेसी-वेसी भावना को प्राप्त करता है । 
अभ्यास के बल से तैसे-तेसे आकार वाला होता है। इसमें ,१) मैं जीवात्मा हूँ कर्मों का 
कर्ता भोक्ता हूँ इस भावना से मन जीव भाव को प्राप्त हो जाता है और (२) मैं चिदा- 
भास जीव तत-तत्‌ उपासना के द्वारा मह, जन, तप, सत्य लोकों को प्राप्त हो जाता है। 
(३) मैं देह. गेह आदि रूप हूँ इस भावना के बल से मन लिङ्ग शरीर देह. गेह आदि 
भाव को प्राप्त हो जाता है। (*) मैं स्वलोक को प्राप्त होऊं इस भावना के बल से 
स्वर्गादि की प्राप्ति के हेतु साधन में तत्पर हुआ मन लिङ्ग शरीर स्वर्गादि लोक 
को प्राप्त हो जाता है। (५) जब चिदाभास रूप जीवात्मा गुरू शास्त्र द्वारा श्रवण, 
मतन, निदिध्यासन समाधि द्वारा महावाक्य से उत्पन्न मैं प्रत्यगात्मा ब्रह्मा स्वरूप हुं इस 
मनः लिङ्ग शरीर रूप से निश्चय रूप तत्त्व साक्षात्कार ज्ञान से जीवन मुक्त होकर विदेह 
मुक्ति को प्राप्त करता है यह सनातन गुह्य है । 


ब्रह्मानन्दे योगानन्दप्रकरणम्‌ 


( ७५५ ) 


नन्वनादिभवपरम्परोपाजितसुख दुःखप्रदपुण्यपापकर्मणोः सतोश्चित्तशोधनेनापि कथमात्मनः संसार 
निवृत्तिर्भविष्यतीत्याशङ्कूच, चित्तप्रसादोपलक्षितत्रह्मानुसंधानेन सकलकर्मक्षयोपपत्तेमेवमिति परिहरति 


चित्तस्य हि प्रसादेन हन्ति कम शुभाशुभम्‌ । 
प्रसन्नात्माऽऽत्मनि स्थित्वा सखमक्षय्यमश्तुते ॥११४॥ 


अन्वय :--चित्तस्य हि प्रसादेन शुभाशुभम्‌ कर्तु हन्ति आत्मनि स्थित्वा प्रसन्नात्मा अक्षयं सुखं 
अश्नुते । 


‘चित्तस्येति’ । 'हि’ शब्देन 'तद्यथेषीकातूलमग्नौ प्रोतं प्रदूयेतैवं हास्य सर्वे पाप्मानः प्रदूयन्ते” 
(छा० ५।२४।३) 'उपपातकेषु सर्वेषु पातक्रेषु महत्सु च । प्रविश्य रजनीपादं ब्रह्मध्यानं समाचरेत्‌' इत्यादि 
श्रृति स्मृतिप्रसिड्धि द्योतयति । ततः किमित्यत आह -'प्रसन्नेति' । प्रसन्न आत्मा चेतो यस्य स तथोक्तः 


आत्मन स्वस्वरूपभूते अद्वितीथानन्दलक्षणे 'ब्रह्मणि स्थित्वा तदेवाहमिति निश्चयेन दृश्यजातं परिहृत्य 
चिन्मात्रहूपेणावस्थायाक्षय्यमविनाशि यत्सुखं स्वरूपभूतं तदश्नुते ॥११४॥ 


अंनादि भवसागर परम्परा से उपाजित सुखदु:ख देने वाले पुण्य पाप रूप कर्म विद्यमान है । 
चित्त के गोधन से भी केसे आत्मा की शंसारनिवृत्ति होगी इस शंका का समाधान में कहते हैं कि चित्त 


की शुद्धि के द्वारा उपलक्षित ब्रह्मातुसंघान से सम्पुर्ण कर्मो के विनष्ट हो जाने पर संसार निवृत्त हो 
जाता है-- 


चित्त की परिशुद्धता से शुभ, अशुभ कर्ष विनष्ट हो जाते हैं, प्रसन्त चित्तवाला अपने स्वरूप में 
स्थित होकर अक्षय सुख को प्राप्त करता है ॥११४॥ 


इस श्रुति स्मृति में लिखा हे जिस प्रकार दूषी का तूल मूंज का अग्रभाग अरिनि में रखने से 
तत्काल जल जाता है, उसी प्रकार ज्ञाती के सव पाप नष्ट हो जाते हैं और सम्पूर्ण उपपातक और पातकों 
की निवृत्ति के लिए रात्रि के प्रथम भाग में ब्रह्म का ध्याम करें । यही इन श्रुति और स्मृतियों में लिखा 
है प्रसन्न है चित्त जिसका ऐसा मनुष्य अपने स्वरूप अद्वितीय आनन्दरूप ब्रह्म में स्थित होकर 
अर्थात्‌ यह ब्रह्म ही मैं हूँ इस प्रकार निश्चय हो जाने से दृश्य समूह जगत्‌ को मिथ्या बुद्धि से 
त्यागकर और चिन्मात्र रूप से टिक कर अविनाशी अक्षय स्वरूपभूत सुख है वह प्राप्त कर 
लेता है ।११४॥ 


श्री प॒खदशी मोमांसा 


( ७५६ ) 


श्रसन्नात्मा55त्मनि स्थित्वा’ इत्युक्तमेवार्थ दुष्टान्तोक्तिपुर:सर॑ द्रढयति-- 


समासक्तं यथा चित्ते जन्तोर्विषयगोचरे । 
यद्येवं ब्रह्मणि स्यात्तत्को न भुच्येत बन्धनात्‌ ॥॥११५॥ 


अन्वय : - यथा समासक्तं चित्तं जन्तोः विषयगोचरे यदि एवं ब्रह्माणि स्यात्‌ तत्‌ कः बन्धनात्‌ 
न मुच्येत्‌ । 


सिमासक्तमिति' । प्राणिनश्चित्तं विषय एव गोचरः इद्ियप्रचारभूमिस्तस्मिन्यथा स्वभावतः 
सम्यगासक्त भेवति, तदेव चित्तं ब्रह्मणि प्रत्यगभिन्ने परमात्मनि यद्यवमासक्तं स्यात्तहि कः संसारान्न 
मुच्येत ? सर्वोऽपि मुच्येतैवेत्यर्थः ॥ ११५ 
उत्ततार्थदाढर्याय मनसोऽवान्तरभेदमाह - - 
मनो हि द्विविधं प्रोक्तं शुद्धं चाशुद्धमेव च । 
अशुद्धं कामसंपर्काच्छुद्धं कामविवजितम्‌ ॥११६॥ 


अन्वय :- मनः हि द्विविधं प्रोक्ते शुद्ध च अशुद्ध एव च अशुद्ध कामसंपर्कात्‌ काम- 
विवजितम्‌ शुद्धम्‌ । 


“मन इति’ । तत्र कारणमाह ~ 'अशुद्धमिति’ । 'काम' इत्युपलक्षणं क्रोधादेरपि ॥१६॥ 


'प्रसन्तात्मा' अब पूर्वोक्त श्लोक में कही अर्थ को दृष्टान्त कथनपूर्वंक दृढ करते हैं-- 
जिस प्रकार इन्द्रियों के विषय में प्राणी का मन स्वाभाविक आसक्त है यदि वैसे ही वह चित्त 
परमात्मा में अनुराग वाला हो जाय तो कौन जीव बन्धन से मुक्त नहीं हो सकता है ॥११५।। 


मनुष्यों का चित्त इन्द्रियों को प्रवृत्ति की भूमि विषय में ही है। उसमें अच्छी तरह अनुरक्त हो 
जाता है । वह चित्त प्रत्यक्‌ अभिन्न परमात्मा में यदि उसी प्रकार आसका हो जाय तो कौन मनुष्य संसार 
से मुक्त न होगा ? अर्थात्‌ सभी मुक्त हो सकते हैं ॥११५॥ 


उक्त अर्थं को दृढतापूर्वक सिद्ध करने के लिए मन के अवान्तर भेद दिखाते हैं-- 


शुद्ध ओर अशुद्ध के भेद से मन दो प्रकार का कहा जाता है ! काम क्रोध आदि दोष के कारण 
अशुद्ध और काम आदि दोषों से रहित होने वाला मन शुद्ध हो जाता है ॥११६॥ 


ब्रह्मानन्दे योगानन्दप्रक रणम्‌ 


( ७५७ ) 


द्विविधस्य तस्यैव क्रमेण स'सारमोक्षयोहेतुताँ दशयति 
मन एव मनुष्याणां कारणं बन्धमोक्षयोः | 
बन्धाय विषयासक्तं मुक्त्ये निविषयं स्मृतम्‌ ।।११७॥। 
अन्वय :--मनृष्याणां बन्धमोक्षयोः कारणं मन एव विषयासक्तं बन्धाय निविषयं मुक्तये 
स्मृतस्‌ । 
“मन एवेति’ ॥११७॥ 
'प्रसन्नात्माऽऽत्मनि स्थित्वा स्‌ खमक्षय्यमश्नृते' (प्र ११।११४) इत्युक्तमेवारथं श्रुतिः स्वयमेव 
प्रपऽचयति— 
समाधि निधूतमलस्य चेतसो । 


निवेशितस्यात्मनि यत्सुखं भवेत्‌ ॥ 
न शक्यते वणंयित्‌ गिरा तदा । 


स्वयं तदन्तःकरणेन गृह्यते ॥११८॥ 
अन्वय :-समाधिनिर्धूतमलस्य आत्मनि निवेशितस्य चेतसः यत्‌ सुखं भवेत्‌ गिरा वणंयितुं न 
शक्यते तदा तदन्तःकरणेन स्वयं गृह्यते । 

'समाधीति' । आत्मनि प्रत्यवस्वरूपे निवेशितस्य समाधिनिर्धूतमलस्य समाधिना प्रत्यगृब्रह्मणो- 
रेक्यगोचरप्रत्ययावृत्त्या निर्धूतमलस्य निःशेषेण निवा[रतरजस्तमोमलस्य चेतसस्तस्मिन्‌ समाधो यत्सुख- 
मुत्पद्यते तदा समाधावुत्पन्नं तत्सुखं गिरा वाचा वर्णयितुं न शयते । अलोकिकसुखत्वादित्यथः । कितु स्वयं 
तत्स्वरूपभूतं सुखमन्तःकरणेनेव गृह्यते ॥११८॥ 


दो प्रकार के मन को ही क्रमशः ससार और उसकी निवृत्ति में हेतु है, वह दिखाते हैँ-- 


मनृष्यों के बन्धन और मुक्ति दोनों का कारण मन ही है। शब्दादि विषयों में अन्रक्त 
यह मन बन्धन का हेतु बन जाता है और निविषयक़ मन मुक्ति का हेतू बन जाता है। यह कहा 
जाता है ॥११७.। 


अब आत्मा में टिककर अक्षय सुख भोगता है, इसका श्रुति के अनुसार विस्तार से वर्णन 
करते हैं---- 

जिस चित्त का समाधि से धोये हैं सम्पूर्ण रजोगुण तमोगुण ,रूपमल जिसके उसको और प्रत्य- 
गात्मा में प्रवेश किए चित्त को समाधि में जो सुख होता है। उस अलोकिक सुख को वाणी से वर्णन नहीं 


कर सकते क्योंकि उस अपने स्वरूपभूत सुख को अन्तःकरण स्वय ग्रहण करता है उसका साक्षी दूसरा कोई 
नहीं है ॥११८॥ 


श्री पश्चदशी मीमांसा 


( ७५८ ) 


नन्वस्येवसमाश्ने दलं भत्वात्कथमनेन ब्रह्मानन्दनिश्चयसंभव इत्याशङ्कयाह -- 
यद्यप्यसौ चिरंकालं समाधिद॑लंभो नृणाम्‌ । 
तथापि क्षणिको ब्रह्मानन्दं निश्चाययत्यसौ ॥११८॥] 
अन्वयः - यद्यपि अमो समाधिः चिरं कालं नृणां दुर्लभ: तथापि क्षणिकः ब्रह्मानन्दः असौ निश्चाययति । 

'यद्यपीति’ । अस्य समाधेः संततस्यासंभवेऽपि क्षणिकस्य तस्य संभवात्तेनेवायमानन्दो निश्चेतुं 
शक्यत इत्यथंः ॥११६॥ 

नन्वात्मदशेताय श्रवणादौ प्रवृत्ता अपि केचिदानन्दनिश्चयशुन्या बहिर्मुखा एव वर्तन्त इत्याशङ्कय 
श्रद्धादिरहितानां तथात्वेऽपि श्रद्धादिमतां तन्निश्चयो भवत्येवेत्याह 

श्रद्धालुव्यंसनो योऽत्र निश्चिनोत्येव सवंथा । 
निश्चिते लु सकृत्तस्मिन्विश्वसिव्यन्यदाप्ययम्‌ ॥१२०॥ 

अन्वय :-- व्यसनी श्रद्धालुः यः अत्र सर्वथा निश्चिनोति एव तस्मिन्‌ सक्कत्‌ निश्चिते तु अन्यदपि 
अयं विश्वसिति । 

'श्रद्धालु*रिति’ । व्यसनं सर्वथा संपादयिष्यामीत्याग्रहः तद्वान्‌ व्यसनी । अत्र समाधौ। 
सर्वया अवश्यम्‌ । ततः किमित्यत आद्‌ --निर्शचते त्विति’ । अस्मिन्‌ ब्रह्मानन्दे सकृदेकदा क्षणिकः 
समाधौ निश्चिते सति अयं सकृन्निश्चयवानन्यदापि इतरस्मिन्नपि काले विश्वसिति आनन्दोऽस्तीति विश्वासं 
करोति ॥१२०॥ 


शंका अच्छा तो समाधि दुलभ होने के कारण इससे ब्रह्मानन्द का निश्चय केसे सम्भव होगा ? 
इसका समाधान करते हैं - 

यद्यपि यह समाधि मनुष्यों को चिरकाल तक दुर्लभ है तथापि क्षणिक यह समाधि ब्रह्मानन्द का 
निश्चय करा देता है ॥११&॥। 

कदचित्‌ कहो कि आत्मज्ञान के लिए श्रवणमननादि में लगे हुए भी कोई मनुष्य आनन्द के 
निश्चय से वञ्चित होकर बहिमु ख दीखते हैं ऐसी ऐसी शंका कर उत्तर में कहते हें । श्रद्धाहीन मनुष्य 
बहिमु ख रहे तो रहे श्रद्धालु पुरुषों को आनन्द का निश्चय दिखाते हें -- 

इस समाधि में श्रद्धा रखने वाला किसी भी प्रकार प्राप्त कर ही लूँगा, ऐसा दृढ़ निश्चय कर 
लेता है । उस ब्रह्मानन्द में एक बार निश्चय हो जाने पर तो यह श्रद्धालु मनुष्य अन्य काल में भी विश्वास 
कर लेता है ॥१२०॥ 

जो मतुष्य श्रद्धालु है । जिसको यह व्यसन (अग्रहा) है । मैं अवश्य समाधि का सम्पादन करू गा। 
इस समाधि को प्राप्त करने के आग्रह रखने से क्या होता है ? 

उत्तर इस ब्रह्मानन्द का एक बार भी क्षणमात्र की भी समाधि में निश्चय कर लेने पर यह 
एक बार निश्चय करने वाला श्रद्धालु जन अन्य काल में भी आनन्द है, ऐउा करता है ।।१२०॥ 


विशेष १. मुख्यतया श्रद्धा ब्रह्वातत्वविषयक स्नेहातिशय मूल अविद्या को हटाने वाली । श्रद्धा 
घर्मस्य मातरः । 


ब्रह्मानन्दे योगानन्दप्रकरणम्‌ 


( ७४५६ ) 


ततोऽपि कि तत्राह-- 
ताहक्‌ पुमानुदासीनकालेप्यानन्दवासनाम्‌ । 
उपेक्ष्य मुख्यमानन्दं भावयत्येव तत्पर; ॥१२१॥ 
अन्वय :--तादृक्‌ पुमान्‌ उदासीनकालेपि आनन्दवासनाम्‌ उपेक्ष्य तत्परः मुख्यं आनन्दं 
भावयति एव । 
'तादुगिति' । तादक्‌ पुमान्‌ श्रद्धादिपुरःसरं सक्नन्निश्चयवान्‌ पुरुष औदासीन्यदशायामवि उपः 
लभ्पमानां पूर्वोक्तामानन्दवासना मुपेक्ष्य तत्परो मुख्यानन्दे तात्पर्यवान्‌ भूत्वा तमेव भावयति ॥१२१॥ 
एवं व्यवहारकालेऽपि निजानन्दं भावयतीत्यत्र दृष्टान्तमाह 
परः्यसनिनी नारी व्यग्रापि गृहकर्मणि । 
तदेवास्वाद्वयत्यन्तः परसङ्गरसायनम्‌ ॥१२२॥ 
अन्वय :-परव्यसनिनी नारी गृहकर्मणि व्यग्रापि तदेवास्वादयति अन्तः परसद्भःरक्षायनस्‌ । 
“परेति' ॥१२२॥ 
दार्ष्टान्तिके योजयति -- 


एवं तत्त्वे परे शुद्धे धीरो विश्रान्तिमागतः । 
तदेवास्वादयत्यन्तर्बं हिव्यवहरन्तपि ॥१२३॥ 


अन्वय :--एवं परे शुद्धे तत्त्वे विश्रान्तिमागतः घीरः अन्तर्वंहिः व्यवहरन्‌ अपि तदेव 
आस्वादयति । 


'एवमिति’॥१२३॥ 


इससे क्या प्रयोजन सिद्ध हुआ ? इस पर कहते हैं-- 
श्रद्धा सम्पन्न पुरुष उदासीन काल में भी पूर्वोक्त वासनानन्द की उपेक्षा कर वह्‌ तत्परता के 
साथ मख्यानन्द की ही भावना करने लगता है ॥१२१॥ 
ˆ श्रद्धादि पूर्वक एक बार भी निश्चय करने वाला व्यक्ति उदासीनता की दशा में उपलभ्यमान 
पूर्वोक्त आनन्द वासना की उपेक्षा करके, निश्‍चय वाला होकर उस मुख्य आनन्द की ही भावना करने 
लगता है ॥१२१॥ 


इस प्रकार व्यवहार दशा में भी निजानन्द की भावना करता रहता है, इस विषय में दृष्टान्त 
देते हैं-- 
र स्त्री गृह कार्य में संलग्न है तो भी दूसरे पुरुष में अनुराग रखती है और परपुरुष के संस्पशेजन्य 
सुख को भीतर ही भीतर आस्वादन करती रहती है ॥१२२॥ 
दृष्टान्त को दार्ष्टान्तिक में घटाते हैं-- 
इस प्रकार शुद्ध विमल परमतत्त्व में आत्मविश्रान्ति प्राप्त करता हुआ यह्‌ धैर्यवान्‌ बाहरी 
व्यवहार करता हुआ भी अपने भीतर उस ब्रह्मानन्द का आस्वादन करता रहता है॥१२३॥ 


श्री पश्चदशी मीमांसा 
( ७६७ ) 


'धीर' शब्दाथेमाह-- 


घीरत्वमक्षप्राबल्येऽप्यानन्दास्वादवाञ्छया । 
तिरस्कृत्याखि नाक्षाणि तच्चिन्तायां प्रउर्त्त॑नम्‌ ॥१२४॥। 


अन्वय : धीरत्वं अक्षप्रावल्येऽपि आनन्दास्वादवाञ्छया अखिलाक्षाणि तिरस्कृत्य तच्चिन्तायां 
प्रवतेनम्‌ । 


'दीरत्वमिति' । इन्द्रियाणां विषयाभिमुख्येन पुरुषाकर्षणसामर्थ्येऽपि स्वरूपसुखानुसंधानेच्छया 
सर्वाणीन्द्रियाणि तिरस्कृत्यानन्दानुसंधान एव प्रवर्तमानत्वं धी रत्व मित्यर्थः ॥१२४॥ 


अब धीर शब्द के अर्थ का प्रतिपादन करते हैं-- 


नेत्र आदि इन्द्रियों में सामथ्यं होने पर भी स्वरूपानन्द की इच्छा से सम्पूर्ण इन्द्रियों के विषय 
को तिरस्कार कर उस आत्म चिन्तन में लगे रहना ही धीर का लक्षण है ॥१२४॥ 


अक्ष आदि इन्द्रियाँ पुरुष को विषय के अभिमुख आकर्षण करती है तो भी स्वरूप सुख के 
अनुसन्धान की इच्छा से सभी इन्द्रियों का तिरस्कार कर आनन्द अनुसन्धान में ही प्रवृत्त होना ही धीरता 
है । अर्थात्‌ विकार? के हेतु प्राप्त होने पर भी जिनका चित्त शान्त निविकार पूर्वक रहता है वह 
धीर है ॥१२४॥ 


विशेष - १ धी जो बुद्धि उस बुद्धि को र=विषयों से रक्षा करे ऐसा जो ब्रह्मचर्यादि साधन चतुष्टय 
सम्पन्न अधिकारी सो यहाँ धीर धीरं धियं ईरयति प्रेरयति, चिदाभासद्वारा धीतादात्म्या- 
ध्यासेन धीप्रेरक धीसाक्षिणः । 
धीर कूटस्थ ब्रह्म निष्ठ -- 
२-- ` विकारहेतौ सति. विक्रियन्ते येषां न चेतांसि त एव धीराः । 


ब्रह्मानन्दे योगानन्दप्रकरणम्‌ 


( ७६१ ) 


'विधान्ति'शब्दस्य विवक्षितमर्थं सदृष्टान्तमाह 
भारवाही रिरोभारं मुक्त्वाऽऽस्ते विश्रमं गतः । 
संसारव्यापृतित्यागे ताहस्बुद्धस्तु विश्रमः ॥१२५॥ 
अन्वयः भारवाही शिरोभारं मृकत्वा विश्रमं गतः आस्ते संसारव्यापृततित्यागे तादृग्बुद्धिस्तु विश्रमः । 
“भारवाहीति' । यथा लोके भारं बहन्‌ पुरुषः श्रमहेत्‌ शिरसि स्थितं भारं परित्यज्य श्रमरहितो 
वते, तथा संसारव्यापारत्यागे सति 'श्रमरहित आसम्‌’ इति जायमाना या बुद्धिः सा 'विश्रम'शब्देनोच्यत 
इत्यर्थः ॥१२५॥। 
इदानीं फलितमर्थमाह -- 
विश्रान्ति परमां प्राप्तस्त्वौद।सीन्ये यथा तथा । 
सख दु:खदशायां च तदानन्दैकतत्परः ॥१२६॥ 
अन्वय : -यथा परमां विश्रान्ति प्राप्तः तथा ओदासीन्ये सुखदुःखदशायां च तदानन्दैकतत्परः 
(भवति) । 
'विश्रान्तिमिति’ । परमां निरतिशयां विश्रान्मिमृक्तलक्षणां प्राप्तः पुरुषः स्वस्य औदासीन्यदशायां 
यथा परमानन्दास्वादने तात्पर्यवान्‌ भवति, एवं सुख-दुःखहेतुप्राप्तिकालेऽपि तदनुस धानं परित्यज्य निजा- 
नन्दास्वादन एव तात्पर्यवान्भवतीत्यर्थः ॥१२६॥ 


अब “विश्रान्ति” शब्द के विवक्षित अर्थ को सदुष्टान्त कहते हैं-- 

भार को वहन करने वाला व्यक्ति अपने सिर पर रखा हुआ बोझ नीचे रख देता है और विश्राम 
कर लेता है । इस प्रकार संसार के व्यापार को छोड़ देने पर श्रमरहित होकर सुख से स्थिर हो जाता है 
वही विश्रान्ति हे ॥१२५॥ 

जैसे लोक में भार को वहन करता हुआ पुरुष श्रम के हेतु सिर पर स्थिर भार को छोड़कर 
श्रमरहित हो जाता है उसी प्रकार संसार के व्यापार को त्याग कर देने पर मैं श्रमरहित हो गया हूं ऐसी 
उत्पन्न होने वाली बुद्धि का नाम वित्राम है ॥१२५॥ 

अब फलितार्थ कहते हैं-- 

परम विश्रान्ति को प्राप्त हुआ यह साधक उदासीन दशा में जसे तत्पर होकर आनन्द लेता है । 
वेसे सुखदु:ख के हेतु व्यवहार काल में भी व्यवहार गत विचारों को छोड़कर आत्मा के आनन्द में तत्पर 
हो जाता है ॥१२६।। 

उक्त परम निरतिशयरूपविश्रान्ति को प्राप्त करने वाला उदासीन दशा में जसे परमानन्द के 
आस्वादन में सलग्न रहता है वसे ही सुखदुःख की स्थिति में भी निजानन्द आस्वादन में लगा 
रहता है !१२६॥। 


फा० दै६्‌ 


श्री पश्चदशी मीमांसा 
( ७६२ ) 


ननु दुःखस्य प्रतिकलत्वेन तदनुसंधानेच्छाभावे$पि वेषयिकसुखस्यानकूलत्वेन पुरुषै रथ्येमानत्वात्तद- 
नुसंघानेच्छा कुतो न भवेदित्याशङ्कथ, तस्य विषयसंपादनादिद्वाराइतीव बहिर्मुखत्वापादनेन निजानन्दानु- 
स'धानविरोधित्वात्तदिच्छापि विवेकिनो न जायत इति दृष्टान्तप्रदर्शनपूवकमाह - 


अग्तिप्रवेशहेतौ धी: श्रृङ्गारे याहशी तथा । 
धोरस्योदेति विषये$्नूसंधानविरोधिनि ॥॥१२७॥ 


अन्वय : - अग्निप्रवेशहेतो यादृशी श्रृङ्गारे धीः तथा अनुसंधानविरोधिनि विषये धीरस्य 
उदेति । 


“अग्तीति' | शीघ्र देहत्रिमोचनेच्छायां दुढ़तरायां सत्यां तद्विलम्बक्रारणें अलंकारादौ यथा अग्नि 
प्रतरेष्टर्वेरस्यबुद्धिरत्पद्यते, एवं वेराग्यादिसाधनसम्पन्तस्य विवेकिनो ब्रह्मानुस धानविरोधिनि विषयमुखे- 
ऽपीत्यर्थंः । 


शंक्रा-दुःख प्रतिकूल होने के कारण दुःखानुस धान को इच्छा न होने पर भी विषय 
सम्बन्धी सूख अनुकूल है इसलिए सभी लोग चाहते हैं और वैषयिक अनुसंधान की इच्छा क्यों नहीं 
होती है । 


समाधान -यह है कि विषय का स्‌ख निजानन्द का विरोधी है और अत्यन्त बहिर्मुखता से प्राप्त 
होता है । इसलिए विवेकी लोग को विषय सम्बन्धी सूख की इच्छा नहीं होती है।इस बात को 
दृष्टान्तपूवेक दिखाते हैं - 


जब किसी स्त्री के लिए अग्नि में प्रवेश का हेतु खडा हो जाता है, तब श्युङ्गार के विषय में बैर 
बुद्धि उत्पन्न हो जाती है । इसी प्रकार विवेको को निजानन्द अनुसन्धान के विरोधी विषयजन्य सख में 
वेर बुद्धि उत्पन्न होती है ॥१२७।। 


अतिशीघ्र दुढ़तरा देहविमोचन करने की इच्छा जाग्रत होने पर उसमें विलम्ब के कारण 
अलंकार आदि में अग्नि प्रवेश करने वाले की जसे बेर बुद्धि उत्पन्न होती है । इस प्रकार विवेक वैराग्य 
आदि साधत सम्पन्न विवेकी को ब्रह्मानन्द अनुसधान के ।वरोधी विषयजन्य सख में बेरबुद्धि उत्पन्न 
होती है ॥१२७॥ 


ब्रह्मानन्दे योगानन्दप्रकरणम्‌ 


( ७६३ ) 


मा भूद्विरोधिविषये स्‌ खेच्छा अप्रयत्नसौलभ्येनाबहिर्मुखत्वहेती विषये किं न भवतीत्यत आह-- 
अविरोधिसुखे बुद्धि: स्वानन्दे च गमागमौ । 
कुर्वन्त्यास्ते क्रमादेषा काकाक्षिवदतस्ततः ।।१२८॥ 

अन्वय : अविरोधिसुखे बुद्धिः स्वानन्दे च गमागमौ कुर्वन्ति काकाक्षिवत्‌ क्रमात्‌ एषा इतस्ततः 


आस्ते । 
'अविरोधीति’ ॥१२८॥ 
दृष्टान्तं विवृणोति-- 
एकेव हृष्टिः काकस्य वामदक्षिणनेत्रयोः । 
यात्यायात्येवमानन्दद्वये तत्त्वविदो यतिः ॥१२८। 
अन्वय : - काकस्य वामदक्षिणनेत्रयोः एकेव दृष्टिः आनन्दद्वये तत्त्वविदः मतिः एवं याति 
आयाति । 


'एकैव दुष्टिरिति' । यथा काकस्य दृष्टिद्‌ श्यतेऽनयेति दशेनसाधनं चक्षूरिन्द्रियमेकमेववामदक्षिण 
नेत्रयोर्गोलकयो:ः पर्यायेण गमनागमने करोति, एवं विवेकिनो बुद्धिरप्यानन्दद्वय इत्यर्थः । 


अब विरोधी शब्दादि विषय में सुख की इच्छा भले ही न हों, किन्तु बिना यत्न सुलभता से 
मिलने वाले और बहिर्मुखता का जो कारण नहीं है ऐसे विषय में क्यों नहीं सुखेच्छा होगी इस पर 
कहते हैं - 

यह बुद्धि अविरोधी सुख में और आत्मानन्द में कौवे की भाँति क्रमशः वाम और दक्षिण इधर- 
उधर फिरती हुई स्थिर हो जाती है ॥१२८॥ 


अब दृष्टान्त का विवरण करते हैं-- 


जैसे कोवे की दृष्टि एक ही है और वह वाम एवं दक्षिण नेत्र गोलको में क्रम से गमन आगमन 
करती है इस प्रकार तत्त्वदर्शी की बुद्धि भी विषयानन्द और आत्मानन्द में गमन आगमन करती 
है ॥१२८॥ 


जिस प्रकार कौवे की दृष्टि अर्थात्‌ दर्शनसाधन चक्षु--इन्द्रिय मात्र एक ही रहती है । वह वाम- 
दक्षिण नेत्र गोलको में क्रमशः गमन एवं आगमन करती है, इस प्रकार विवेक सम्पन्न व्यक्ति की बुद्धि 
भी विषयानन्द और ब्रह्मानन्द दोनों आनन्दों में क्रमश: आती जाती रहती है ॥१२८॥ 


श्री पछ्चदशी मोर्मासा 
( ७६७ ) 


दार्ष्टान्तिकं प्रपञ्चयति-- 
भूञ्जानो विषथानन्ई ब्रह्मानन्दं च तत्त्ववित्‌ । 
द्विभाषाभिज्ञवद्वद्यादृभौ लोकिकवैदिको ॥१३०॥ 
अन्वय :--तत्त्ववित्‌ विषयानन्दं ब्रह्मानन्दं च भुञ्जानः द्विभाषाभिज्ञवत्‌लौकिकवैदिको ।उभौ 


विद्यात्‌ । 
'भञ्जान इति’ । तत्त्वविद्धि विषयान्‌ भुञ्जानस्तञ्जन्यं विषयानन्दमुपनिषद्वाक्यादवगतं 


ब्रह्मानन्दं च लौकिकवैदिकाबुभौ विषयानन्दब्रह्मातन्दौ भाषाद्वयवेदिवज्जानीया दित्यर्थः ॥ ३३०॥ 
ननु दुःखानुभवदशायामुद्वेगे सति कथं निजानन्दानुभत्र इत्याश ङ्कुघा ह्‌ -- 
दुःखप्राप्तौ न चोद्वेगो यथापूर्व यतो द्विहक्‌ । 
गङ्गामग्नाधंकायस्य पंस: शीतोऽणधीयंथा ।।१३१॥। 
अन्वयः दुःखप्राप्तो यथा पूवे उद्वेगः च न यतः गद्धामग्नार्धेकायस्य पुंसः यथा शोतोष्णधीः । 
दुःखेति’ । यतो यस्मात्कारणद्विवेकी द्विदृक्‌ लौकिक्रवैदिकव्यवहारयोरभयोरपि वेत्ता, अतो 
दुःखप्राप्तावपि पूर्वंवदज्ञानदशायामिव न तस्योद्वेगः, विवेकन तदा तदा बोध्यमानत्वात्‌, अतो दुःखानुभव- 
कालेऽपि निजानन्दानुसंधानं न विरुध्यत इत्यर्थः ¦ युगपदुभयानुसंधाने दृष्टान्तमाह - गङ्ग ति" ॥१३१॥ 


अब दृष्टान्त का विस्तारपूर्वक बर्णन करते हैं 

विषयों को भोगता हुआ यह तत्त्वदर्शी दो भाषाओं को जानने वाले की भाँति लौकिक 
विषयानन्द तया वैदिक ब्रह्मानन्द इन दोनों को जानते हैं ॥१३०॥ 

क्योंकि आत्मतत्त्व वेत्ता विषयों को भोगता हुआ दो भाषाओं को जानने वाले की भांति 
लौकिक विषयानृभव जनित विषयानन्द को और उपनिषद 'वाक्यअवगत ब्रह्वानन्द को लौकिक वैदिक 
विषयानन्द और ब्रह्मानन्द दोनों की दो भाषाओं के ज्ञाता के समान जाना करता है ॥१३०॥ 

कदाचित्‌ कहो, दुःख के अनुभव काल में उद्वेग होने पर निजानन्द का अनुभव केसे रहेगा ? 
इस शंका पर कहते हैं-- 

जब कि तत्त्ववेत्ता लौकिक एवं वैदिक दोनों व्यवहारों को जानता है इसीलिए दुःख की प्राप्ति 
में भी अज्ञान दशा की भाँति उद्वेग नहीं होता है जेते गङ्गा में निमग्न अर्धाङ्ग वाले व्यक्ति को युगपत्‌ 
शीत एवं उषण का बोध होता है ॥१३१॥ 

जिस कारण से विवेकी लौकिक एवं वैदिक दोनों व्यवहारों का ज्ञाता है। इसलिए दुःख की 
प्राप्ति में भी पूर्वं कालीन अज्ञान अवस्था की भाँति उसे उद्वेग नहीं होता है। क्योंकि विवेक ज्ञान से 
उस-उस दशा में भी बोधरूपता का स्मरण बना रहेता है। इसलिए दु:ख के अनुभव काल में भी निजानन्द 
का अनुसंधान विरोधजनक नहीं है । युगपत्‌ दोनों का अनुसंधान में दृष्टान्त देते हैं, जैसे गङ्गा में गले 
तक डबे हुए आधे शरीर वाले व्यक्ति को एक साथ शीत एवं उष्ण का ज्ञान हो जाता है ॥१३१ 


ब्रह्मानन्दे योगानन्दप्रकरणम 


( ७६४ ) 


फलितमाह -- 
इत्थं जागरणे तत्त्वविदो ब्रह्मसुखं सदा । 
भाति तद्वासनाजन्ये स्वप्ने तद्भासते तथा ॥१३२॥ 
अन्वय :--इत्यं जागरणे तत्त्वविदः सदा ब्रह्मसुखं भाति तथा तद्वासनाजन्ये स्वप्ने तद्‌भासते । 
इत्थमिति’ । सदा सुखदुःखानुभवदशायां तूष्णींस्थित। चेत्यथेः । न केवलं जागरण एव तद्धानं 
किन्तु स्वप्नावस्थायामपीत्याह - 'तद्वासनेति' । हेतुगभं विशेषणम्‌ जाग्रद्वासनाजन्यत्वात्स्वप्नस्य । तत्रापि 
तद्‌ब्रह्मसुखं तथा जाग्रदवस्थायामिव भासत इत्यर्थः ॥१३२॥ 
नन्‌ स्वप्नस्यानन्दानुभववासनाजन्यत्वे सति आनन्द एव भासत इत्याशङ्क्याह 
अविद्यावासनाप्यस्तीत्यतस्तद्वासनोत्थिते । 
स्वप्ने मूखवदेवैष सुखं दुःख च वीक्षते ॥१३३॥ 
Fe अन्वय : - अविद्यावासनापि अस्ति इति अतः तदुवापनोत्थिते स्वप्ने एष भूखेवदेव सुखं दुःखं 
च वीक्षते । 


‘अविद्येति’ । न केवलमानन्दवासनाबलादेव स्वप्नो जायते कितु अविद्यावासनाबज्ञादपि, अतस्त- 
द्वासनाजन्यत्वात्तत्राज्ञस्येव सुखाद्यनुभवो भवतीत्यर्थः ।१३३॥ 


अब फलिताथे कहते हैं -- 

इस प्रकार जागरण काल में तत्वदर्शी का निरन्तर ब्रह्मसुख भासता रहता है । और जाग्रत 
कालीन वासनाजन्य स्वप्न अवस्था में भी वह ब्रह्मसुख जाग्रत की भाँति भासता है ॥१३२॥ 

आत्म तत्ववेत्ता को सदा सर्वदा सुख एवं दुख का अनुभव काल में अर्थात्‌ तूष्णीस्थिति में 
ब्रह्म सुख की प्रतीति होती रहती है न केवल जागरण में ही उस ब्रह्मानन्द का बोध होता रहता है। 
अपितु स्वप्न अवस्था में भी होता है । क्योंकि जाग्रत कालीन वासनाजनित होने वाले स्वप्न दशा में भी 
ब्रह्मसुख जाग्रत की भाँति प्रतीत होता है ।।१३२॥ 

कदाचित्‌ कहो कि स्वप्न आनन्द की वासना से होती है । इससे स्वप्न में आनन्द ही भासता 
है। दुःख नहीं इस शंका का समाधान - 

अविद्या की वासना विद्यमान है इसलिए उक्ष अविद्या के संस्कारों से उत्पन्न स्वप्न अवध्था में 
यह तत्त्वदर्शी, मूर्ख की भांति सुख एवं दुःख को देखता है ॥।१ ३॥। 

यह स्वप्न केवल आत्म के आनन्दानुभव को वासना से ही नहीं उत्पन्न होता है. इसलिए उस 
ल की वासना से उत्पन्न स्वप्त में ज्ञानी, मूर्ख की भाँति सुख दुःखादि को भी अनुभव करता 

॥१३३॥ 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( ७६६ ) 


एताठता ग्रन्थसंदर्भेणोक्तमर्थ' निगमयति- - 
ब्रह्मानन्दाभिधे ग्रन्थे ब्रह्मानन्दप्रकाशकम्‌ । 
योगिप्रत्यक्षमध्याये घ्रथमेऽरि मन्तुदी रितम्‌ ।।१३४॥। 

इति श्रीमत्परमहंसपरिव्राजका चार्यश्री भारतं तीर्थेविद्यारण्यमुनिवर्यकृतपञ्चदश्यां ब्रह्मानन्दे 
योगानन्दो नाम एकादशं प्रकरणं समाप्तम्‌ ॥११॥ 

ब्रह्मानन्दे योगानन्दो नाम प्रथमोऽध्यायः सम्पूर्णः ॥१॥ 

अन्त्य : -त्रह्मानन्दाभिधे। ग्रन्थे ब्रह्मानन्दप्रक्ाशकं योगिप्रत्यक्षं प्रथमे अध्याये अस्मिन्‌ 
उदीरितम्‌ । 

'ब्रह्ममनत्देति’ । ब्रह्मानन्दतामके अध्यायपञ्चात्पके ग्रन्थेऽस्मिन्प्रथमेऽध्याये सुषुप्त्यवस्थाया- 
मोदासीन्यकालेऽपि समाध्यवस्थायां सूखदु.खदशायां च स्वप्रकाशचिद्रपब्रह्मानन्दस्य प्रकाशकं योग्यनुभव- 
रूपं प्रत्यक्षमुक्तमित्यर्थः । इदं चोगलक्षणमागमादीना, तेषापप्रत्र दर्शितत्वात्‌ ॥१३४॥ 

इति श्रीमत्परमहुंसपरित्राजकाचार्यश्रीभा*तीतीर्थ विद्यारण्यमनिवर्थकि ङ्कुरेण श्रीरामकृष्णख्य- 
विदुषा विरचिते । ब्रह्मानन्दे योगाउन्दो नाम एकादशं प्रशरणस्‌ ।।११॥ 


पूर्वोक्त ग्रन्थ के समुद से जो कहा उसको दिखाते हैं -- 

ब्रह्मानन्द नामक ग्रन्थ के योगानन्द प्रकरण रूप प्रथम अध्याय में ब्रह्मानन्द के प्रकाशक योगियों 
के अपरोक्ष रूप से अनुभव वर्णित है ॥ १३४।: 

ब्रह्मानन्द नामक पाँच अध्याय रूप ग्रन्थ इस योगातन्द प्रकरण रूप प्रथम अध्याय में सुषुप्ति 
उदासीनता और समाधि आदि अवस्थाओ में स्वयं प्रकाश चिद्रूप ब्रह्मानन्द का प्रकाशक योगी फे अनुभव 
रूप प्रत्यक्ष कहा गया है । श्लो में उद्धृत प्रत्यक्ष शब्द से शास्त्र अनृमानादि प्रमाण भी संगृह्दीत है । 
क्योंकि प्रस्तुत प्रकरण में इन सभी को भी दिखाया गया है ।।१३४॥। 

इति श्रीमत्परमहंसपरिन्नाजकाचायेवर्यस्वामिश्री करपात्रशिष्य 
श्री डॉ० लक्ष्मणचंतन्यब्रह्मचारिविरचितलक्ष्मगचर्द्रिकाख्ये पञ्चदशी हिन्दीव्याख्याने 
ब्रह्मानन्दे योगानन्द एकादशशंप्रकरणं समाप्तम्‌ । 


ब्रह्मानन्दे आत्मानन्दोनाम व्दितीयोञ्ध्याय: 


ब्रह्मानन्द अत्मानन्दूप्रकरणम 


अथ ब्रह्मानन्दान्तर्गंतमात्मानन्दनामकद्वितीयाध्यायमारभते । तदेवं प्रथमाध्याये विवेकिनो योगेन 


निजानन्दानुभवप्रकारं प्रदर्श्य मूढस्य जिज्ञासोरात्मानन्दशव्दवाच्यत्वंपदार्थविवेचनमूखेन ब्रह्मानन्दानुभव- 
प्रकारदशंनाय शिष्यप्रशनमवतारयति -- 


नन्वेवं वासनानन्दाद्‌ब्रह्मानन्दादपीतरम्‌ । 
वेत्त योगी निजानन्दं मूढस्यात्रास्ति का गतिः ॥१॥ 


अन्वय :-ननु एवं वासनानन्दात्‌ ब्रह्मानन्दादपि इतरं योगी निजानन्दं वेत्त, सूढस्य अत्र 
का गतिः । 


अब ब्रह्मानन्द के अन्तर्गत आत्मानन्द संज्ञक द्वितीय अध्याय का आरम्भ किया जा रहा है। 
वही इस प्रथम अध्याय में योग रूप उपाय से विवेकी को निजानन्द के अनुभव का प्रकार दिखाकर अब 
यहाँ मूढ जिज्ञासु के लिए आत्मानन्द शब्द के वाच्य “त्वं” पदार्थ के विवेचन द्वारा ब्रह्मानन्द अनुभव का 
प्रकार दिखाने के लिए शिष्य के प्रश्‍न को कहते हैं 


आशंका यह है कि विवेकी पुरुष वासनानन्द से और ब्रह्मानन्द से भी भिन्न निजानन्द को 
भले ही जाने । मूढ़ जिज्ञासु को इस विषय में क्या गति है अर्थात्‌ मूढ़ को ब्रह्मानन्द का साक्षात्कार 


केसे हो ? ॥१॥ 


विशेष १--नित्यं कर्मं परित्यज्य वेदान्तश्रवणं बिना । वतेमानस्तु संन्यासी पतत्येव न संशयः ग 
सन्ध्योपासनादिक नित्य कर्मो का परित्याग करके जो वि।वदिषु संन्यासी वेदान्त शास्त्र के 


श्रवणादि को नहीं करता हुआ रहे वह संन्यासी पतित कहा जाता है । त्वं पदार्थे विवेके- 
ऽतीव प्रयत्नं कार्यस्‌ -- 


त्वं पदार्थ विवेकाय सन्यासः सर्वकर्मणाम्‌ । श्रुत्याऽभिधीयते यस्मात्‌ तत्‌ त्यागी पतितो भवेतु । 
तत्त्वमसि, इस वाक्य में स्थित जो त्वं पद है, उस त्वं पद का वाच्य अर्थं जो अन्तःकरणविशिष्टचेतन्य 
उसमें अन्तःकरण का त्याग करके लक्ष्य अर्थ रूप जो प्रत्यक्‌ चतन्य का ब्रह्मरूप से ज्ञान है उसका नाम 
त्वं पदार्थं विवेक हे । त्वं पदार्थ विवेक के लिए अग्निहोत्र सन्ध्योपासनादिक सर्व कर्मो का सन्यास 


विधानः किया है । जो पुरुष सन्यास को धारण कर त्वं पदार्थं का विवेक नहीं करता वहू सन्यासी पतित 
कृहा जाता है । 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( ७६ ) 


शिष्येणेवं पृष्टो गुरुरतिमूढस्थ विद्याधिकार एव नास्तीत्याह-- 

धर्माधमंवशादेष जायतां म्रियतामपि । 
पुन: पुनर्देहलक्षैः कि नो दाक्षिण्यतो वद ॥२॥ 

अन्वय:--एष घर्माधर्मवशात्‌ जायतां म्रियतां अपि पुनः पुनः देहलक्षे: दाक्षिण्यतः नः किम्‌ वद । 

ध्वर्मेति' । एषोऽतिमूढोऽनादौ संसारेऽतीतेषु जन्मसु अनुष्ठितसुकृतदुष्कुतवशात्नानाविधदेहस्वी- 
कारेण पुनः पुनर्जायतां ख्रियतां चेत्यर्थः ।। २॥ 

सर्वानुग्राहकत्वादाचारयेण तस्यापि काचन गतिर्वेक्तव्येति शिष्य आह - 

अस्ति वोऽमुजि घृक्षुत्वा दाक्षिण्येन प्रयोजनम्‌ । 
तहि ब्रह स मूढ़ः कि जिज्ञासुर्वा पराङ्मुखः ॥ ३॥। 

अन्वय : -वः अनुजिघुक्षुत्वात्‌ दाक्षिण्येन प्रयोजनं अस्ति तहि ब्रूहि समूढः कि पराङ्मुखः 
जिज्ञासुर्वा (इति वद) 

'अस्तीति’' । वो युष्माक्मनूजिघक्षुत्वादनुग्रहीतुमिच्छवोऽनुजिघृक्षवस्तेषां भावस्तत्त्वं 
तस्माच्छिष्यो ढ़ रणेच्छावुक्तत्वाहाक्षिण्यतस्तदुद्धरणलक्षणं प्रयोजनमस्तीत्यर्थः । एवं शिष्यवचनमाकर्ण्यं 
गुरुस्तं विक्रल्प्य पृच्छति -तर्हीति’ । यदि मूढ़स्थ काचन गतिर्वंक्तव्या ताह्‌ मूढ़ः कि रागी विरक्तो वा 
वदेति ॥ ३॥। 


शिष्य से किए हुए प्रश्‍न के उत्तर में सद्गुरु कहते हैं कि अतिमूढ़ को विद्या का अधिकार नहीं है 
इस प्रकार कहते हैं -- 

यह अतिमूढ़ पुरुष पुण्य पाप रूप कमेंवशात्‌ लाखों बार देहों में जन्मता और मरता भी रहे 
किन्तु हमारी दया से क्या होने वाला है ? कहो ॥२। 

यह अतिमूढ़ व्यक्ति अनादि संसार में अतीत जन्मों में अनुष्ठित सुकृत और दुष्कृत कर्मवशातु 
अनेक प्रकार के देहों कों धारणकर पुनः पुन: जन्मता मरता रहता है ॥२॥ 

इस प्रकार शिष्य कहता है कि आचार्य तो बड़े ही कृपालु और सबके ऊपर अनुग्रह करने वाले 
होते हैं इसलिए उस मूढ़ को भी कुछ मार्ग बतावें । 

आप सद्‌गुरु हैं शिष्यों के ऊपर अनुग्रह करने को इच्छा वाले होने के कारण उदारता ही एक- 
मात्र प्रयोजन है तब कहो कि वह मूढ़ जिज्ञासु है बहिर्मुख विषयानुरागी है ॥३॥ 

आप आचार्य हम शिष्यों के ऊपर अनुग्रह करने वाले हैं अर्थात्‌ शिष्यो को सन्ताप-ताप से उद्धार 
की इच्छा से युक्त हैं इमलिए उदारता के रूप में शिष्यों का उद्धार रूप प्रयोजन है । इस प्रकार शिष्य के 
नम्रीभावपूर्वंक वाक्य सुनकर सद्गुरु उसे विकल्प कर पूंछते हैं कि यदि अतिमूढ़ प्राणी के लिए कोई मार्ग 
बताचा अनिवार्य है तो फिर वह मूढ़ क्या रागी या विरक्त है ? यह कहो ॥३॥ १ 


ब्रह्मानन्दे आत्मानन्दप्रक्षरणमू 


( ७६३ ) 


रागी चेत्तद्रागानुसारेण कर्म वोपासनं दा वक्तव्यमिति प्रथमे परिहारमाह -- 
उपास्तिं कर्म वा ब्रयाद्विमुखाय यथोचितम्‌ । 
मन्दप्रज्ञः तु जिज्ञासुमात्मानन्देन बोधयेत्‌ ।४॥ 


अन्वय :- विमुखाय यथोचितम्‌ उपास्तिं कर्म वा त्रयात्‌ मन्दप्रज्ञ तु जिज्ञासु आत्मानन्देन बोधयेतु । 
'उपास्तिमिति’ । विमुखाय तत्त्वज्ञानविमुखाय, बाः मुँखायेत्यर्थः । यथोचितं यथायोग्यं ब्रह्म 
लोकादिकामश्वेदूपास्तिं ब्रयात्‌, स्वर्गादिकामश्चेत्कमे ब्रयादित्यर्थः ¦ जिज्ञासुत्वेऽपि सोऽतिविवेकी मन्दप्रज्ञो 
वेति विकल्प्य, अतिविवेकिनः पुर्वाध्पायोक्तप्रकारेण योगेन ब्रह्मासाक्षात्क्रारमभिप्रत्य स, मन्दघ्रज्ञस्य 
तहू्शनोपायमाह-मन्देति. । यो मन्दप्रज्ञः मन्दाजडा प्रज्ञा बुद्धिर्यस्य स मन्दप्रज्ञः तं मन्दप्रज्ञ ज्ञातुमिच्छुः 
जिज्ञासू: तमात्मानन्देन आत्मानन्दविवेचनमुखेन बोधयेत्‌ ॥४॥ 
एवं केन को बोधित इत्यत आह-- 
बोधयामास मैत्रेयीं याज्ञवल्क्यो निजप्रित्राम्‌ । 
न वा अरे पत्युरथें पतिः प्रिय इतीरयन्‌ ॥५॥ 
न्वयः याज्ञवल्क्यः निजप्रियां मैत्रेयीं न वा जरे पत्युः अर्थपतिः प्रियः इति ईरयन्‌ बोधयामास । 
बोधयामासेति' । याज्ञवल्क्य एतन्नामको यजुःशाखाविशेषध्रवर्तकः कश्चिदुषि: मैत्रेयीमेतन्नामिकां 
निजप्रियां स्वभार्या “न वा अरे पत्युरथे पति: प्रिय: (बृ» ४।५।६) इति `न वा अरे पत्युः कामाय पतिः 
प्रियो भवति' (वृ० ४॥५॥६) इत्यादिप्रकारेण ईरयन्ब्रुवत्‌ बोधयामास, बोधितवानित्यथे: ॥५॥ 


> 


जो वह रागी हे तो उसे राग के अनुसार कर्म अथवा उपासना करने के लिए कहना होगा, इस 
प्रकार प्रथम पक्ष का परिहार करते हैं - 
यदि वह आत्म विमुख है तो उसके प्रति यथोचित उपासना या कर्म करने का उपदेश देना होगा । 
किन्तु जो जिज्ञासु एवं मन्दप्रज्ञ वाला है तब ऐसे व्यक्ति को तो आत्मानन्द का बोध दिया जायेगा ॥४॥ 
तत्त्वज्ञान से विमुख अर्थात्‌ बहिर्मुख अनात्म विषयक वृत्तिवाले को यदि ब्रह्म लोक की कामना 
है तो यथायोग्य उपासना का उपदेश करें और स्वर्गादिविषयक कामना है तो कर्म का उपदेश करें, 


किन्तु मन्दप्रज्ञ है एवं साथ में तत्त्वज्ञान की जिज्ञासा रखता है तो उसको आत्मानन्द का विवेचन द्वारा 
बोध दें ॥४॥ 


इस प्रकार किसने किसको बोध कराया उसको कहते हैं-- 


_ याज्ञवल्क्य मुनि ने अपनी पत्नी मैत्रेयी के प्रतिअरे ! पति के लिए पति प्रिय नहीं है ऐसा उपदेश 
दिया है ॥५।॥। 


शुक्ल यजुवेंद की काण्वादिशाखाओं का नाम वाजसनेयीशाखा है उस शाखा के प्रवतेक याज्ञ- 


वल्क्य ऋषि ने अपनी प्रिय पत्नी मैत्रेयी के प्रति 'अरी मैत्रेयी” यह निश्चय है कि पति के प्रयोजन के 
लिए पति प्रिय नहीं होता अपने ही प्रयोजन के लिए पति प्रिय होता है वृह्दारण्य श्रुति के अनुसार उपदेश 
दिया है ॥५॥ 


फा० 5७ 


श्री पश्चदशी मीमांसा 


(७७० ) 


उत्तरत्र 'परप्रेमास्पदत्वेन परमानन्द इष्यताम्‌ (प्र १२।७२) इति वाक्येन परप्रेमास्पदत्वेन हेतु 
नात्मनः परमानन्दरूपतां सिसाधयिषुः आदौ परप्रेमास्पदत्वहेतुसमर्थताय तावदुदाहृतवाक्यस्योपलक्षण- 
परतामभिप्रेत्य, तत्प्रकरणस्थसकलपर्यायवाक्यतात्पर्यमाह-- 
पांतर्जाया पुत्रवित्त पशुव्राह्वाणबाहुजा: । 
लोका देवा वेदभूते सर्व चात्मार्थतः {प्रयम्‌ ॥६॥ 
अन्वयः पतिः जाया पुत्रवित्त पशुब्राह्मणवाहुजाः लोकाः देवाः वेदभूते सर्व च आत्मार्थतः प्रियम्‌ । 
'पतिरितिः । पतिजायादिकं भोग्यजातं भोक्तुः शेषत्वाद्भोक्तुः संबन्धेनेव प्रियं, न स्वरूपेणेत्यभि- 
७ ८ 
या त पूर्वोदाहूतस्य 'न वा अरे पत्युः कामाय पतिः प्रियो भवत्यात्मनस्तु कामाय पतिः प्रियो 
भत्ति’ (बृ० ४।५।६) इत्यस्य वाक्यस्य तात्पर्यार्थं विभज्य दर्शयति-- 
पत्याविच्छा यदा पत्न्यास्तदा प्रीति करोति सा । 
क्षुदनष्ठानरोगाद्येग्तदा ने्च्छात तत्पतिः ।।७॥ 
अन्वय:--यदा पत्न्याः पत्युः इच्छातदा सा प्रीति करोति क्षुदनुष्ठानरोगाद्यै. तदा तत्पतिःनेच्छति 
'पत्याविति’ । यथा यस्मिन्काले पत्त्या: जायायाः पत्यौ भर्तरि विषये इच्छा कामो भवति तदा 
सा पत्ती पत्यो प्रीति स्नेहं करोति, यद तत्पतिः क्षुधदिना इच्छाभावहेतुना युक्तो भवति चेत्तदा तां नेच्छति 
न कामयते ।।७॥ 


अब अगले ग्रन्थ में इस वचन से आत्मा परम प्रेमास्पद कारण होने से परमानन्द रूपता को सिद्ध 
करने को इच्छा वाले ग्रन्यकार सर्व प्रथम परम प्रेमास्पद रूप हेतु के समर्थन करने के लिए उदाहृत श्रृति- 
वाक्य से उप" लक्षित प्रकरण में सम्पूर्ण पर्याय दाक्यों का तात्पर्यं कहते हैं -- ; 

पति, पत्नी, पुत्र, धन पशु, ब्राह्मण, क्षत्रिय, भवनदेव तथा पृथिवी आदि पंचभूत ये सब के 
आत्मा के लिए भोग्य होने से प्रिय लगते हें ।।६।। 

पति जायादिक समस्त भोग्य के पदार्थ अपने लिए ही प्यारे होते हैं, स्वरूप से नहीं अन्य के 
लिए नहीं 11६॥ 

अब पूवं उदाहृत न वा अरे पत्यु: कामाय इस वृहृदारण्यक ४।५।६ श्रुति के वाक्य का तात्पर्यार्थं 
विभक्त कर दिखाते हैं-- 

जब पत्नी को पति के विषय में इच्छा होती है तभी वह पति से प्रीति करती है, पति क्षधा 
अनुष्ठन एवं रोगादि से आक्रान्त रहता है तो पत्नी की इच्छा नहीं करता है ॥७॥ 9 

जिस काल में पत्नी का पति भर्ता के विषय में इच्छा रूप कामना होती है तभी वह पत्नी पति 
मे प्रीति स्नेह करती है. जब कभी उसका पति इच्छाभाव के कारण क्षुधा अनुष्ठान रोगादि से ग्रस्त 
होता है, तो वह नहीं चाहती, कमता नहीं करती ॥७॥ 


विशेष १ उपलक्षण «अन्य का,भी बोधक । 


ब्रह्मानन्दे आत्मानन्दप्रकरणम्‌ 


( ७७१ ) 


एवं च सति कि फलितमित्यत आह-- 

न पत्युरर्थे सा प्रीति: स्वार्थ एव करोति तान्‌ । 

पतिश्चात्मन एवार्धे न जाशार्थे क्रदाचन ॥८॥ 
अन्वय :--सा प्रीतिः पत्युरथें न तां स्वार्थ एव करोति पतिश्च आत्मनः एव अर्थे कदाचन 
जायार्थे न। 

“न पत्युरिति’ । जायया क्रियमाणा या प्रीति: सा पत्युरर्थे पत्युः प्रयोजनाय न, किन्तु जाया ताँ 
पत्यौ प्रीति स्वार्थ एव स्वप्रयोजनायेव करोति । 'न वा अरे जायाये कामाय जाया प्रिया भवत्यात्मनस्तु 
कामाय जाया प्रिया भत्रति' (वृ० ४:५॥६) इत्यादि न वा अरे सवस्य कामाय सव प्रियं भवत्यात्मनस्तु 
कामाय सर्व प्रिय भवति’ (ब्रृ० ४।५।६) इत्न्यन्ताता तात्पर्येक्रमेण विभज्य दशंयति--पतिश्चेत्यादिना' । 
पतिश्त्र भर्तापि स्वप्रयोजनायेव जायायां प्रीति करोति, न जायाप्रीतय इत्यर्थः ॥८५॥ 

नन्वेकेककामनया प्रवृत्तो प्रीतिः स्वार्था भवतु, यु"पदुभयेच्छया प्रवृत्तौ तु प्रीतेरुभयार्थता 
स्यादित्याशङ्कयाह-- 

अन्योन्यप्रेरणेऽप्येवं स्वेच्छयैव प्रवतेनम्‌ ॥४॥) 
अन्वय :-- अन्योन्यप्रेरणेपि स्वेच्छयैव (उभयोः) प्रवर्तनम्‌ । 


अन्योन्येति । एवमुक्तेन प्रकारेण स्वेच्छयैव स्वकामतापूरणेव्छ्यैव प्रवतेनमुभयोरपी ति 
शेषः ।। 5॥ 


ऐसी स्थिति होने पर क्या फलित अर्थ निकला इस पर कहते हैं - 


इस प्रकार पत्ती की वह प्रीति पति के लिए नहीं है अपितु उस प्रीति को अपने स्वार्थ के लिए 
ही करती है और पति अपने आप के लिए ही प्रीति करता है, पत्ती के लिए नहीं करता है ॥८॥! 

जो पत्नी द्वारा की जाने वाली प्रीति हे बह प्रीति पति के प्रयोजन सिद्धि के लिए नहीं है । 
किन्त पत्नी उस प्रीति को अपने प्रयोजन को सिद्ध क लिए हो सकती हे, न वा अरे जायाये कामाय० 
इत्यादि से लेकर सर्व प्रियं भवति । यहाँ तक तात्पय विभक्त कर दिखाते है क्रि पति अर्थात्‌ भर्ता 
भी अपने प्रयोजन के लिए ही पत्नी में प्रेम करता है पत्नी को प्रीति के लिए नहीं करता है ॥८॥ 


अब शंका करते हैं कि अकेले के लिए की हुई प्रीति स्वार्थ मुक्त भले ही हो किन्तु युगपत्‌ दोनों 
की इच्छा से की जाने वाली प्रीति तो उभय अर्थता को देने वाली होगी इसका उत्तर देते हैं 


इस प्रकार पति और पत्नी परस्पर एक दूसरे की प्रेरणा से एक साथ प्रम करन के लिए प्रवृत्त 


होते हैं ॥ ८॥ 


एवं उक्त प्रकार से अपनी-अपनी इच्छा से ही अपनी- अपनी कामना की पूर्ति की इ छा से पति 
एबं पत्नी दोनों की प्रवृत्ति होती है ॥३॥ 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 
( ७७२ ) 


स्वेच्छया प्रवतेनमेव दशयति - 
इमश्रकण्टकवेधेन बाले रुदति तत्पिता । 
चुम्बत्येव न सा प्रीतिर्बालार्थे स्वार्थं एबसा ॥।१०।१ 
अन्वय :-शमश्रुकण्टकवेधेन वाले रुदति (सलि) तत्पिता चुम्बति एव सा प्रीतिः बालाथें नसा 
स्वार्थ एव । 
'इमश्रुकण्टकेति' । पित्रा क्रियमाणं पुत्रमुखादिचुम्बतं न पुत्रप्रीत्यथे, तस्य श्मश्रुकण्टकवेधेन 
रोदनकतृ त्वातु, अतस्तत्पितुः स्वतुष्ट चर्थमेदेत्यवगन्तव्य मित्यर्थः 1१०, 
चेतनेषु पति-जायापपुत्रेषु क्रियमाणायाः प्रीतेः स्तार्थ्वपरार्थत्वसंदेहसंभवादचेतनत्वेतेच्छामा- 
त्ररहितस्य वित्तविषयस्य तच्छङ्क व नास्तीत्यभिप्रेत्य, न वा अरे वित्तस्य कामाय वित्तं त्रिय भवत्यात्मनस्तु 
कामाय वित्तं प्रियं भवति’ (बू० ४।५।६) इत्यस्य वाक्यस्य तात्पर्यमाह 
निरिच्छमपि रत्नादिवित्त यत्नेन पालयन्‌ । 
प्रीति करोति स स्वार्थे वित्तार्थत्वं न शङ्कितम्‌ ॥११॥ 
अन्वयः-निरिच्छमपि रत्नादिवित्तं यत्नेन पालयच्‌ प्रीति करोति स स्वार्थ वित्ताथंत्वं 
शङ्ितस्‌ न । 
'निरिच्छमपीति’ ॥१।॥ 


अपनो इच्छा से प्रवर्तन दिखाते हैं-- 


कटिदार दाढ़ी एवं मुळों के बालों से चुम्बन करने पर बालक रोता है, फिर भी उसका पिता 
चुम्बन करता ही रहता है. वह प्रीति बालक के लिए नहीं अपितु अपने प्रयोजन के लिए होती है ॥१०॥ 

पिता द्वारा किया जाने वाल पुत्र के मुखादि का चुम्बन वह पुत्र के प्रीति के लिए नहीं है 
क्योंकि उसके दाढ़ी एवं मूंछ के कांटेदार बाल के लगने से रोदन देखा जाता है। इसलिए बालक के 
पिता अपनी सन्तुष्टि के लिए ही मुखादि का चुम्बन करता है ऐसा जानना चाहिए ॥१०॥ 


चेतना जीवों में पति, जाया, पुत्र आदिको में की जाने वाली प्रीति स्वार्थ या परार्थ से लिए 
हो सकती है किन्तु अचेतन वित (धन) आदि जड़ वस्तु में तो वेसी इच्छा विशेष का अभाव रहता है । 
यह मानकर न वा अरे वित्तस्य “वित्त प्रिम भत्रति’ इस वृहदारण्य श्रुति के वाक्य का तात्पर्य 
कहते हैं 

इच्छा रहित भी रत्नादि धन को बड़े यत्तपूर्वक रक्षा करता हुआ वह व्यक्ति प्रयोजन सिद्ध 
करने के लिए प्रीति करता है । प्रीति वित्त के लिए नहीं करता अपने लिए है । इसमें वित्त के अर्थ हैं यह 
शंका ही नहीं हो सकती क्योंकि धन इच्छा रहित है ॥११॥ 


ब्रह्मानन्दे आत्मानन्दप्रकरणम्‌ 


(७७३ ) 


चेतनत्वेऽपि *वहनादीच्छारहितपशुविषयस्य 'न वा अरे पशुन ( वृ ४।५।६ ) इत्यस्य 
वाक्यस्य तात्पर्यमाह 
अनिच्छति बलीवर्दे विवाहयिषते वलात्‌ । 
प्रीतिः सा वणिगर्थव त्रलीवर्दार्थता कुतः ॥१२।। 
अन्वयः--बलीवर्दे अनिच्छति (सति) बलात्‌ विवाहयिषते सा प्रीतिः वणिगर्थेव बलीवर्दार्थता 
कुतः । 
अनिच्छतीति' । बलीवर्दे अनड्हि अनिच्छति भारं वोढ्मिच्छामकुर्वत्यपि बलाद्विवाहयिषते 
वाहयितुं कामयते, तत्र वहनादिविषयायाः प्रीतेः वणिगर्थैव, न बलीवर्दार्थतेत्यर्थ: ॥१२॥ 
'न वा अरे ब्रह्मणः कामाय’ बृ० ४।५।६) इति वाक्यस्य तात्पर्यमाह = 
ब्राह्मण्यं मेऽस्ति पूज्योऽहमिःत तुष्यति पूजया । 
अचेतनाया जातेर्नो संतुष्टि: पूंस एव सा ॥१३॥ 
अन्वयः -मे ब्राह्मण्यं अस्ति अहं पूज्य इति पुजथा तुष्यति अचेतनाया जातेः संतुष्टिः न सा पुंस एव। 


ब्राह्मण्यमिति’ । ब्राह्मण्यनिमित्तया-पुजया 'ङ्राह्मणोऽदमस्मी'-त्यभिमानवानेव तुष्यति, न जडा 
जातिरित्यर्थः ॥१३॥ 


चेतन होने पर भी भारवहन करने की इच्छा पशु को नहीं होती है न वा अरे पशूनां इस श्रुति 
- के वाक्य का तात्पर्यं कहते हैं 
बैल की भार वहन करने की इच्छा न रहने पर भी बज़ात्‌ उससे भार वहन करवाया जाता 
है । वह व्यापारी की स्वार्थं बुद्धि है । इसमें बैल की स्वार्थ सिद्धि की इच्छा कहाँ है ॥१२। 
बैल भार ढोने के लिए थोड़ी सी भी इच्छा नहीं करता हुआ भी बलात्‌ बेल से भार ढोवाया 
जाता है, यह भार ढोवाने की कामना व्यापारी अपनी स्वार्थ सिद्धि के लिए करता है इसमें बल का कोई 
प्रयोजन सिद्ध नहीं हो रहा है ॥१२॥ 
“न वा अरे ० इस वृहदारण्यक श्रुति के वाक्य का तात्पर्यं बताते हैं-- 
मुझमें ब्राह्मणत्व है इसलिए मैं पूजनीय हँ । इस प्रकार ब्राह्मणत्व जाति के गौरव से युक्त व्यक्ति 
पूजा की प्राप्ति से प्रसन्न होता है वह सन्तुष्टि अचेतन जाति की नहीं हो सकती है किन्तु पुरुष को ही 
वह सन्तुष्टि है ॥१३॥ 
ब्राह्मणत्व जाति विशेष के अभिमान से मानता है कि मैं पूजन करने योग्य हुँ और इस मिथ्यात्व 
अभिमान से युक्त वह व्यक्ति सन्तोष का अनुभव करता है यह प्रसन्नता जड़ जाति का नहीं है ॥१३॥ 


श्री पंखदशी मीर्मांसां 


( ७७४ ) 


न वा अरे क्षत्रस्य' (बृ० ४।५।६) इत्यादिवाक्यस्य तात्पर्यमाह-- 
क्षत्रियोऽहं तेन राज्यं करोमीत्यत्र राजता । 
न जातेर्वेश्यजात्यादौ योजनायेदमीरितम्‌ ॥॥१४॥ 
अन्वय :-- अहं क्षत्रियः तेन राज्यं करोमि इत्यत्र राजता जातेः न, वेश्यजात्यादो योजनाय 
इदं ईरितम्‌ । 
क्षत्रिय इति । राज्योपभोगनिमित्त' सुखं क्षत्रियत्वजातिमत एव न क्षत्रियत्वजातेरित्यर्थः । 
इदं क्षत्रियोदाहरगं वैश्याद्युपलक्ष गाथे मित्याह ~ वेश्यजात्यादाविति' ॥१४॥ 
न वा अरे लोकनां कामाय 'बृ० ४।५।६) इत्यादिवात्रयस्य तात्पर्यं माह्‌ 
स्वर्गलोकब्रहालोको स्तां ममेत्यभिवाञ्छनम्‌ । 
लोकयोर्नोपकाराय स्वभोगायेव केवलम्‌ ॥१५॥ 
अन्वय :-स्वगलोकनब्रह्मलः को मम स्तं इति अभिवाञ्छनम्‌ लोकयोः उपकाराय न केवलं 


स्वभोगायेव । 
“स्वर्गलोक इति’ । लोकद्वयोपादानं कर्मोपासनालक्षणसाधनद्वयसंपाचसकललोकोपलक्षणार्थंस्‌ । 


न आ अरे इस वृहदारण्यक श्रुति के वाक्य का तात्पर्यं कहते हैं-- 

मैं क्षत्रिय हूँ इम कारण से राज्य करता हूँ । यहाँ पर राज सुखत्व जाति का नहीं है, किन्तु 
क्षत्रियत्व के अभिमान रखने वाले व्यक्ति विशेष के लिए है यह क्षत्रियत्व का उदाहरण वैश्य आदि में 
घटा लेता चाहिए ॥१४॥ 

राःय उपभोग निमित्त सुख, जाति वाले व्यक्ति विशेष का है मैं क्षत्रिय हूँ । इस कारण से 
राज्य सम्बन्धी सुब भोगता हूँ । इसमें क्षत्रियत्व जाति का राज्यपन नहीं है । इस क्षत्रिय जाति का 
दृष्टान्त वेश्य जाति आदि में भी समझता चाहिए ।।१४॥ 


न वा अरे लोकानां० इस वृ० श्रति के वाक्य का तात्पर्ये कहते हें -- 

स्वगं लोक और ब्रह्मलोक मझे प्राप्त हो यह इच्छा उन दोनों लोकों के ऊपर उपकार करने 
के लिए नहीं है अपितु केवल अपने भोग के लिए ही होती है ॥१४॥ 

यहाँ पर कमं एवं उपासना रूप दो साधनों के द्वारः संपाद्य सभी भूः भूवः स्वर्गः यह जन, तप, 
सत्य लोकों के विषय में भी यह समझना होगा ॥१५।॥। 


ब्रह्मानन्दे आत्मावन्दप्रकरणम्‌ 


4 ७७४ } 


'किच'-- 
ईशविष्ण्वादयो देवा: पूज्यन्ते पापनष्टये । 
न तन्निष्पापदेवार्थं तत्त स्वार्थ प्रयुज्यते 1।१६॥ 


अन्वय :--ईश विष्ण्वादयो देवा: पाप नष्टये पूज्यन्ते ततूनिष्पापदेवार्थं न, तत्त स्वार्थ 
प्रयुज्यते । 


“ईशविष्ण्वादय इति' । पापनष्टये पापनिवृत्तय इत्यर्थः । तत्पूजनं न निष्पापदेवार्थं स्वतः 
पापरहितानां देवानां प्रयोजनाय, कितु स्वार्थ पूजाकर्तु: ्रयोजनाय ॥१६॥ 
किच 
ऋगादयो ह्यधीयन्ते दुर्व्राहाण्यानवाप्तयै । 
न तत्प्रसक्तं वेदेषु मनुष्येषु प्रसञ्जते ।।१७।। 
अन्वय : _ऋगादयो हि दुर्ब्राह्मण्यानवाप्तये अधीयन्ते तत्‌ वेदेषु प्रसक्तं न, मनुष्येषु प्रसञ्जते । 


*ऋगादय इति' । दुर््राह्मण्यं ब्रात्यत्वं तच्च दुर्त्राह्मण्यं मनुष्येषु मनुष्यत्वावान्तरजातिरूपं) तद्रहितेषु 
वेदेषु न प्रसज्जत इत्यर्थः ।।१७॥। 


ईश्वर विष्णु आदि देवों को पूजा पाप के प्रक्षालन के लिए की जाती हे । वह पूजन अर्चन पाप 
रहित देवो के लिए नहीं होता है । उनकी अर्चना देवों कोअर्तेक अपनी स्वार्थ सिद्धि के लिए करता है ॥१६॥ 

विष्णु आदि देवों की अर्चना पाप विनष्ट करने के लिए अर्थात्‌ पाप की निवृत्ति के लिए की 
जाती है, वह पूजन स्वतः निष्पाप देवों के प्रयोजन सिद्ध करने के लिए नहीं किया जाता है किन्तु पूजा 
करने वाला व्यक्ति देवताओं का पूजत अपने प्रयोजन सिद्ध करने के लिए करता है ॥ ¦ ६॥ 

इस प्रकार आगे कहते हैं 


ऋग्‌, यजु, साम, अथव वेदादि का व्रात्य दोष न लगे, इसी कारण अध्ययन किया जाता है, 
वह व्रात्य दोष वेदों को तो नहीं लगता है, किन्तु मनुष्यों में अध्ययन न करने से व्रात्य दोष लगता है ॥१७॥ 


बिशेष १ --वेदों में ब्रात्यपन प्राप्त होता नहीं प्राप्त वस्तु दोष आदिक) का निषेध बनता है । 
अप्राप्त वस्तु में नहीं । जैसे मनुष्यपनें रूप जाति है उसके अवान्तर में ब्राह्मण होने योग्य 
मनुष्य में वेदाध्यायत आदि के अभाव से व्रात्यपने दुर्ब्राह्मण्य रूप जाति की प्राप्ति का 


सम्भव है उसका वेदाध्ययन आदि करके निषध (निवारण) होता है वेदों में जाति मनुष्य 


त्व रूप व्यापक जाति का अभाव है इससे व्रात्यत्व रूप व्याप्य जाति का अभाव हे । 


(१) जिस जाति के अन्तरगत और अनेक जाति होती है वह व्यापक जाति कहलाती है 


जैसे मनुष्यत्व जाति । (२) जिस जाति के अन्तर्गत और जाति नहीं होती किन्तु ब्याप्य 
जाति ब्राह्मणक्षत्रियवेश्यत्वादि जाति है। 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( ७७६ ) 


किच 
भूम्यादिपञ्चभूतानि स्थानतुट्पाकशोषणेः। 
हेतुभिश्चात्रकाशेन वाञ्छन्त्येषां न हेतवः ।।१८।। 

अन्वय :-भूम्यादिपञ्चभूतानि स्थानतृट्पाकशोषणेः हेतुभिः अवक्राशेन च वाञ्छन्ति 
एषां हेतवः न । 

'भूम्यादीति' । सर्वे प्राणिनः स्थानप्रदानतट्निवारणपाककरणाद्रेशोषणावकाशप्रदानाख्येहे 
तुमिनिसित्ते : पृथिव्यादीनि पञ्चभूतानि वाञ्छन्ति अपेक्षन्ते । एषां पृथिव्यादीनां तु हेतवः स्थानवाञ्छ्ना- 
दीनि निमित्तानि न सन्ति, अतां न स्वयमाकाङ क्षन्त इत्यथे: 11१५1 

इदानीं 'न वा अरे सर्वस्य’ कामाय (वृ० ४।५।६) इत्यस्य वाक्यः्य तात्पर्यमाह ~ 

स्वामिभृत्यादिक सर्व स्वोपक।राय वाञ्छति । 
तत्तत्क्कतोपकारस्ठु तस्य तस्य न विद्यते ॥१८।॥। 

अन्वय : स्वामिभ्रृत्यादिकं सर्व स्वोपकाराय वाञ्छति तत्तत्कृतोपकारस्तु तस्य तस्य न विद्यते । 

“स्वामीति' । भृत्यादिः सर्वो जनः स्वाम्यादिकं सर्वं स्वोपकाराय स्वप्रयोजनाय वाङ्छति, एवं 
स्वाम्यादिरपि।।१५॥। 


इस प्रकार आगे भी कहते हैं-- 


सभी लोग स्थान प्रदान, तृष्णा निवारण, अन्न पकाना, आद्रेवस्तु सुखाना, हलन--चलन को 
अवकाश देने के लिए क्रमशः भूमि आदि पाँच भूतो पदार्थो की अपेक्षा रखते हैं पृथ्वी आदि स्वयं स्थान 
आदि की अपेक्षा नहीं रखते हैं ॥॥ १5 

सभी प्राणी स्थान प्रदान करने तृषा बुझाने अन्त पकाने गीले वस्त्रादि को सुखाने और इन 
कारणों से अवकाश प्रदान रूप हेतु से परथिवी आदि पंच महाभूत की अपेक्षा करते हैं इन पृथिवी आदि 
में तो स्थान की इच्छादि निमित्त नहीं है । इसलिए स्वयं पुथिवी आदि भूत स्थान आदि की आकांक्षा 
नहीं रखते हैं ॥१५॥ 


अब न वा अरे सर्वस्य कामाय इस वृहदारण्यक श्रुति के वाक्य का तात्पर्यं कहते हैं-- 


स्वामी एवं भृत्यादिक सब अपने उपकार के लिए ही एक दूसरे को चाहते हैं। उस-उस के 
द्वारा किया जाने वाला उपकार उस-उसके लिए नहीं किया जाता है ॥१४॥ 


भ्रृत्यादि सभी लोग स्वामी आदि को अपने प्रयोजन के लिए चाहते हैं ओर स्वामी भी भृत्यादिक 
को अपने प्रयोजव के लिए चाहते हैं ॥१४६॥ 


ब्रह्मानन्दे आत्मानन्दप्रकरणम्‌ 


( ७७७ ) 


ननु श्रुतावेवं बहुदाहरणदर्शनं किमर्थ क्ृतमित्याशङ्कयाह ~ 


सवव्यवहृतिष्वेवमनुसंघातुमी हशम्‌ । 
उदाहरणबाहुल्यं तेन स्वां वासयेन्मतिम्‌ ।।२०।। 


अन्वय :--एवं सबंव्यवहृतिषु अनुसंधातुं ईदृशम उदाहरणबाहुल्यं तेन स्वां मति वासयेत्‌ ।? 


“स्वंव्यवहृतिष्विति' इच्छापूर्वकेषु सर्वेष्वपि भोजनादिव्यवहारेषु एवं 'आत्मनस्तु कामाय 
सवं प्रियं भवति’ (बृ ` २।४।५) इत्युक्तेन प्रकारेणानुसंधातुमनुसंधानाय ईदृशं पतिजायादिषु प्रीतिदर्शन- 
रूपमुदाहरणबाहुल्यमुक्तमित्ति शेषः । तेन कारणेन स्वां स्वसबन्धिती 'मति' बुद्धि वासयेत्‌ । सर्वस्यापि 
स्त्रशेषत्वावगमेन स्वात्मनः प्रियतमत्वनुसंधानवतीं कुर्यादित्यर्थः ॥ २०॥ 


शंका- इस प्रकार श्रुतियों में अनेक उदाहरण किस निमित्त से दिये गये हैं, इसका समाधान 
करते हैं-- 


सभी व्यवहारों में इस प्रकार अनुसंधान करने के लिए पती-पत्नी आदि में प्रीति प्रदर्शन रूप 


बहुत से' उदाहरण दिए गए हैं । अतः अपनी बुद्धि को बना ले किये सभी पदार्थ आत्मा के प्रीति के 
लिए हैं ॥२०॥ 


क्योंकि इच्छा पूवक भोजन आदि व्यवहारों में, उनमें आत्मा (अपनी) की कामना के लिए संब 
प्रिय लगते हें । इस प्रकार से अनुसन्धान (दिखाने के लिए) पति जाया आदि बहुत' से उदाह्रण कहे गये 
हैं । इससे अपनी बुद्धि में यह निश्चय करे कि सभी वस्तुएँ अपने ही प्रयोजन के लिए 
'प्रीति का विषय ऐसी निश्चय वाली बुद्धि करें॥२०॥ 


फान दद 


हैं आत्मा अत्यन्त 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( ७७६ ) 


किच 
भूम्यादिपञ्चभ्ूतानि स्थानतुट्पाकशोषणेः। 
हेतुभिश्चात्रकाशेन वाञ्छन्त्येषां न हेतवः ।।१८।। 
नवय :--भूम्यादिपळ्चभूतानि स्थानतृट्पाकशोषणैः हेतुभिः अवक्राशेन च वाञ्छन्ति 
एषां हेतवः न । 

'भूम्यादीति' । सर्वे प्राणिनः स्थातप्रदानतृटनिवारणपाककरणाद्वेशोषणावकाशप्रदानाख्यैहे 
तुर्मितिमित्त : पृथिव्यादीनि पञ्चभूतानि वाञ्छन्ति अपेक्षन्ते ¦ एषां पृथिव्यादीनां तु हेतवः स्थानवाञ्छना- 
दीनि निमित्तानि न सन्ति, अत्ती न स्वयमाकाङ क्षन्त इत्यथे: 11१८॥। 

इदानीं 'न वा अरे सर्वस्य” कामाय (बृ० ४।५।६) इत्यस्य वाक्यः्य तात्पर्यमाह -- 

स्वामिभूत्यादिक सर्व स्वोपक।राय वाञ्छति । 
तत्तत्कृतोपकारस्तु तस्य तस्य न विद्यते ॥१४।॥। 

अन्वय : स्वामिभृत्यादिकं सर्व स्वोपकाराय वाञ्छति तत्तत्कृतोपकारस्तु तस्य तस्य न विद्यते । 

स्ामीति' । भृत्यादिः सर्वो जनः स्वाम्यादिकं सर्वे स्वोपकाराय स्वप्रयोजनाय वाञ्छति, एवं 
स्वाम्यादिरपि।।१६॥। 


इस प्रकार आगे भी कहते हैं-- 


सभी लोग स्थान प्रदान, तृष्णा निवारण, अन्न पकाना, आद्रेवस्तु सुखाना, हलन--चलन को 
अवकाश देने के लिए क्रमशः भूमि आदि पाँच भूतों पदार्थों को अपेक्षा रखते हैं पृथ्वी आदि स्वयं स्थान 
आदि की अपेक्षा नहीं रखते हैं ।।१5।। 

सभी प्राणी स्थान प्रदान करने तृषा बुझाने अन्न पकाने गीले वस्त्रादि को सुखाने और इन 
कारणों से अवकाश प्रदान रूप हेतु से पूथिवी आदि पंच महाभूत की अपेक्षा करते हैं इन पृथिवी आदि 
में तो स्थान की इच्छादि निमित्त नहीं है । इसलिए स्वयं पृथिवी आदि भूत स्थान आदि की आकांक्षा 
नहीं रखते हैं ॥१५॥ 


अब न वा अरे सर्वस्य कामाय इस वृहदारण्यक श्रुति के वाक्य का तात्पर्यं कहते हैं-- 


स्वामी एवं भृत्यादिक सब अपने उपकार के लिए ही एक दूसरे को चाहते हैं। उस-उस के 
द्वारा किया जाने वाला उपकार उस-उसके लिए नहीं किया जाता है ॥१४॥ 


भृत्यादि सभी लोग स्वामी आदि को अपने प्रयोजन के लिए चाहते हैं ओर स्वामी भी भृत्यादिक 
को अपने प्रयोजव के लिए चाहते हैं ॥॥१5॥ 


ब्रह्मानन्दे आत्मानन्दप्रकरणम्‌ 


(७७७ ) 


ननु श्रुतावेवं बहूदाहरणदर्शंनं किमथ क्रृतमित्याशङ्कयाह ~ 


सवंव्यवहृतिष्वेवमनुसंधातुमी हशम्‌ 
उदाहरणबाहुल्यं तेन स्वां वासयेन्मतिम्‌ ।।२०१। 


अन्वय :-एवं सर्वंव्यवहृतिषु अनुसंधातुं ईदृशम उदाहरणबाहुल्यं तेन स्वां मति वासयेत ।? 


'सवेव्यवहूतिष्विति' इच्छापूर्वकेषु सर्वेष्वपि भोजनादिव्यवहारेषु एवं 'आत्मनस्तु कामाय 
स्वं प्रियं भवति’ (बृ ` २।४।५) इत्युक्तेत प्रकारेणानुमंधातुमनुसंधानाय ईदृशं पतिजायादिषु प्रीतिदर्शन- 
रूपमुदाहरणबाहुल्यमुक्तमिति शेषः । तेन कारणेन स्वां स्वसबन्धिनी 'मति’ बुद्धि वासयेत्‌ । सर्वस्यापि 
स्त्रशेषत्वावगमेन स्वात्मनः प्रियतमत्व/नुसंधानवतीं कुर्यादित्यर्थः ॥२०॥ 


शंका - इस प्रकार श्रुतियों में अनेक उदाहरण किस निमित्त से दिये गये हैं, इसका समाधान 
करते हैं-- 


सभी व्यवहारों में इस प्रकार अनुसंधान करने के लिए पती-पत्नी आदि में प्रीति प्रदर्शनरूप 


बहुत से' उदाहरण दिए गए हें । अतः अपनी बुद्धि को बना ले किये सभी पदार्थ आत्मा के प्रीति के 
लिए हैं ॥२०॥ 


क्योंकि इच्छा पूवेक भोजन आदि व्यवहारों में, उनमें आत्मा (अपनी) की कामना के लिए संब 
प्रिय लगते हैं । इस प्रकार से अनुसन्धान (दिखाने के लिए) पति जाया आदि बहुत से उदाहरण कहे गये 
हें । इससे अपनी बुद्धि में यह निश्चय करे कि सभी वस्तुएँ अपने ही प्रयोजन के लिए हैं आत्मा अत्यन्त 
'प्रीति का विषय ऐसी निश्चय वाली बुद्धि करें ॥२०॥ 


फा० ८६८ 


श्री पञ्चदशी माोमाँसा 


( ७७८ ) 


नन्वात्मशेषत्वेन सवेस्य प्रियत्त्रोक्तेरात्मनः प्रियतमत्वमुक्तमनुपपन्नम्‌, प्रीतिविकल्पे क्रियमाणे 
प्रीतेरेव दुर्निरूपत्वादित्यभिप्रायेण प्रीतिस्वरूपं पृच्छति 


अथ केयं भवेत्प्रीतिः श्रयते या निजात्मनि । 
रागो वध्वादिविषये श्रद्धा यागादिकर्मणि । 
भक्तिः स्याद्गुरुटेवादाविच्छा त्वप्राप्तवस्तुनि ॥२१॥ 


अन्वय :--अथ इयं प्रीतिः का भवेत्‌ या निजात्मनि श्रूयते रागः वघ्वादि विषये श्रद्धा यागादि- 
कर्मणि गुरुदेवादौ भक्तिः स्यात्‌ अप्राप्तवस्तुनि तु इच्छा । 

'अथेति' 'अथ' शब्द प्रशनार्थः। या निजात्मनि प्रीतिः श्रयते इयं का ? कि रागरूपा, कि वा 
श्रद्धारूपा, उत भक्तिरूपा, य्रेच्छारूपा ? इति 'कि' शब्दार्थश्चतुरष्वेपि पक्षषु प्रीतेः सर्वंविषयत्वं न 
संभवतीत्याह-“राग इति’ । रागश्चेद्वध्वादिष्वेव स्याञ्च यागादिषु श्रद्धा चेद्यागादिष्वेव स्यान्न वध्वादिषु 
भक्तिशचेत्‌ गूर्वादिष्वेव स्यान्नेतरेषु, इच्छा चेदप्राप्तवस्तुविषयेव स्यान्नेतरविषया, अतो न सवंविषयत्वं 
प्रीतेरित्यर्थः ॥२१॥ 


शंका-आत्मा के लिए ही ये सबका उपभोग है इसलिए प्रियता के कथन आत्मा प्रियतम है सो 
सिद्ध नहीं हो सकता, क्योंकि प्रीति के विषय में विकल्प करने पर प्रीति का स्वरूप ही निर्णय नहीं हो 
सकता है इस अभिप्राय को लेकर प्रीति का स्वरूप पू छते हैं । 


जो अपने आत्मा के विषय में प्रीति सुनी जाती है उसका क्या स्वरूप है ? यह प्रातिरागरूप है 
अथवा श्रद्रारूप है । कि वा भक्तिरूप है वा इच्छारूप है । यः प्रीति को रागरूप माना जाय तो वह स्त्री 
आदि में ही होगी । यदि श्रद्धारूप है तो यागादि कमं में ही होगी, यदि भक्तिरूप है तो गुरू में ही होगी 
यदि प्रीति इच्छा रूप है तो अप्राप्त पदार्थ में ही होगी ॥२१॥। 


श्लोक में उद्धृत 'अथ' शब्द रूप प्रश्‍न के रूप में दिया गया है। जो अपने आत्मा में प्रीति 
सुनी जाती है, वह केसी है ? क्या रागरूप है किवा श्रद्धारूप है अथवा भक्तिरूप है या इच्छा रूप है। 
इस प्रकार 'किम्‌' शब्दार्थ को चारों पक्षों में लगाया गया हे । प्रीति का स्वरूप सब [विषयक नहीं हो 
सकता है। 

उत्तर--यह प्रीति राग विषयक है तो वध आदि में ही हो सकती है । यदि प्रीति श्रद्धारूप है तो 
यज्ञादि में दी हो सकती है । यदि प्रीति भक्तिरूप है तो सद्ग्रु में ही हो सक्ती है यदि प्रीति इच्छारूप 
है तो अत्राप्त वस्तु में ही हो सकती है । इसलिए प्रीत का विषय समी पदार्थों में भिन्न-भिन्न होने से 
उसका स्वरूप सिद्ध नहीं है ॥२१॥ 


ब्रह्मानन्दे आत्मानन्दप्रकंरणम्‌ 


( ७७६ ) 


उक्तप्रकारचतुष्टयातिरिक्तं पक्षमादायोत्त रमा ह--- 


तह्य'स्तु सात्त्विकी वृत्ति: सुखमात्रानूर्वातनी । 
प्राप्ते नष्टेऽपि सदुभावादिच्छातो व्यतिरिच्यते ॥२२॥ 


अन्वय :-तहि सुखमात्रानुवतिनी सात्विकी वृत्तिः अस्तु प्राप्ते नष्टेऽपि सद्भावात्‌ इच्छातः 
व्यतिरिच्यते । 


“तह स्त्विति’ । तहि प्रीतेः रागादिरूपत्वासंभवे सति सुखमात्रानुवतिनी सुखमेव सुखमात्रमनु- 
सृत्य वर्तत इति सुखमात्रनुवतित्री सुखैकगोचरेत्यर्थः ' सात्त्विकी सत्त्वगुणपरिणामरूपावृत्तिरन्तःकरणवृत्तिः 
प्रीतिरस्तु । नतु तहि सा प्रीतिरिच्छैवेत्याशङ्कय, परिहरति - प्राप्ता इति’ । इच्छा तावदप्राप्तसुखादिमात्र 
विषया, इयं तु सर्वविषया, प्राप्ते लब्धे सुखादौ नष्टेऽपि तस्मिन्विषये विद्यमानत्वात अत इच्छातः इच्छाया- 
व्यतिरिच्यते भिद्यते ॥२२॥ 


हे अब पूर्वोक्त रीति से प्रीति के चार स्वरूपों से अतिरिक्त पंचमपक्ष को ग्रहण करके उत्तर 
तेई 


छ प्रीति यदि रागरूप नहीं है तो उसे केवल सुखरू सात्विक वृत्ति ही मान लिया जाय । पदार्थे 
में एवं विनष्ट हुए सुख में भी प्राप्त है । सदा काल स्थिति होने के कारण यह प्रीति इच्छा से सदा भिन्न 
ही है॥२२॥ 


प्रीति रागादि रूप न सम्भव होने पर भी केवल सुख को अनुवर्तन अर्थात्‌ विषय करने वाली 
सत्त्वगुण का परिणाम वाली अन्तःकरण की वृत्ति का स्वरूप भले ही बने अब शंका करते हैं कि वह 
प्रीति इच्छा पुवेक ही हुआ करती है? 

इसका उत्तर देते हैं - इच्छा केवल अप्राप्त सुखादि विषयक होती है । क्योंकि यह तो सब विषय 
में होती है, प्राप्त सुखादि में एवं विनष्ट हुए उस विषय में भी विद्यमान रहने के कारण रहती है । अतः 
यह प्रीति इच्छा से भिन्न ही है ॥२२॥ 


विशेष १- अत्र “अनुरागेच्छयोव्यू दासार्थ £ सात्विकी” इति ग्रहणस्‌ सुखमात्रानुवतिनी इति ग्रहणेन 
प्रमायाम तिव्याप्तिनिरस्ता मात्राशब्देन प्रियालिङ्गनोद्ध त सुख निरस्यते तेनेदमुक्त 
भवति केवल सुखविषयत्वे सति सात्विक चित्तवत्तित्व प्रीतित्वमिति - 


श्री पश्चदशी मीमांसा 


( ७८० ) 


इदानीं सुखसाधनभूतेष्वन्ञादिष्विवात्मन्यपि प्रीतिदर्शनादात्मनोऽप्यन्नादिवत्सुखसाधनत्वंस्यादिति 
श ङ्कूते -- 


सुखसाधनतोपाधेरन्नपानादयः प्रियाः ।।२३॥।। 
अन्वय :-अन्नपानादयः सुखसाधनतोपाधेः प्रियाः (दुष्टाः) । 


'सुख्लेति' । अन्नपानादयः सुखसाधनत्वोपाधिना यथा प्रिया दुष्टाः आत्माप्यानृकूल्यात्‌ प्रियत्वा- 
दन्नादिसमोऽन्नापानादिवत्सुखसा धनं स्यादित्यर्थः ॥२३॥ 


आत्मानुकूल्यादन्नादिसमश्चेदमुनात्र क: । 
अनुकूलयितव्यः स्यान्ने $स्मिन्कर्मक्रतू ता ॥।२४॥ 


अन्वयः-आत्मानुकूल्यात्‌ अन्नादिसमः चेत्‌ अमुना अत्र कः अनुकूलयितव्यः स्यात्‌ एकस्मिन्‌ 
#मेकतृता न । 


अत्रेदमनुमानं सूचितम्‌ विमत आत्मा सुखसाधनं भवितुमहेति प्रियत्वात्‌ अन्नादिवदिति । 
अन्तपानादिषु भोग्यत्वमुपाधिरित्यभित्रायेण परिहरति-- अमुनेति' । अत्र लोके अमुना सुखसाधनतयानु- 
कूलेनानुकूलयितव्यः कः स्यात्‌ ? न कोऽपि स्यात्‌ । आत्मातिरिक्तम्य भोक्तुरभावादित्यर्थः ननु स्वयंमेवानु- 
कूलयितव्यः स्यादित्यत आह्‌ -'नेकस्मिन्तिति’ । एकस्येवात्मनो युगपदुपकार्यत्वमुपकारकत्व चेति धर्मद्वयं 
विरुध्यत इत्यर्थः ॥ २४॥ 


अब जैसे सुख के साधनरूप अन्न आदिको में प्रीति होती है वैसे आत्मा में भी प्रीति देखी 
जाती है इसलिए आत्मा भी अन्न आदि की भाँतिसुख का साधनत्व बनेगी इस प्रकार आशंका करते हैं - 


अन्न पानादि ये सबके सब सुख के साधन रूप होने से प्रीति का विषय होता है ॥२३॥ 


भोजन जल पानादि सुख के हेतुरूप उपाधि के कारण जैसे अत्यन्त प्रिय लगते हैं, ,उसी प्रकार 
आत्मा भी अनुकूल अर्थात्‌ प्रियरूप होने के कारण अन्तादि के समान सुख का साधन ही होंगा ॥२३॥ 


यदि आत्मा अनुकूल एवं प्रिय होने से अन्तपातादि की तरह सुख का साधन मानोगे तो यह 
किसके सुख के अनुकल है । प्रसन्न करने योग्य इससे अतिरिक्त कौन होगा ? कोई नहीं हो सकता, क्योंकि 
आत्मा से भिन्त कोई भोक्ता नहीं है । एक काल में एक ही आत्माकर्ता और कर्म अर्थात्‌ भोक्ता नहीं हो 
सकता है ॥२४॥ 


ब्रह्मानन्दे आत्मानन्दप्रकरणम्‌ 


( ७८१ ) 


नन्वन्नादिवत्सुखसाधनत्वाभाश्वेपि सुखवद्धोक्तृशेषता स्यादित्याशङ्कध, आत्मनो निरतिशयप्रेमा- 
स्पदत्वान्मैवमिति परिहरति-- 


सुखे वैषयिके प्रीतिमात्रमात्मा त्वतिप्रियः । 
सुखे व्यभिचरत्येषा नात्मनि व्यभिचारिणी ॥२५॥ 


अन्वय : वेषयिक्रे सुखे प्रीतिमात्रं आत्मा तु अतिप्रियः एषा सुखे व्यभिचरत्ति आत्मनि 
व्यभिचारिणी न। 


“सुख इति! । वैषयिके विषयजन्ये सुखे प्रीतिमात्रं प्रीतिरेव, न निरतिशया । आत्मात्वतिप्रियो 
निरतिशयप्रेमविषयः अतो न विषयजन्यसुखतुल्य इत्यर्थः । तत्रोभयत्रोपपत्तिमाह- “सुखे व्यभिचरतीति’ । 
सुखे वैषयिके सुखे जायमाना एषा प्रीतिर्व्यभिचरति कदाचित्सुखान्तरं गच्छति, न तस्मिःनेव नियताव- 


तिष्ठते, आत्मनि तु विद्यमाना प्रीतिने व्यभिचारिणी विषयान्तरगामिनी न भवति अतो निरतिशया 
सेत्यर्थः ॥ २५॥। 


यहाँ पर यह अनुमान समझना चाहिए कि विवाद का स्थान आत्मा सुख का हेतु होने योग्य 
है । क्योंकि प्रिय होने से अन्नपानादिके समान अन्न पान आदि में भोग्यत्वरूप उपाधि है । 

इस शंका का इस अभिप्राय से परिहार करते हैं । इस लोक में अमुना इस सुख साधन रूप से 
अनुकूल करने योग्य भोक्ता कौन होगा आत्मा से अतिरिक्त अन्य कोई भोक्ता नहीं है । 


शंका करो कि स्वयं ही अपने आपको अनुकूल हो जावेगा । 


उत्तर - एक ही आत्मा में युगपत्‌ कर्मत्व अर्थात्‌ उपकारकत्व की विषयतया और कतृ त्व अर्थात्‌ 
उपकार का कतृ त्व नहीं रह सकते हैं ये दोनों विरुद्ध धर्म एकत्र एक साथ कंसे रह सकते हैं ॥२४॥ 
शंका-अन्त आदि के समान आत्मा सुख का साधन होने पर भी वषयिक सुख को भांति 
भोक्ता का शेष आत्मा हो जायेगा इस शंका का परिहार = आत्मा निरतिशय प्रेमास्पद रूप है इस प्रकार 
कहते हैं-- 
विषय से उत्पन्न होने वाला सुख प्रीति मात्र है । किन्तु आत्मा तो निरतिशय प्रेमास्पद है विषय 
जन्य सुख में यह व्यभिचार हो सकता है । आत्मा में तो व्यभिचार नहीं होता है ॥२५॥ 


विशेष १-जहाँ-जहाँ सुख का साधन वहाँ-वहाँ भोग्यत्व है और जहाँ जहाँ प्रियत्व है वहाँ-वहाँ 
भोग्यत्व है यह नियम नहीं हो सकता क्योंकि आत्मा में प्रियत्व है भोग्यत्व नहीं क्योंकि जो 
धर्म साध्य का व्यापक और हेतु (साधन) का अव्यापक होता है उसको ही उपाधि कहते हैं । 
अर्थात्‌ अन्त आदि के समान आत्मा को भी सुख का हेतु मानोगे तो इस सुख साधन रूप 
अनुकूल से अनुकूल करने योग्य जगत्‌ में कोन होगा आत्मा से अन्य कोई भोक्ता नहीं है। 


श्री पश्चदशी मीमांसा 


(७६२ ) 


सुखगोचराया: प्रीतेव्येभिचारं दर्शयति -- 
एकं त्यक्त्वाऽत्यदादत्ते सुखं वैषयिकं सदा । 
नात्मा त्याज्यो न चादेयस्तस्मिन्व्यभिचरेत्कथं ।।२६॥ 


अन्वय : - सदा वैषयिकं सुखं एकं त्यक्त्वा अन्यत्‌ आदत्ते, आत्मा त्याज्यः न, आदेयः च न 
तस्मिन्‌ कथं व्यभिच रेत्‌ । 


'एकमिति' । आत्मनि तु तदभावं दर्शयति--नात्मेति’ । अयोग्यत्वादित्यर्थः फलितमाह 
'तस्मिन्नितिः ॥२६॥ 


वैषयिक अर्थात्‌ विषयजन्य सुख में केवल प्रीति मात्र है, निरतिशय प्रीति नहीं है । आत्मा तो 
अतिप्रिय निरतिशय प्रेम का विषय है । इसलिए विषयजन्य सुख के समान नहीं है। इस विषय में उपपत्ति 
( दृष्टान्त ) से दिखाते हैं-वेषयिक सुख में विषय से उत्पन्न होने वाली यह प्रीति व्यभिचार कर जाती 
है । कदाचित्‌ अन्य सुख में चली जातीं है एक सुख में नियम से नियमित स्थिर होकर नहीं बेठती है । 
किन्तु आत्मा में विद्यमान प्रीति व्यभिचारयुक्त नहीं होती विषयान्तर में जाने वाली नहीं होती है । 
इसलिए आत्मा विषयक प्रीति निरतिशय है ।।२५॥। 


अब विषय सुख को प्रीति के व्यभिचार और आत्मा के अव्यभिचार को दिखाते हैं-- 


मनुष्य विषय सम्बन्धी एक सुख को त्यागकर दूसरे सुख की इच्छा करता है। किन्तु आत्मा तो 
हेय एवं उपादेय से रहित है । अतः उस आत्मा में यह निरतिशय रूप प्रीति केसे व्यभिचारी होगी ? 
अर्थातु नहीं हो सकती ॥२६॥ 


विषय सुख में प्रीति सदा एक वैषयिक सुख का परित्याग करके दूसरे विषय से उत्पन्न होने 
वाले सुख को ग्रहण करती है । किन्तु आत्मा में तो उसका अभाव रहता है क्योंकि आत्मा तो त्याज्य एवं 
आदेय (ग्रहण) ही नहीं है । अपना स्वरूप हानोपादान के अयोग्य है। सारांश यह है कि आत्मा में वह 
प्रीति व्यभिचारिणी नहीं होती है ॥२६॥ 


*-- ऐप |} | || 


ब्रह्मानन्दे आत्मानन्दप्रकरणम्‌ 


( ७5३ ) 


हानादिविषयत्वाभावेऽप्यात्मनस्तृणादिवदुपेक्षा विषयत्वं कि न स्यादिति शद्धुते-- 


हानादानविहीनेऽस्मिन्नपेक्षा चेत्त.णादिवत्‌ । 
उपेक्षितुः स्वरूपत्वान्नोपेक्ष्यत्वं निजात्मनः 7।२७॥। 


अन्वय :-हानादानविहीने अस्मिन्‌ तृणादिवत्‌ अपेक्षा चेत्‌ उपेक्षितुः स्वरूपत्वात्‌ निजात्मनः 
उपेक्ष्यत्वं न । 


'हानेति' । हानं परित्यागः, आदानं स्वीकारः, उपेक्षा औदासीन्यम्‌, आत्मनो हानाद्य विषयत्वव- 
दुपेक्षाविषयत्वमपि न संभवति, अयोग्यत्वादित्यभिप्रायेण परिहरति - 'उपेक्षितुरिति’ । उपेक्षितुरूपेक्षा कर्तुः 


यो निजात्मा अविनाशिस्वरूपमस्ति, तस्य स्वस्वरूपत्वादेव स्वव्यतिरिक्ततृणा दिवदुपेक्ष्यतवमुपेक्षा विषयत्वं 
न विद्यत इति शेषः ॥ २७॥ 


शंका- यद्यपि आत्मा हानोपादान का विषय नहीं है तो भी आत्मा तृणादि की तरह उपेक्षा 
विषय क्यों नहीं होता ? इस प्रकार प्रश्‍न करते हैं-- 


त्याग एवं ग्रहण से विह्वीन इस आत्मतत्त्व में तृणादि की भाँति यदि उपेक्षा होती है तो उपेक्षा 
करने वाला व्यक्ति के अपना ही स्वरूप होने से अपने से भिन्न तृणादि की तरह आत्मा की उपेक्षा भी 
नहीं होती है ॥२७॥ 


हान अर्थात्‌ परित्याग करना एवं आदान स्वीकार करना तथा उपेक्षा उदासीन दशा 
में रहना आत्मा में हानादि विषयत्व की भाँति उपेक्षा भी सम्भव नहीं हो सकती है। क्योंकि 
आत्मा तो हेय एवं उपादेय से रहित है । उपेक्षा करने वाले पुरुष का जो निजात्मा अविनाशी 
स्वल्प है वह अपने स्वरूपभूत होने से ही अपने से व्यतिरिक्त तृणादि की भांति उपेक्षा का विषय नहीं 


होता है ॥२७॥ 


श्री पञ्चदशीं मीमांसा 


( ७८४ ) 


नग हानिविषयत्वमात्मनो नास्तीत्युक्तमनुपपन्तस्‌, द्वेषात्त्याज्यत्वदर्शनादिति शङ्कृते-- 


रोगक्रोधाभिभ्ूतानां मुमूर्षा वीक्ष्यते क्वचित्‌ । 
ततो द्वेषाद्भवेत्त्याज्या आत्मेति यदि तन्न हि ॥२८॥ 


अन्वय : - रोगक्रोधाभिभूतानां मुमूर्षा क्वचित्‌ वीक्ष्यते उतः द्वेषात्‌ आत्मा इति यदि त्याज्यः 
भवेत्‌ तन्न हि। 
“रोगेति' । यतो मुमूर्षा दश्यते तत आत्मनि द्वेषसंभवात्‌ वृश्चिकादिवदात्मापि त्याज्य इति 


यद्युच्येनेति शेष । तत्यागस्यात्मव्यतिरिक्तदेहविषयःवान्मेवमिति परिहरति--'तन्नही ति’ ॥२५॥ 


अब यह शंका करते हैं कि त्याग का विषयत्व आत्मा नहीं है यह पूर्वोक्त युक्ति अयुक्तसिद्ध 
होती है क्योंकि द्वेष से भी आत्मा का त्याज्यत्व देखा जाता है। इस प्रकार शंका करते हैं -- 


व्याधि या क्रोध से अभिभूत ( पूर्ण ) मनुष्य को कहीं-कहीं मरने की इच्छा पायी जाती है । इस 
कारण द्वेष की सम्भावना सर्प आदि की भांति आत्मा भीं तो परित्याज्य हो सकता है यह कथन ठीक 


नहीं है ॥२८॥ 


रोग क्रोध आदि से अभिभूत ( पूर्ण ) मनुष्यों को कभी-कभी मरने की इच्छा देखने में आती है 
इसलिए आत्मा में द्वेष सम्भव होने के कारण वृश्चिक आदि की भाँति आत्मा को भी छोड़ने की स्थिति 
उपस्थित हो जाती है । यह कथन आपका युक्तियुक्त नहीं है, क्योंकि इस आत्मा से अतिरिक्त शरीर का 


मृतक व्यक्ति त्याग करना चाहता है न कि देहस्थ आत्मा का ॥२८॥ 


विशेष १ -देही नित्यमवध्योऽयं देहे सर्व॑स्यभारत । गी० २।३०। 
अयं देही देहोपाधिद्‌ आत्मा वध्यो न भवति--ब्रह्मा से लेकर । स्तम्बतक सब प्राणियों के 
देहों का बध करने भी सदाशवय आत्मा अवध्य (जिसका बध नहीं किया जा यसके) ही 


रहता है । | 


ब्रह्मानन्दे आत्मानन्दश्रक रणम्‌ 


( ७८५ ) 


त्यक्लुमुत्स्रष्टुं योग्यस्योचितस्य देहस्यात्मता नास्ति, कस्य तहि सेत्यत आह-- 

त्यक्तं योग्यस्य देहस्य नात्मता त्यक्तुरेव सा । 
न त्यक्तर्यस्ति स द्वेषस्त्याज्ये द्वेषे तु का क्षतिः ॥२८॥ 

अन्वय :- त्यवतुं योग्यस्य देहस्य आत्मता न सा त्यक्तुः एव स द्वेषः त्यक्र्तरि न अस्ति त्याज्ये 
दषे तु क्षतिः का । 

'त्यवतुमिति' । त्यबतुर्देहत्यागकारिणो देहातिरिक्तस्य जीवस्य सा, आत्मतेत्यर्थेः । भवतु त्यक्तु- 
रात्मत्वं, प्रकृते किमायातमित्यत आह -“न त्यक्‍्तरींति'। अतो नात्मनस्त्याज्यत्वमित्यभिप्रायः । मा 
भूदात्मनि विद्वेषः देहे तूपलभ्यत एवेत्याशङ्कयाह-- त्याज्य इति’ । त्याज्ये देहगोचरे द्वेषे सत्यपि 
का क्षतिरात्मनस्त्याग।भाववादिनो ममेति शेषः ।।२६॥ 

तदेवं 'न व! अरे पत्युः क! माय' (वृ० ४।५।६) इत्यारभ्य 'अःत्मनस्तु कामाय सर्वे प्रिय भवति’ 
(बृ» ४।५।६) इत्यन्तायाः श्रृतेग्तात्पयपर्यालोचनया आत्मनः प्रियतमत्वं प्रदर्श्य, युक्तितोऽपि तद्वर्शयति- 

आत्मारथंत्वेन सर्वस्य प्रीतेश्चात्मा ह्यतिप्रिय: । 
सिद्धो यथा पुत्रमित्रात्पुत्रः प्रियतरस्तथा ॥।३०॥। 

अन्वय : - आत्मार्थत्वेन सर्वस्य प्रीतेः आत्मा हि अतिप्रियः सिद्धः यथा पुत्रमित्रात्‌ पुत्रः तथा 
प्रियतरः । | 

'आत्मेति’ । सर्व॑स्य सुखसहितस्य तत्साधनजातस्य पतिजायादेरात्मार्थेत्वेन स्वस्योपकारकत्वेन 
प्रीतेश्च प्रियत्वादप्यात्मा उपकार्य: स्वयमतिशयेन प्रियः सिद्धो हि। एतदेव दृष्टान्तप्रदर्शनेन स्पष्टयति 
“य्रथेति’ । लोके यथा पुत्रमित्रात्पुत्रस्य मित्रभूतात्‌ पत्रद्वारा प्रीतिविषयाद्यज्ञदत्तादेः सकाशात्पुत्रो देव- 
दत्तादिरव्यवधानेन प्रीतिविषयत्वात्तस्मादतिशयेन प्रियो भवति, पितुविष्णुदत्तादेस्तथा तद्वत्स्वसंबन्घित्वेन 
प्रीतिविषयात्सवेस्मात्‌ स्त्रयमतिशयेन प्रियो भवतौत्यर्थः ॥३०॥ 


त्याग एवं ग्रहण करने योग्य देह यदि आत्मा नहीं है तो वह क्या है? इस पर कहते हैं-- 

छोड़ने योग्य तो यह देह है आत्मा नहीं है । देह को छोड़ने वाला ( चदाभास ) .ही आत्मा है। 
जीवात्मा में द्वेष नहीं है । किन्तु छोड़ने योग्य देह में द्वेष होने पर क्या क्षति है ॥ २४ 

त्याग करने योग्य आत्मा नहीं है । देह को छोड़ने वाले देह से भिन्न जीव की ही वह आत्मता 
है । ठीक है छोड़ने वाले की आत्मता है; परन्तु प्रसंग में क्या प्रयोजन सिद्ध हुआ ? देह छोड़ने वाले 
जीवात्मा में द्वेष नहीं है इसलिए आत्मा त्याज्य नहीं है । अपितु त्याज्य देह के प्रति द्वेष होता है और 
त्याज्य देह के प्रति द्वेष ही तो आत्मा का त्याग न करने वाले सिद्धान्तों की इसमें 'कोन-सी हानि हो 
ज(बेगी ? कोई नहीं क्षति होगी ॥२८॥ 


फा. ६६ 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( ७१६ ) 


एवमात्मनि श्रुतियुक्तिभ्यामुपपादिताँ निरतिशयां प्रीति स्वानुभवप्रदर्शनेन द्रढयति-- 

मा न भूवमहं कि तु भूयासं सवेदेत्यसौ । 
आशी: सवस्य हष्टेति प्रत्यक्षा प्रीतिरात्मनि ॥३१॥ 

अन्वय :- अहं मा न भूवं कि तु संदा भूयासं इति असौ आशीः सर्वस्य दृष्टा इति आत्मनि 
प्रीतिः प्रत्यक्षा । 

“मा न भूवमिति । अहँ मा भूवम्‌’ इति न न क्वापि मम आत्मसत्त्वमस्तु कितु सर्वदा भूयासं, 
सदा मम सत्ताऽस्तृ इत्येवंरूपा आशीः प्रार्थना सर्वस्य प्राणिजातस्य संत्रन्धिनी दुष्टा, सर्वोऽप्येवमेव प्रार्थयत 
इत्यरथः । फलितमाह --'प्रत्यक्षेति' । यत एवं सर्वेः प्रार्थ्यते अत आत्मनि निरतिशया प्रीतिः प्रत्यक्षः 
सिद्धेत्यर्थः ॥३१॥ 


इस प्रकार “न वा अरे पत्युः कामाय” यहाँ से लेकर “आत्मनस्तुकामाय सर्व प्रियं भवति” 
पर्यन्त श्रुति के तात्पर्यं की पर्यालोत्रना से आत्मा में अत्यन्त प्रीति होती है यह दिखाकर युक्ति से भी 
दिखाते हैं - 
सब वस्तुओं की प्रीति आत्मा के लिए है और आत्म!” का ही उपकार करने वाली है। इसलिए 
आत्मा ही अति प्रिय सिद्ध होता है । जैसे पिता को पुत्र के मित्र से पुत्र अधिक प्रिय लगता है तथा आत्मा 
निरतिशय प्रेमास्पद है ।॥। ३०॥ 

सुख सहित सुख के साधन सबके सब पुत्र जायादिक आत्मा के उपकार करने वाले होने से, 
प्रिय होने पर भी अपना स्वरूप आत्मा अत्यन्त प्रिय लगता है! इसलिए आत्मा ही अतिशय प्रिय सिद्ध 
होता है । इसी को दुष्ट न्त प्रदर्शन पूर्वक स्पष्ट करते हैं । जसे लोक में पिता को पुत्र के मित्र द्वारा प्रिय 
होने से यज्ञदतादि के सम्बन्ध से पुत्र देवदत्तादि अव्यवधानतया प्रीति का विषय होने से अत्यन्त प्रिय 
लगता है । उसी प्रकार आत्म सम्बन्धी होने के कारण आत्मा प्रीति के अधीन प्रीति का विषय होने से 


आत्मा अतिशय प्रिय लगता है ॥३०॥।। 
इस प्रकार आत्मा में श्रुति और युक्ति से उपपादित निरतिशय प्रीति को अपने अनुभव से दृढ़ 


करते हैं-- 
मेरी अनस्तिता कभी मत हो, मैं सदा बना रहूँ सब लोग के द्वारा प्रार्थना करते हुए देखी गयी 
है । इस कारण आत्मा में निरतिशय प्रीति प्रत्यक्ष सिद्ध है ॥३१॥ 

“अहं मा भूवम्‌’ अर्थात्‌ मैं कभी मत होऊ मेरे आत्मा की सत्ता सदा ही बनी रहे। ऐसी 
प्राथेता सभी प्रा णयों की देखी गयी है । अर्थात्‌ सब लोग यही प्रार्थना करते रहते हैं । अब फलितार्थ 
कहते हुँ, जब क सती _के द्वारा यह प्राथना होती है, इसालए आत्मा में निरतिशत्‌ प्रीति प्रत्यक्ष 


सिद्ध है ॥३१॥ 


ब्रह्मानन्दे आत्मानन्दप्रकरणम्‌ 


( ७८७ ) 


वृत्तानुकीर्तेनपुरःसरं मतान्तरं दूषयितृमनुभाषते-- 
इत्या दिभिस्रिभिः प्रीतौ सिद्धायामेवमात्मनि । 
पुत्रभार्यादिशेषत्वमात्मनः केश्चिदीरितम्‌ ॥३२॥ 
अन्वय : इत्यादिभिः त्रिभिः प्रोतौ सिद्धायां एवं आत्मति पुत्रभार्यादिशेषत्वं केश्चित्‌ आत्मनः 
ईरितम्‌ । 
इत्यादिभिरिति’ । 'इति’ शब्देनानुभवः परामृश्यते । आदि' शब्देन युक्तिश्रृतीत्यादिभिरनुभव- 
युक्तिश्रतिलक्षणेः त्रिभिः प्रमाणेरेवमुक्तेन प्रकारेणात्मनि प्रीतौ सिद्धायामपि कश्चित्‌ श्रृत्यादितात्पर्यान- 
भिज्ञे रात्मनः पुत्रभार्यादिशेषत्वं पुत्रादीन्प्रति स्वस्योपस जैनत्वमीरितमभिहितम्‌ ॥३२॥ 
इदं कतोऽवगतमित्यत आह्‌ -- 
एतद्विवक्षया पुत्रे मुख्यात्मत्वं श्रतीरितम्‌ । 
आत्मा वै पुत्रनामेति तच्चोपनिप्रदि स्फुटम्‌ ॥३३॥ 
अन्वय :-एतद्विवक्षया पुत्रे मुख्यात्मत्वं श्रुतीरितम्‌ आत्मा वै पुत्र नामेति तच्च उपनिषदि 
स्फुटम्‌ । 
अ 'एतदिति' । एतद्विवक्षया एवं केश्चिदीर्येत इत्येतदभिव्यक्तीकरणाभिप्रायेण 'आत्मावे पुत्रनामासि’ 
(कौषी ० २।७) इत्यादिकया श्रृत्या पुत्रस्य मुख्यात्मत्वमी रितमित्यर्थः । किंच तत्पुत्रस्य मुख्यात्मत्वमुपनिषदि 
ऐतरेयोपनिषदादो स्फुटं व्यक्तमभिहितमिति शेषः ॥३३॥ 


अब वृत्तान्त को कह दूसरों के मत को दोषित ठहराने के लिए अनुवाद किया जाता है- 

इस प्रकार अनुभव युक्ति एवं श्रुति इन तीनों प्रमाणों से ही आत्मा में निरतिशय प्रीति सिद्ध हो 
आने पर भी कुछ लोगों ने आत्मा को पुत्र भार्यादि का उपकारक कहा है ॥३२।। 

श्लोक में उद्धृत इति' शब्द से अनुभव का परामश (स्मरण) होता है एवं आदि शब्द से युक्ति 
तथा श्रुति का संकेत होता है । इस प्रकार अनुभव युक्ति ओर श्रुति रूप तीनों प्रमाणो के द्वारा उक्त प्रकार 
से अपने स्वछ्पभूत आत्मा में निरतिशय प्रीति सद्ध होने पर भी श्रुति आदि के अथ को नहीं जानने वाले 
कुछ अनभिज्ञ लोगों ने आत्मा को पुत्र पत्नी आदिको का उपसर्जन (शेप) कहते है । अर्थात्‌ पुत्र भार्या 
आदि को प्रधान और आत्मा को गोण कहते हैं ॥३२॥ 

यह केसे अवगत होता है ? इस पर कहते हैं--- 

आत्मा पुत्र भार्या आदि के सुख का साधन है यह कहने की अभिलाषा से आत्मा वे पुत्रनामासि' 
इत्यादि वाक्यों से पुत्र को मुख्य आत्मा उपनिषद में कहा है। ३३॥ 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( ७५८ ) 


केन वाक्येनेत्याकाङक्षायां तद्वाक्य मर्थतः पठति 
सोऽस्यायमात्मा पुण्येध्य: कमंभ्यः प्रतिधीयते । 
अथास्येतर आत्माऽयं कृतकृत्य: प्रमीयते ॥।३४॥ 


अन्वय :--अस्य सा आत्मा पुण्येभ्यः कर्मभ्यः अयं प्रतिधीयते अथास्येतर ह॒ अयं आत्मा कृतकृत्यः 
(सन्‌) प्रमीयते । 


'सोऽस्येति’ । अस्य पितुः स 'पुरुषे ह वा अयमादितो गर्भो भवति’ (ऐ० १।१) इति प्रकरणादौ 
पुरुषे गेहे गभेत्वेनोक्तः । अयं सोऽग्र एव कुमारं जन्मनोऽग्रेऽधिभावयतीत्यत्रातिशयेन पालनीयतयोक्तः पुत्ररूप 
आत्मा पुण्येभ्यः कमं भ्यः पुण्यकर्मानुष्ठानाय प्रतिधीयते प्रतिनिधित्वेनावस्थाप्यते, पित्रति शेषः । अथानन्तर- 
मस्य पितुरयं प्रत्यक्षेण परिदृश्ययान इतरः पुत्रादन्यो जरसा ग्रस्तः पितृरूप आत्मा स्वयं कृतकृत्यो5नुष्ठित- 
कृत्यजातः सवुप्रमीयते म्रियत इत्यर्थः ॥३४॥ 


यह कहने की इच्छा से इस प्रकार अज्ञानी लोग कहते हैं कि आत्मा वै पुत्रनामासि० इत्यादि 
श्रुत द्वारा पुत्र ही मुख्य तथा पुत्र का मुख्य आत्मत्व ऐतरेय उपनिषद्‌ आदि में अत्यन्त स्पष्टतया व्यक्त 
किया गया है ॥३३॥ 


उपनिषद में किस वाक्य से वणित है ? ऐसी आकांक्षा होने पर उसके वाक्य को अर्थतः पाठ 
करते है >= A 

इस पिता का यह पुत्ररूप आत्मा (देइ) पुण्य कर्मों के लिए प्रतिनिधिरूप से उत्तराधिकारी बना 
देता है । अन्य देह रूप अपने आत्मा (देह) को कृतकृत्य (कृतार्थ) समझकर मर जाता है ॥३४॥ 


जो यह पिता के देह में गर्भ में पुत्ररूप आत्मा होता है । यह जन्म से पहले ही कारण रूप से 
रहता है, इस पिता के वह पुत्ररूप आत्मा पुण्य कर्मो का अनुष्ठान करने के लिए प्रतिनिधिरूप से पिता 
द्वारा व्यवस्थापित किया जाता है ! इसके अनन्तर इस पुत्रझूप आत्मा के पिता यह प्रत्यक्ष रूप से परिदश्य 
मान पुत्र से भिन्न जरा अवस्था युक्त पितारूप आत्मा स्वयं सम्पूर्ण करने योग्य कर्त॑व्य की प्राप्ति का 
अनुभव करता हुआ कृतार्थं होकर मर जाता है ॥३४॥ 


ब्रह्मानन्दे आत्मानन्दप्रकरणम्‌ 


(७०६ ) 


उक्तार्थस्य दृढ़ीकरणाय पुत्ररहितस्य परलोकाभावप्रदर्शनपरस्य 'नापुत्रस्य लोकोऽस्ति’ इति 
वाक्यस्याथंमाह- 


सत्यप्यात्मनि लोकोऽस्ति नापुत्रस्यात एव हि । 
अनुशिष्टं पुत्रमेव लोक्यमाहुमनीषिणः ॥३५॥ 


अन्वय : - आत्मनि सति अपि अतएव हि अपुत्रस्य लोकः नास्ति अनुशिष्टं पुत्रं एव मनीषिणः 
लोक्यं आहुः । 


सत्यपीति’ । यत्र पुत्रस्य मुख्यमात्मत्वमस्ति, अत एवात्मनि स्वस्मिन्सत्यपि स्थितेऽप्यपुत्रस्य 
पुत्ररहितस्य पितृलोकः परलोको नास्ति हि । इदं :पुराणा दिषु प्रसिद्धमित्यर्थः । व्यतिरेकमुखनो क्तस्यान्वय- 
मुखेन प्रतिपादकस्य 'अनुशिष्टं &पुत्रं लोक्यमाहुः' इति वाक्यस्वार्थमाह 'अनुशिप्टमिति'। मनीषिणः 
शास्त्रार्थाभिज्ञाः अनुशिष्टं वक्ष्यमाणैः 'त्वं ब्रह्म” ,बृ० १।५।१७) इत्यादिभिर्मन्त्रैः शिक्षितमेव पुत्र॑लोवयं 
लोकाय हितं परलोकसाधनमाहुरित्यर्थः ॥ ३५॥ 


अब पूर्वोक्त अर्थे को दृढ़ करने के लिए 'पुत्ररहित पुरुष को परलोक की प्राप्ति नहीं होती है । 
इस बात को दिखाने के लिए न अपुत्रस्य इस वाक्य के अर्थ को दिखाते हैं-- 


Bs स्वयं आत्मरूप से विद्यमान रहने पर भी पुत्र के बिना परलोक की प्राप्ति नहीं होती 
है । यह पुराण प्रसिद्ध है, मनीषियों ने (शास्त्र संस्कृत मनीषावान्‌) अनुशिष्ट अर्थात्‌ शिक्षा सम्पन्न पुत्र" 
को ही एक मात्र परलोक का साधन (हितकारी, कहा है ॥३५॥ 


जिससे पुत्र की ही मुख्य आत्मरूपता है, इसी से अपने स्वयं आत्मरूप से विद्यमान रहने पर भी 
पुत्र रहित व्यक्ति के लिए पितृ लोक अर्थात्‌ परलोक की प्राप्ति नहीं होती है । यह्‌ बात पुराणों में प्रसिद्ध 
है । इस प्रकार निषेध मुख से कहे गए पूर्वोक्त का इस अनुशिष्ट पुत्र लोक्यमाहुः । इस वाक्य से अन्वय 
मुख से वर्णन करते है कि बुद्धिमान्‌ शास्त्रज्ञ लोगों ने "त्वं ब्रह्म” इत्यादि मन्त्रों द्वारा शिक्षितपुत्र को ही 
परलोक का साधन (हितकारी) बताया है ॥२५॥ 


विशेष - १ पुन्नाम्नो नरकात्‌ यस्मातु त्रायते पितरं सुतः तस्मातु पुत्र । 


श्री पञ्चदशी मीमांसां 
( ७८६० ) 


इदानीमैहिकसुखस्यापि पुत्रहेतुकत्वप्रतिपादनपरं 'सोऽयं मनुष्य* लोक: पुत्रेणेव जय्यो नान्येन 
कर्मेणा' (वृ० १।५।१६) इति श्रुतिवाक्यमर्थंतः पठति-- 


मनुष्यलोको जय्यः स्यात्‌ पुत्रेणवेतरेण नो । 
मुमूर्षमन्त्रयेतपुत्रं त्व ब्रह्मेत्यादिमन्त्रकेः ॥३६॥ 
अन्वय :--मतुष्यलोक: पुत्रेणेव जय्यः स्यात्‌ इतरेण न मुमूर्षुः पुत्रं त्वं ब्रह्म इत्यादि मन्त्रकैः 
मन्त्रयेत्‌ । 
“मनुष्यलोक -इति' । मनुष्यलोकसुखं पुत्रेणैव जय्यं स्यात्‌ संपाद्यं स्यात्‌, इतरेण कर्मादिना 
साधनान्तरेण नो नेव भवति, पुत्रशून्यस्य सुखसाधनमपि धनादिकं निर्वेद जनकं भवतीति भावः ] 'अनुशिष्टं 
पुत्रं लोक्यस्‌' इत्यत्र पृत्रानुशासनभुक्तम्‌, इदानीं तस्यावसरं तन्मन्त्रांश्च दर्शयति--'मुमूषुरिति” । “आदि 


शब्देन 'त्वं यज्ञस्त्वं लोकः’ (व० १।५।१५) इति मन्त्रौ गृह्येते । एभिः त्वं ब्रह्म’ वृ० १।५।१७) 
इत्यादिभिः त्रिभिमन्त्रेः मुमूर्षुः पिताः मरणावसरे पुत्र मन्त्रयेत्‌, पुत्रस्यानुशासनं कुर्यादित्यर्थः ॥३२६॥ 


अब ऐहिक सुख का कारण भी पुत्र है, इसका प्रतिपादक 'सोऽयं मनुष्यलोकः पुत्रेणैव जय्यो 
नान्येन कमंणा' इस श्रुति वाक्य का अर्थतः पाठ करते हैं - 

मनुष्य लोक का सुख केवल पुत से ही होता है, अन्य किसी साघन से नहीं मृतक पुरुष मरणेकाल 
में अपने पुत्र को त्वं ब्रह्म' तू ब्रह्म है । इत्यादि वाक्यों से मन्त्रों से पुत्र को शिक्षा करे ॥३६॥ 

इस मनुष्य लोक का सुख पुत्र से ही सम्पादन करने योग्य है. अन्य किसी भी कर्म अथवा साधन 
से नहीं है । क्योंकि पुत्र रहित सुख के साधन धनादिके भी दुःख जनक ही लगता है। 'अनुशिष्टं पुत्रं 
लोक्यम्‌ इस प्रसंग में शिक्षित पुत्र का विधान होना कहा गया है । अब मृतक के मरण के अवसर पर 
पुत्र के प्रति कहे हुए उपदेशात्मक मन्त्रों को दिखाते हैं ! श्लोक में उद्धृत आदि पद 'त्वं यज्ञस्त्वं लोकाः ये 
दोनो मन्त्र संगहीत हैं तथा तत्वं ब्रह्म! इस प्रकार मारने वाला पिता मरणकाल में पुत्र के प्रति इन 
तीनों मन्त्रों का उपदेश देता है ।।३६। 


विशेष १-- मनुष्य = मनोरपत्यम्‌ मनुष्य । 
२-- पिता = अविद्यादिदोषात्‌ शत्रुभ्यो रक्षा कर्ता = जनयिताऽपि । 


ह्यानन्दे आ त्मानन्दप्रकरणम्‌ 


( ७४१ ) 


उक्तमर्थ निगमयति -- 

इत्यादिश्रुतयः प्राहुः पुत्रभार्यादिशेषताम्‌ । 

लौकिका अधि पुत्रस्य प्राधान्यमनुमन्वते ।।३७॥। 
अन्तरयः -इत्या दिश्रतयः पत्रभार्वादिशेयताम्‌ प्राहुः लौकिका अपि पुत्रस्य प्राधान्यं अनुमन्वते । 
'इत्यादीति' । न केवलमयं श्रूरिसिद्धोऽर्थः कितु लोकप्रप्िद्धो$पीत्याह 'लौकिका इति’ ॥३७॥ 
तदेवोप पादयति -- 

स्वस्मिन्मृतेऽपि पुत्रादिर्जीवेद्वित्तादिना यथा । 

तथेव यत्तं कुरुते मुख्याः पुत्रादयस्ततः ।।३८॥ 


अन्वय :-स्वस्मिन्‌ मृतेऽपि पुत्रादिः यथा वित्तादिता जीवेत्‌ तथेव यत्नं कुरते ततः पुत्रादयः 
मुख्याः । 
'स्वस्मिन्निति’ । स्वस्मिन्पित्रादौ एकेन 'आदि' शब्देन भार्यादयो गृह्यन्ते, द्वितीयेन क्षेत्रादयः । 


फलितमाह - "मुख्या इति’ । यस्मात्स्वप्रयासं सोढ्वापि पुत्रादिजीवनोपायं संपादयति ततस्तस्मात्पुत्रादयो 
मुख्याः प्रधानभूता इत्यर्थः ।।३८॥। 


उक्त अर्थं का उपसंहार करते हैं - 


पूर्वोक्त त्वं ब्रह्म’ इत्यादि श्रृतियों ने पुत्र भार्या आदि को शेष अर्थात्‌ उपकारक कहा है । 
लौकिक जन भी पुत्र को ही प्रधानता देते हैं ।।३७॥ 


लोक में भी जो कि सामान्य मनुष्य पुत्र भार्या आदि की प्रधान अर्थात्‌ उपकरण मानते चले 
आ रहे हैं ॥ ३७॥। 


इस विषय का ही उपपादन करते हैं - 


स्वयं अपने मरने पर भी पुत्र भार्यादि वित्त आदि से जसे जीवन धारण करते रहे, उसी प्रकार 
मृतक व्यक्ति अपने परिश्रम को सह करके भी पुत्र भार्या आदि के जीवन का उपाय करता है । इससे पुत्र 
आदि मुख्य माने जाते हैं । अपना शुद्ध आत्मा गोण है ॥३८॥ 


शलोक में उद्धत प्रथम 'आदि' शब्द से भार्यादि एवं द्वितीय आदि शब्द से क्षेत्रादि संग्रहीत 
है । इत प्रकार पिता अपने मरणकाल आने पर जेसे भी हो उसे यथा प्रयास पुत्र भार्यादि के लिए ही 
जीवन निर्वाह का विचार करता है । एव वैसे ही उन लोगों के जीवन के लिए धन क्षेत्रादि की व्यवस्था 
भी करता है । इसलिए पुत्रादि प्रधान है अपना आत्मा गोण है ॥३५॥ 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( ७३२ ) 


एवं वेद-लोकप्रसिद्धिभ्यां प्ररदाशितं पुत्रा दिप्राधान्यम ङ्गी करोति - 
बाढमेतावता नात्मा शेषो भवति कस्यचित्‌ । 
गौणमिथ्यामुख्यभेदे रात्मायं भवति त्रिघा ॥३८।। 
अन्वय : - वाढं एतावता कस्यचित्‌ शेषः आत्मा न भवति गौणमिथ्यामुख्य भेदैः अयं आत्मा 
त्रिधा भवति । 

'वाढमिति’ । तर्ह्यात्मनः शेषित्वोपपादनं व्याकुप्येदित्याशङ्कयाह--एतावतेति' एतावता पुत्रादैः 
क्वचित्प्राधान्यमस्तीत्येतावता नहि प्रतिज्ञामात्रेणार्थसिद्धिरित्याशद्धु च, यत्र यत्र व्यवहारे यस्य यस्य 
आत्मत्वं विवक्ष्यते तस्य तस्यात्मनः तत्र तत्र प्राधान्यदशेनायोपोदुधातत्वेनात्मत्रेविघ्यमाह--'गोणेति’ । 
गोणात्मा मिथ्यात्मा म॒ख्यात्मा चेत्ययमात्मात्रिधा भवति ॥।३ॐ॥ 

तत्र पुत्रादेगौंणात्मत्वप्रदशेनाय लोके गौणप्रयोगमुदाहरति -- 

देवदत्तस्तु सिहोऽयमित्येक्यं गोणमेतयोः । 
भेदस्य भासमानत्वातपुत्रादेरात्मता तथा ।४०॥। 

अन्वय : -देवदत्तस्तु सिंहोऽयं इति गौणं एतयोः ऐक्यं भेदस्य भासमानत्वात्‌ तथा पुत्रादेः 

आत्मता । 


देवदत्त इति’ । 'अयं देवदत्तः सिहू' इति यहेवदत्तसिहयोरेक्यं तद्गोणमौपचारिकष्‌ । तत्र 
हेतुमाह-'एतयोरिति' । दार्ष्टान्तिके योजयति--पुत्रादेरिति’ ॥४०॥ 


इस प्रकार वेद एवं लोक प्रसिद्ध वचनों द्वारा प्रदर्शित पुत्रादिकों का प्राधान्य स्वीकार 
करते हैं 

ठीक है इस प्रकार वेद एवं लोक में पुत्रादिकों की प्रधानता कही गयी है किन्तु आत्मा किसी 
का भी उपकारक नहीं सिद्ध होता है। गौण मिथ्या ओर मुख्य भेद से यह आत्मा तीन प्रकार 
का है ॥२&।। 


यह बात सत्य है पुत्र आदि प्रधान है, कहीं पुत्र आदि की प्रधानता से आत्मा शेष अप्रधान नहीं 
होता, इसलिए इतनी मात्र प्रतिज्ञा करने से. अर्थ सिद्धि सम्भव नहीं हो सकती है । ऐसी आशंका कर 
जहाँ पर जिस व्यवहार में जिस प्रकार के आत्मा के विषय में कहने की इच्छा होंती है, वहाँ पर वेसी 
ही आत्मा की प्रधानता रहती है । क्योंकि उपोदुधात रूप से आत्मा गौण, मिथ्या और मुख्य भेद से तीन 
प्रकार का होता है ॥ ३६॥ 


ब्रह्मानन्दे आत्मानन्दप्रकरणम्‌ 


( ७६३ ) 


अनन्तरं मिथ्यात्मानं दशंयति-- 


भेदोऽस्ति पञ्चकोशेषु साक्षिणो न तु भात्यसौ । 
मिथ्यात्मताऽतः कोशानां स्थाणोश्चोरात्मता यथा ॥४१॥ 


अन्वय :-- पञ्चकोशेषु साक्षिणः भेदो अस्ति असौ तु न भाति अतः कोशानां यथा स्थाणोः 
चौरात्मता तथा मिथ्यात्मा । 


“भेद इति’ । पञ्चकोशेष्वानन्दमयाद्यन्नमयान्तेषु पञ्चसु कोशेषु साक्षिणः सकाशाद्विद्यमानोऽपि 
भेदो नावभासते, अतस्तेषां मिथ्यात्मत्वमित्यर्थः । मिथ्यात्मत्वे दृष्टान्तमाह “स्थाणोरिति' । वस्तुतश्चो- 
राविन्नस्य स्थाणोश्चोररूपत्वं यथा मिथ्या तद्वदित्यर्थः ॥४१॥ 


उनमें से पुत्रादि का गौण आत्मा है इस बात को दिखाने ;के लिए लोक में गोण प्रयोग का 
उदाहरण देते हैं-- 


यह देवदत्त सिंह है, इस व्यवहार में देवदत्त और सिंहका जो एक रूपता है वह गौण अर्थात्‌ 
औपचारिक है । क्योंकि उन दोनों में भेद प्रतीत होता है। उसी प्रकार पुत्रादि में भी आत्मता 
गौण है ॥४०॥ 


“अयं देवदत्तः सिंह: यह देवदत्त सिंह है इस देवदत्त और सिंह इन दोनों की जो एकता है वह 
गोण औपाधिक है । इस विषय में हेतु दिखाते हैं--ठीक उक्त प्रकार के अनुसार पुत्रादि की भी एक 
उपचार मात्र है अर्थात्‌ पिता और पुत्र का भेद प्रत्यक्ष रूप से प्रतीत होने पर भी दोनों की औपचारिक 
अभिन्नता को लेकर ही एकरूपता का व्यवहार होता है । इसलिए पुत्रादिकों को पिता के साथ गौण रूप 
से आत्मता है ॥४०॥ 


अब मिथ्या आत्मा का स्वरूप दिखाते हैं-- 


जो कि अन्नमयादि पञ्चकोशों में साक्षी का भेद है, किन्तु वह विद्यमान भेद दिखता नहीं है 
इसलिए कोशों की एकता मिथ्यात्मक है, जैसे चोर से पृथक्‌ स्थाणु की चोर रूपता मिथ्या है ॥४१॥ 


पञ्चकोश अर्थात्‌ आनन्दमय से लेकर अन्नमयपर्यंन्त पाँचकोशों में साक्षी से विद्यमान भेद 
अवभासित नहीं होता है । इसलिए उन कोशों की मिथ्यात्व आत्मता नहीं होती है । मिथ्यात्व होने में 
दृष्टान्त देते हैं -वस्तुतः चोर से पृथक्‌ स्थाणु की चोररूपता जेसे मिथ्या होती है ॥४१॥ 


फा० १०० 


श्री पश्चदशी मीमांसा 
( ७६४ ) 


एवं गोणमिथ्यात्मानावुपपाद्य, इदानीं साक्षिणो मुख्यात्मत्वमुपपादयति-- 

न भाति भेदो नाप्यस्ति साक्षिणो$प्रतियोगिन: । 
सर्वान्तरत्वात्तस्येव मुख्य मात्मत्वमिष्यते ।॥।४२॥। 

अन्वय : भेदः न भाति अप्रतियोगिनः साक्षिणः अपि नास्ति सर्वान्तरत्वात्‌ तस्येव मुख्यं 
आत्मत्वं इष्यते । 

“न भातीति’ । साक्षिणः साक्षिरूपस्यात्मनो गौणात्मनः पुत्रादेरिव कस्मादपि भेदो न भाति। 
भिथ्यात्मनो देहादेरिव भेदो नास्त्यपि । तत्रोभयत्र हेत:-अध्रतियोगिनः इति हेतुगभितं विशेषणम्‌, अप्रतियो- 
गित्वात यथा पुत्रादेदेहादेरपि स्वयं प्रतियोगी व्रिद्यते. नेवं स्वस्य वस्तुभूतः कश्चित्प्रतियोग्यस्ति, देहादेः 
सवस्यारोपितत्वादिति भावः। ननु भेदाभावेन साक्षिणो गौणमिथ्यात्वे मा भूताम्‌ मुख्यात्यत्व तु कुत 
इत्यत आह सर्वेति' । सर्वस्माहवेहपुत्रादेरान्तरत्वात्सर्वंसाक्षिणः प्रतीचः सर्वान्तरत्वेन प्रतीयमानत्वात्तस्येव 
साक्षिण एव आत्मत्वं मृख्यमनोपचारिकमिष्यते, अभ्युपगम्यत इत्यर्थः । अत्रेदमनुमानं सूचितम्‌ विमतः 
साक्षी मख्यात्मा भवितुमहंति, सर्वान्तरत्वात्‌ यो मुख्यात्मा न भवति स सर्वान्तरोऽपि न भवति, यथा$हुंका- 
रादिरिति केवलव्यतिरेकी ॥४२॥ 


इस प्रकार गोणात्मा ओर मिथ्यात्मा का उपपादन करके अब साक्षिरूप' मुख्यात्मा का 
प्रतिपादन करते हैं - 

अप्रतियोगी आत्मा का कोई भी प्रतियोगी न होने से भेद नहीं भासता है और साक्षिरूप आत्मा 
का किसी से भी भेद नहीं है । क्योंकि वह सर्वान्तर प्रतीयमान होता है और उस साक्षी का ही आत्मत्व 
मुख्य है अर्थात्‌ स्वीकार किया गया है ॥४२।। 

साक्षिख्प आत्मा का गोण आत्मा पुत्रादि की भाँति क्यों भेद से भासता है। मिथ्याभूत आत्मा 
के देहादि की भाँति भेद नहीं है, क्योंकि अपने स्वरूप से कुछ भी पारमार्थिक वस्तु नहीं है, इतलिए 
अप्रतियोगी होने के कारण साक्षिरूप आत्मा का किसी से भी भेद नहीं है। जेसे पुत्रादि से देहादि का भी 
स्वथं प्रतियोगी होता है । किन्तु इस प्रकार स्वरूपभूत आत्मा का कोई भी प्रतियोगी नहीं है, क्योंकि 
सम्पूणं देह पुत्रादिको से आन्तर भाव रखता है, अब शका करते हैं भेद भाव न होने से साक्षिरूप आत्मा 
गौण एवं मिथ्यात्व मत हो किन्तु मख्यता क्‍यों नहीं है? सो ठीक नहीं समस्त देह पुत्रादि वस्तुओं से 
अभिन्न भाव होने के कारण उस साक्षिरूप आत्मा का ही आत्मभाव मुख्य माना जाता है । अर्थात्‌ प्रत्यग्‌ 
आत्मारूप साक्षी ही सर्वान्तररूप होने से प्रतीयमान है। इसलिए उस साक्षी का ही आत्मभाव मुख्य 
आत्मा है । गौण नहीं है यह बुद्धिमान मनुष्यों को इष्ट है। इसमें अनुमान इस प्रकार का है कि विवाद का 
विषय साक्षी म॒ख्यआत्मा हो सकता है । क्योंकि वह सबका आन्तर होने से. जो मुख्य आत्मा नहीं होता 
वह सब का आन्तर भी नहीं हो सकता । जैसे अहंकारादि यह केवल व्यतिरेकी दृष्टान्त है ॥४२॥ 


_ विशेष १ वाच साक्षी प्राणवृत्तेश्च साक्षी, बुद्धः साक्षी बृद्धिवृत्तेशच साक्षी चक्षुःश्रोत्रादिइर्द्रियाणां 


च साक्षी साक्षी नित्यः प्रत्यगेवाहमस्मि। उदासीनत्वे सति बोद्धा साक्षी-साक्षीचेताः 
केवलो निगु णश्च । 


ब्रह्मानन्दे आत्मानन्दप्रकरणम्‌ 


( ७८४ ) 


भवत्वाप्मत्रैविध्यं, पुत्रादे: शेषित्वाभिधाने किमायातमित्यत आह-- 
सत्येंवं व्यवहारेषु येषु यस्यात्मतोचिता । 
तेषु तस्येव शेषित्वं सवेस्यान्यस्य शेषता ।।४३॥ 
अन्वयः-एवं सति येषु व्यवहारेषु यस्य आत्मता उचिता तेषु तस्येव शेषित्वं अन्यस्य सर्व॑स्य शेषता । 
सत्येवमिति' । एवमात्मत्रेडिघ्ये सत्यपि येषु लौकिकरवदकलक्षणेषु पालन-पोषणब्रह्मात्स- 
त्वानुसंधानादिषु व्यवहारविशेषेषु यस्य पुत्रादेर्देहादेः साक्षिणो वा आत्मत्वमुचितं भवति, तेषु तस्य 
ृत्रादेदेहादेः साक्षिणो वा शेषित्वं प्रधानत्वम्‌ अन्यस्य तद्वचतिरिक्तस्य सवस्य शेषता उपसर्जनत्वं' भवतीति 
शेषः ॥४ ३॥ 
एतदेव प्रपञ्चयति-- 
मुमूर्षोगृ हरक्षादौ गौणात्मैबोपयुज्यते । 
न मुख्यात्मा न मिथ्यात्मा पुत्र: शेषी भवत्यतः ।॥४४।। 
अन्त्रयः-गृहरक्षादौ मुमूर्षोः गौणत्मैव उपयुज्यते न मुख्यात्मा न मिथ्यात्मा पुत्रः अतः शेषी भवति । 
ममूर्षोरित्यादिना' श्लोकपञ्चकेन । गृहरक्षादौ कर्मविशेषे गोणात्मैव पृत्रभाय!दिरूप एवोप- 
युज्यते उपयुक्तो भवति, उत्तरत्र जिजीविषुत्वादित्यर्थः । मुख्यात्मा साक्षी" नोपयुज्यते अविकारित्वान्तापि 
मिथ्यात्मा, तस्य मरणोन्मृखत्वादिति भावः । फलितमाह-- पुत्र इति' । स्पष्टम्‌ ॥४४॥। 


तीन प्रकार की आत्मा भले ही रहे, किन्तु पुत्रादि की मुख्यता पर क्या आता है? इस पर कहते हूँ ~ 

आत्मा तीन प्रकार की सिद्धि होने पर जिन व्यवहारों मै जिसकी आत्मा मानना समुचित हो, 
उनमें पृत्रादिकों की आत्मा मुख्य रहे, उससे भिन्त सभी शेष अर्थात्‌ गोण है ॥४२३॥ 

गोण मुख्यादि भेद को लेकर आत्मा तीन प्रक्रार से सिद्ध होने पर भी जिन पालन-पोषण आदि 
एवं सामाजिक तथा ब्रह्मात्मानुसऱ्धानादिरूप वेदिकव्यवहारों में जिस पुत्र देह अथवा साक्षी का आत्मत्व 
समुचित होता है । उन व्यवहारो में वही पुत्र भार्यादि रूप तथा देहादि रूप अथवा साक्षिरूप आत्मा ही 
शेष अर्थात्‌ मुख्य बनता है. उससे अतिरिक्त सत्रको शेषता रहती है अर्थात्‌ उपकारक बनते हैं ॥४३। 

मृतक = मरने योग्य व्यक्ति उसकी घर की रक्षा आदि काये में पुत्रादि गोण आत्मा ही उपयोगी 
होता है । मुख्य आत्मा का अविकारी होने से उपयोग नहीं होता और मिथ्यात्मा का भी उपयोग नहीं 
होता अतः पुत्र ही शेष गृहादि व्यवहार के लिए प्रधान होता है ।।४४। 

गृह के रक्षा आदि कर्म विषय में पुत्र भार्यादरूर से गोण आत्मा ही उपयक्त होता है + क्योंकि 
उत्तर काल में भी वे लोग जाने की इच्छा वाले हैं । मुख्यात्मा साक्षि उपयुक्त नहीं होता है । मिथ्यात्मा 
देह उपयुक्त नहीं है, क्योंकि मरने के लिए तैयार बडा हुआ है । इसलिए गृह रक्षादि व्यवहार मे पुत्र प्रधान 


होता है ॥४४।। 


विशेष -१ एक छूपतया त्रिकालव्यापी कटस्यसाक्षी उदासीनत्वे सति बोद्धा साक्षी । 


श्री परचदशी मीर्मांसां 
( ७६६ ) 


उक्ते गृहरक्षादिव्यवहारे सत्यपि स्वस्मिन्पुत्रादिस्वीकारे दृष्टान्तमाह-- 

अध्येता वल्लिरित्यत्र सन्नप्यग्निनँ गृह्यते । 
अयोग्यत्वेन योग्यत्वाद्‌ बटुरेवात्र गृह्यते ॥॥४५॥ 

अन्वय :- अध्येता वह्विः इत्यत्र सन्‌ अपि अग्निः न गृह्यते अयोग्यत्वेन योग्यत्वात्‌ अत्र 
बट्रेव गृह्यते । 

'अध्येतेति’ । 'अयमध्येता वह्नि. इत्यस्मिन्प्रयोगे स्वरूपेण विद्यमानोऽप्यग्निर्नारिनिशब्दार्थत्वेन 
गृह्यते, तस्य अध्येतृत्वायोगात्‌ किन्तु अध्येतृत्वे योग्यो बटुर्माणवक एव अत्रास्मिन्प्रयोगे अग्निशब्दार्थत्वेन 
गृह्यते, योग्यत्वा दित्यरथेः ४ ५।। 

एवं गोणात्मप्राधान्यस्थलमुदाहृत्य, मिथ्यात्वप्राधान्यस्थलमुदाहरति-= 

कृशोऽहं पुरष्टमाप्स्यामीत्यादौ देहात्मतोचिता । 
न पुत्रं विनियुङ्क्तेऽत्र पुष्टिहेत्वन्नभक्षणे ॥४६॥ 

अन्वय :--अहुं कृशः पुष्टिं आप्स्यामि इत्यादौ देहात्मता उचिता पुष्टिहेत्वंन्नभक्षणे अत्र पुत्रं 
न विनियुङ क्ते । 

कृश इति’ । अहं कृशो जातः, अतोऽन्नभक्षणादिना पुष्टि संपादयिष्यामि’ इत्यादौ 
लोकव्यवहारेऽन्नभक्षणयोग्यस्य देहस्येवात्मत्वं ग्रहीतुमुचितम्‌ । उक्तमर्थ लोकव्यवहारप्रदर्शनेन द्रढयति 
न पुत्रमिति’ ॥४६॥ 


कहे हुए गृह रक्षा आदि व्यवहार के रहने पर भी अपने पुत्रादिको के स्वीकार करने मैं दृष्टान्त 
देते है" 

यह अध्येता (पाठक) बालक वह्नि है । इस वाक्य में अग्नि शब्द का प्रयोग होने पर भी साक्षात्‌ . 
वहि के स्वरूप वह्लि शब्द के अर्थ रूप से ग्रहण नहीं किया जाता है । क्योंकि वह्लि में अध्ययन करने की 
शक्ति नहीं होती । किन्तु अध्ययन करने योग्य बटुक तो माणवक ही है । इसलिए यह अध्येता वह्नि है इस 
प्रयोग वक्ति शब्द का ग्रहण किया जाता है ।।४५॥ 

इस प्रकार दरैगौणात्मा का प्राधान्य जिसमें कहना था कह दिया गया । अब मिथ्यात्मा के प्राधान्य 
स्थल का उदाहरण देते हैं-- 

मैं कृश हूँ, अन्तादि द्वारा पुष्टि प्राप्त कर लूँगा इत्यादि व्यवहार में देह को ही आत्मा मानना 
उचित है । क्योंकि इस पुष्टि के हेतुरूप अन्न भक्षण में पुत्र को कोई भी नहीं मानता है ॥४६॥ 

“अहं कृशो जातः' मैं शरीर से दुर्बल हो गया'हुं इसलिए पौष्टिक अन्नादि के भक्षण द्वारा पुष्टि 
को प्राप्त करू गा, इत्यादि लोक व्यवहार में अन्न भक्षण के योग्य देह का ही आत्मत्व ग्रहण करना 
समुचित माना जाता है । उक्त अर्थ को लोक व्यवहार के प्रदर्शन द्वारा दढ़ करते हैं । कोई भी व्यक्ति देह 
को पुष्टि के निमित्त रूप पौष्टिक अन्नादि भक्षण में पुत्र को प्रयुक्त नहीं करता, अतएव यहाँ पर देहरूप 
मिथ्यात्मा का प्राधान्य है ॥४६॥ 


ब्रह्मानन्दे आंत्मांनन्दप्रकरंणम 


( ७६७ ) 


किच-- 
तपसा स्वगंमेष्यामीत्यादी कर्त्रात्मतोचिता । 
अनपेक्ष्य वपुर्भोगं चरेत्कृच्छादिकं तत: ।॥४७।। 


अन्वय:--तपसा स्वगं एष्यामि इत्यादौ कर्त्रात्मता उचिता वपुः अनपेक्ष्य ततः कृच्छादिकं भोगं चरेत्‌ । 

'तपसेति’'। यदा तु तपः कृत्वा स्वर्ग संपादयिष्यामि’ इत्यादिव्य्रवहारं करोति तदा "कतृ ' 

शठ्दवाच्यविज्ञानमयस्यैवात्मत्वमुचितं, न देहादेरित्यर्थः । तदेवोपपादयति 'अनपेक्ष्येति' । यतो न 
देहस्यात्मत्वमुचितं ततो देहभोगपरित्यागपूर्वकं कतु रूपका रक॑ कृच्छ्चान्द्रायणा दिक चरतीत्यर्थंः ॥४७। 


तथा-- 

मैं तप के द्वारा स्वर्ग की प्राप्ति करूंगा जब मनुष्य यह व्यवहार करता है तब कर्ता (विज्ञानमय 
कोश) शब्द से आत्मा माना जाता है । इसलिए शरीर के भोग की उपेक्षा करके चान्द्रायण ब्रतादि किए 
जाते हैं ॥४७।। 

जब मैं तपश्चर्या करके स्वर्ग को सम्पादन करूँगा- इत्यादि व्यवहार को करता है तब 'कतृ ” 
शब्द के वाच्य विज्ञानमय कोश आत्मा को ही मानना उपयुक्त होता है देह पुत्रादि को ही मानना 
उचित नहीं है, इस विषय में प्रतिपादन करते हैं - क्योंकि मैं तप से स्वगे प्राप्त करू गा, इस प्रयोग में 
(कर्ता) विज्ञानमय कोशको ही आत्मा मानना उचित है । इसलिए कि शरीरके भोगों की इच्छाको छोड़कर 
विज्ञानमय कोश रूप कर्ता के उपकार करने वाले कृच्छ चान्द्रायणादिक* ब्रत किया करता है ।४७॥ 


विशेष १-द्वादश दिनों में साध्य जो ब्रत है सो कृच्छ कहलाता है वह (१) पादकृच्छ (२) प्राजापत्य- 
कृच्छ (३) अर्धकृच्छ (४) पादोन कृच्छ (५) अतिकृच्छ (६) कृच्छादिक़च्छ (७) संतापनकृच्छ (८) महासं 
तापन कृच्छ (8) यतिसंतायनकच्छ (१०) तप्तक्रच्छ ११) शीतक्ृृव्छ (;२) परागूकृच्छ्‌ भेद से १२ 
प्रकार का है । (१) प्रथम दिनमें मध्याह्वकालमें एक बार हविष्यान्न के १६ ग्रास लेना २ दिन रात्रिमें २६ 
ग्रास लेना ३ दित में अयाचित अन्न के २४ ग्रास लेना यह पादकृच्छ है। (२) इमी को त्रिगुण किया जाय 
प्राजापत्य कृच्छ है (३) दो दिन एक वार भोजन दो दिन रात्रि भोजन दो दिन अयाचित भोजन और 
उपवास यह अर्धकृच्छ्‌ है । (४) एक बार भोजन रात्रिभोजन अयाचित भोजन उपवास पादोनकृच्छ होता 
है । (५) हस्त में पूर्ण हुए अन्त से भोजन किये वह अतिकृच्छ है (६) एक ग्रास व प्राणधारणा परिमित 
दुग्ध का २१ दिनों तक अतिकृच्छ्‌ है । (७) गो दुग्ध, दधि, धृत गोमूत्र, गोबर, कुश, दभ का जल पंचगव्य 
एक दिन उपवास यह सात दिन करना महासंतापन है (८) एक दिन भोजन एक दिन उपवास पंचगव्य 
७ दिनों तक महासंतापनकृच्छ है । (5) तीन दिन पंचगव्य भोजन करने से यति संतापन कृच्छ है । 
(१०, तप्तधृत, (११) शीतघृत तीन दिनों तक (१२, द्वादश दिन उपवास पराग्‌ कुच्छ होता हे । 
२--यह मध्य और पिपीलिका मध्य भेद से दो प्रकार का शुक्ल पक्ष मैं प्रतिपदा आदिक तिथि में 
मयूर पक्ष के अण्डे के बराबर एक-एक ग्रास को बढ़ाना ऐसे पुणिमा के दिन पन्द्रह ग्रास ओर कृष्ण पक्ष 


श्री प॑श्चदशी मीमांसा 
( ७८६ ) 


किच-- 
योक्ष्येश्हमित्यत्र युक्तं चिदात्मत्वं तदा पुमान्‌ । 
तद्वेत्ति गुरुशास्त्राश्यां न तु किचिच्चिकीषंति ॥४८॥ 

अन्वय :- मोक्ष्येऽहं इत्यत्र युक्तं चिदात्मत्वं तदा पुमान्‌ गुरूशास्त्राभ्यां तद्वेत्ति किंचित्‌ 
चिकीषति तु न। 

'मोक्ष्येऽहमिति'। यदा पुमान्‌ 'शमादीन्संपाद्य मुक्ति प्राप्स्यामीति मतिं करोति तदा गुरु- 
शास्त्राभ्पामाचार्योपदेशवाक्याथेविचारजन्यापरोक्षज्ञानेन नाहं कर्त्राद्यात्मा सच्चिदानन्दब्रह्माहमस्मी'ति 
चिदात्मानमवगच्छति .तस्य चिदात्मत्वमेवोचितं' नतु तत्र कर्त्राद्यात्मत्वमित्यर्थः । 'सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म ` 
(तै० २।१।१) 'विज्ञानमानन्दं ब्रह्म’ (वृ० ३।४।२८) 'अनन्तरो बाह्यः कृत्स्नः प्रज्ञानघन एव’ 
(बू ४।५।१३) इत्यादिश्रृतेः ॥४८॥ 


तथा-- 

जब पुरुष दुढ़तापूर्वंक यह बुद्धि को करता है कि मैं मुक्ति को प्राप्त करूंगा । तो वह 
गुरू एवं शास्त्र के उपदेश द्वारा आत्मतत्त्व को जान लेता है, अन्य कुछ भी करने को :इच्छा नहीं 
करता है ।।४८। 

जिस समय में पुरुष शम, दम” उपरति आदि साधन को सम्पादस कर मैं मोक्ष सम्पादन करू गा 
ऐसी बुद्धि करता है । उस काल में सदगुरु वेदान्त शास्त्र के प्रत्यक्‌ अभिन्न ब्रह्म रूप का उपदेश तत्त्वमसि” 
इत्यादि वाक्य के विचार जनित साक्षात्‌ अपरोक्षज्ञान के द्वारा मैं कर्ता भोक्ता नहीं हूं । अर्थात्‌ सच्चिदा- 
नन्द स्वरूप परमब्रह्म हँ । इस प्रकार चिदात्मा को जानने लगता है वही चिदात्मा ही मुख्यात्मा है।न तो 
वहां पर कर्ता (विज्ञानमय कोश) आदि आत्मत्व भाव है । इस विषय में भगवती श्रुति का प्रमाण है सत्य- 
ज्ञान-अनन्त-ब्रह्म एवं अनन्तरो भेद रहित) अवाह्य सर्वेरूप प्रज्ञानघन ब्रह्म रूप है ॥४८॥। 


में एक एक ग्रास घटाना करके अमावस्या के दिन उपवा करना एक मास करके साध्ययवमघ्य 
संज्ञक चान्द्रायण है ओर पिपीलिका कृष्णपक्ष में प्रतिपदा के दिन १४ ग्रास भोजन करना एक-एक 
ग्रास घटाकर अमावस्या के दिन उपवास ओर शुक्ल पक्ष में एक-एक वृद्धि, ऐसे पिपीलिकाका संज्ञक 
चान्द्रायण ब्रत है । वेदों में पापतिवृत्ति के लिए प्रायश्चित्त तप है काम स्वर्गादिफल निष्काम 
अन्तःकरण शुद्धि करके ज्ञान का हेतु । 

विशेष १ नित्यानित्य विवेक =बैराग्य = इस लोक में परलं'क' में विषय भोगों के प्रति विराग. शम- 
दम-तितिक्षा-उपरति-समाधान श्रद्धा विवेकादिक आठ ज्ञानके समीपवर्ती हुए साधन ज्ञानके अन्तरंग साधन 
हैं श्रवण मनन में सहायक है ओर निष्काम कमे सगुण ब्रह्म की उपासना पापरूपी मल विक्षेप की 
निवृत्ति करने यथा योग्य चित्त शुद्धि पूर्वक जिज्ञासा उत्पन्न कर ज्ञान के बहिरंग साधन हैं । 


ब्रह्मानन्दे आत्मानन्दप्रकरणम्‌ 


( ७८६६ ) 


उदाहूतानो त्रिविधानामात्मनां व्यवहारविशेषेषु व्यवस्थया प्राधान्ये दृष्टान्तमाह ~ 


विप्रक्षत्रादयो यद्वद्बृहस्पतिसवादिषु । 
व्यवस्थितास्तथा गौणमिथ्यामुख्या यथोचितम्‌ ॥४८।। 


अन्वय :_विप्रक्षत्रादयः यद्वत्‌ वृहृस्पतिसवादिषु व्यवस्थिताः तथा यथोचितम्‌ गौणमिथ्या 
मख्या: । 


“विप्रेति' । यथा ब्राह्मणो वहस्पतिसवेन यजेत इत्यत्र ब्राह्मणस्येवाधिकार: न क्षत्रियवेश्ययो:, 
“राजा राजसूयेन यजेत' इत्यत्र राज्ञ एवाधिकारो न ब्राह्मणवेश्ययो: 'वेश्यो वैश्यस्तोमेन यजेत' इत्यत्र 
वेश्यस्येवाधिकारो नेतरयो:, एवं गौणमिथ्या-मुख्यभेदानामात्मनां यथायोग्यं 


स्वोचितव्यवहारेपु प्राधान्य 
मिति भाव: ॥४८॥ 


पूर्वोक्त तीन प्रकार के आत्माओं को उस-उस व्यवहार में व्यवस्था द्वारा “प्रधानता होती है, इस 
बात को दृष्टान्त देकर दिखाते हें - 


जैसे वृहस्पति सब नाम योगो में ब्राह्मण-क्षत्रियादिकों का ही अधिकार होता है उसी प्रकार 
गौणात्मा'मिथ्यात्मा एवं मुख्यात्मा का यथा योग्य प्राधान्य विभिन्न व्यवहारों में होता है ॥४४॥ 


जिस प्रकार “ब्राह्मणो बृहस्पतिसवेन यजेत्‌' ब्राह्मण वृहस्पति सबसे यजन करे इससे सिद्ध 
होता है कि वृहस्पति सब यज्ञ करने का अधिकार ब्राह्माण का ही होता है, क्षत्रिय एवं वैश्य का अधिकार 
नहीं है “राजा राजसूयेन यजेत्‌’ राजा राजसूय मात्र से यजन करे । इस यज्ञ में केवल राजा का ही 
अधिकार है । ब्राह्मण वेश्य का नहीं । 'वेश्योवेश्य स्तोमेन यजेतु, वेश्यवेश्यस्तोम याग से यजन करे। इस 
यज्ञ में वैश्य का ही अधिकार है अन्य किसी भो ब्राह्माण क्षत्रिय का नहीं हे, इस प्रकार आत्मा का यथा 
योग्य अपने-अपने उचित व्यवहारो में प्राधान्य हे ॥४५॥ 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( oo ) 


फलितमाह-- 


तत्र तत्रोचिते प्रीतिरात्मन्येवातिशायिनी । 
अनात्मनि तु तच्छेषे प्रीतिरन्यत्र नोभयम्‌ ॥। ५०॥ 


अन्वय :-- तत्र तत्र उचिते आत्मनि एव अतिशायिनी प्रीतिः तच्छेषे अनात्मनि तु प्रीतिः 
अन्यत्र उभयं न । 

'तत्र तत्रेति’ । यस्मिन्व्यवहारे यो य आत्मा उचितो भवति तत्र तत्र तस्भिंस्तस्मिन्व्यवहारे 
उचिते उपयोगितया प्रधानभूते आत्मन्येव प्रीतिरतिशायिनीः अतिशयवती, तच्छषे तस्यात्मनः शेषे शेष- 
भूते$नात्मनि आत्मव्यतिरिक्ते वस्तुनि प्रीतिमात्रं न निरतिशयं प्रेमेत्यर्थः । अन्यत्र आत्मतच्छेषाभ्याम- 
न्यस्मिन्वस्तुनि नोभयम्‌, उभयविधमपि प्रेम नास्तीत्यर्थः ॥॥५०॥ 


अब फलितार्थ कहते हैं-- 


जिस जगह जिस आत्मा की उपयोगिता उचित समझी जाती है, वहाँ पर ही आत्मा में अतिशय 
प्रीति होती है शेष अर्थात्‌ अनात्मवस्तु में तो केवल भोग सुख मिलता है । अन्यत्र वे अतिशय प्रीति एवं 
भोगसुख दोनों ही नहीं होते ॥५०॥ 


जिस व्यवहार में जो-जो आत्मा योग्य है, उस-उस व्यवहार में उचित उपयोगिता होने से प्रधान 
भूत आत्मा में ही अतिशय प्रीति सम्पादित होती है, उस आत्मा के शेष अर्थात्‌ उपकारक नहीं है शेष भूत 
अनात्मा में अर्थात्‌ आत्मा से व्यतिरिक्त वस्तु में केवल प्रीति ही होती है निरतिशय , आनन्दात्मक प्रीति 
नहीं होता है । अन्यत्र जो आत्मा भी नहीं और उका उपकारक भी नहीं होता (है ऐसी वस्तु में अतिशय 
प्रीति एवं भोगङप प्रेम भी चहो प्राप्त होता है ॥५०॥ TRY 


ब्रह्मानन्दे आत्मानन्दप्रकरणम्‌ 


( ८०१ ) 


“अन्यत्र नोभयम्‌' इत्यत्राभिहितस्याःन्यशब्दार्थ॑स्यावान्तरभेदमाह -- 
उपेक्ष्यं द्वेष्यमित्यन्यद्द्वेघा मार्गतृणादिकम्‌ । 
उपेक्ष्यं व्याघ्रसर्पादि द्वेष्यमेवं चतुविधम्‌ ॥५१॥ 
अन्वय -अन्यत्‌ द्वेष्यं उपेक्ष्यं इति द्वि्वा मार्गतृणादिकम्‌ उपेक्ष्यं व्याघ्रसर्पादि द्वेष्यं एवं चतुविधम्‌ । 

'उपेक्ष्पमिति’ । अन्यदन्यदित्युच्यमातं वस्तु उपेक्ष्यमपेक्षाविषयः द्वेप्यं द्वेष्यविषयश्चेति द्विधा 
द्विप्रकारं भवति । तदुभयमुदाहरति- मार्गे ति” । मार्गंगतं तृणलोष्टादिकमुपेक्ष्यं स्वस्योपद्रवहेतुर्व्याघ्रा दिकं 
द्वेष्यमित्यर्थ: । फलितमाह-- एवमिति’ ॥५१॥ 

चातुविध्यमेव दर्शयति -- 

आत्मा शेष उपेक्ष्यं च द्वेष्यं चेति चतुर्ष्वपि । 
न व्याक्तानयम : कि लु तत्तत्कार्यात्तया तथा ॥५२॥ 

अन्वय :-आत्मा शेषः उपेक्ष्यं च द्वेष्यं च इति चतुर्षु अपि न व्यक्तिमियमः किं लु तत्‌ तत्‌ कार्यात्‌ 
तथा तथा (क्रियारूपता)। 

'आत्मेति । नन्वात्मादीनौं चतुर्णामपि प्रियतमत्वादिकं किं नियतम्‌ ? नेत्याह - चतुष्वेप्रीति' । 
अयमेव प्रियतमोऽयमेव प्रिय इदमेवोपेक्ष्यस्‌ इदमेव द्वेष्यं नान्यदिति नियमो नास्तीत्यर्थः । कि तर्हात्यत 
आह 'किं त्विति' । तस्मात्तस्मात्कार्यदिशेषादूपकारादिरूपात्तया तथा प्रियादिरूपतेत्यर्थः ॥५२॥ 

अन्यत्र नोभयम्‌ अर्थात्‌ अन्यत्र वे दोनों नहीं होते हैं - इस वाक्य में अन्य शब्द के अर्थ को 
अवान्तर भेद पूर्वक कहते हैं -- 

आत्मा और उससे भिन्न कही जाते वाली वस्तु उपेक्षा करने के योग्य है । ओर द्वेष करने योग्य 
है। इस प्रकार भेद से ये दो प्रकार की है मार्ग में पड़ा हुआ तृणादिक और व्याध्यादि द्वेष्य का विषय है 
इस प्रकार वस्तुएँ चार प्रकार की हैं ।:५१।। 

आत्मा से भिन्न कही जाने वाली वस्तु उपेक्षा का विषय है और द्वेष्य का विषय है इस प्रकार ये 
वस्तुएँ दो प्रकार की हैं । इन दोनों को उदाहरण देकर कहते हैं--मार्गेगत तृण, कङ्कण आदि तो उपेक्षा 
का विषय है, ओर व्याघ्र सर्पादि अपने दुख का जनक होने के कारण द्वेष का विषय है। इस प्रकार ये 
चार वस्तुएँ होती हैँ अतिशय प्रीति का विषय आत्मा है, केवल प्रीति का विषय सुछ का साधन हैँ। 
उपेक्षा का विषय मार्ग तृणादि है, एवं द्वेष का विषय व्याघ्रादि है ॥५१॥ 

अब उन चार प्रकार की वस्तुओं में भेद दिखाते हैं -- 

आत्मा, शेष. उपेक्षा और द्वेष इन चारों में व्यक्तिगत कोई नियम का भेद नहीं है परन्तु उसके 
विशेष कार्य को लेकर उनकी प्रियादिरूपता देखी जाती है ॥५२॥ 

शंका -आत्मादिक चारों वस्तुओं में प्रियतमत्वादिक किसी व्नक्ति विशेष में क्या निश्चित रहता 
है यह बात तो नहीं है, इन चारों पदार्थो में भी व्यक्ति का नियम नहीं है । अर्थात्‌ यही प्रियतम है ओर 
यही प्रिय है तथा यही वस्तु द्वेष्य है, अथवा यही वस्तु उपेक्ष्य है, अन्य वस्तु नहीं है । इस प्रकार का 
नियम नहीं हो सकता है । परन्तु उस-उस कार्य विशेष से अर्थात्‌ भिन्न-भिन्न आकार उपकारादि कायें- 
बशातु उसके अनुसार प्रियादिरूपता होती है ॥५२॥ 


फा० १०१ 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( ५०२ ) 


सर्वत्राप्पनियमयोजनाय प्रसिद्धे द्वेष्यव्याध्रो तदभावं दर्शेयति -- 

स्याद्व्याघ्रः संमुखो द्वेष्यो ह्य पेक्ष्यस्तु पराङ्मुखः । 
लालनादनुकूनश्चेद्विनोदायेति शेषताम्‌ ।।५३॥। 

अन्वयः -संमुखः व्याघ्रः द्वेष्यः स्यात्‌ हि पराङमुखस्तु उपेक्ष्यः लालनात्‌ अनुकूलः इति विनोदाय 
शेषताम्‌ इति ।भजते) । 

'स्यादिति' । यदा व्याघ्रः स्वभक्षणाय संमुख आगच्छति तदा द्वेष्यो भवति, सं एव पराङ मुखो 
गच्छति चेदुपेक्ष्यो भवति, स एव यदि लालनात्‌ स्वानुकूलो भवति तदा विनोदायेति विनोदसाधनं भवतीति 
शेषतां स्व“्योपकारकत्वेन प्रियत्वं भजत इत्यभिप्रायः ॥५२॥ 

नन्वेकस्येव वस्तुनः प्रियत्वादिधरमंत्रया द्गीकारे ब्यवहारव्यवस्था न स्यादित्याशङ्कयाह- 

व्यक्तीनां नियमो मा भूल्लक्षणात्त व्यवस्थितिः । 
आनुकूल्यं प्रातिकूल्यं द्वयाभावश्च लक्षणम्‌ ॥५४॥ 
अन्वयः - व्यक्तीनां नियमो या भूत्‌ लक्षणात्त॒ व्यवस्थितिः आनुकल्यं घ्रातिकल्यं द्वयाभावश्च लक्षणम्‌ । 
ब्यक्तीनामिति' । व्यक्तिनियमाभावेऽपि लक्षणवशाद्वयवस्था भविष्यतीत्यर्थः । कि लक्षणमित्या- 
काङ क्षायां तःलक्षणमाह - 'आनुकूल्यमिति' । अनुकूलत्वं प्रियस्य लक्षणं व्यावतंको धर्मः, प्रतिकूलत्वं 
्वेष्यस्य लक्षणमुपेक्ष्यस्य आनुकूल्य-प्रातिक्ूल्यरूपद्वयाभावश्च लक्षणमित्यर्थः ॥५४॥ 


सांसारिक प्रत्येक वस्तुओं में व्यक्तिगत प्रियतमत्वादि को अनियमता दिखाने के लिए प्रसिद्ध 
है द्वेष्य व्याघ्र में उस प्रियतमत्व आदि के नियम का अभाव दिखाते हैं - 

व्याघ्र सम्मुख स्थित हो तो द्वेष्य होता है और पराङ मुख हो तो उपेक्षा का विषय हो जाता 
है यदि वह लालन पालन से अपने अनुकूल हो जाता है तो मनोरञ्जन का एक साधन हो जाता है। 
इसलिए व्याघ्र अपने उपकारक होने से प्रिय बन जाता है ॥५३॥ 

जब व्याघ्र अपने को खाने के लिए सन्मुख आता है तो द्वेष्य होता है यदि वही व्याघ्र पीछे 
मखकर लौट जाता है तो उपेक्षणीय होता है यदि वही लालन-पालनसे अपने अनुकूल हो जाता है तो एक 
विनोद का साधन बन जाता है । वही शेष है अर्थात्‌ अपने उपकारक होने से प्रियरूप बनजाता है ॥५२॥ 

शंका करे तो एक ठी वस्तु कभी-कभी प्रिय-अप्रिय तथा उपेक्षा के विषय के कारण ब्यवहार की 
समुचित व्यवस्था नहीं हो पायेगी ऐसी शंका करते हैं 

व्यक्तियों का नियम मत होवे तो भी असाधारण धमंरूप लक्षण से ब्यवस्था सिद्ध हो जायेगी, 
अनुकूल रूप धर्म एवं प्रतिकूल रूप धमँ और इन दोनो से राहत उपेक्ष्य भावसे व्यवस्था बन जायेगी ।।५४।। 

ब्यक्ति के नियम का अभाव होने पर भं! असाधारण घर्मरूप लक्षण वशात्‌ व्यवस्था हो जायेगी, 
अब लक्षण व्या है ऐसी शंका कर उस वस्तु के लक्षण को बताते हैं प्रिय वस्तु के व्यावर्तन करने वाला 
धर्मं अनुकूल है, जो कि प्रिय अर्थात्‌ सुख का साधन है द्वेष वस्लु अप्रिय अर्थात्‌ दुःख का साधन है और 
उन आनुकल्य एवं प्रातिकच्यख्प दोनों धर्मों से रहित होना उपेक्ष्य लक्षण है 1५४1 


ब्रह्मानन्दे आत्मानन्दप्रकरणमु 


1000) 


एतावता ग्रन्थसंदर्भेगोपपादितमर्थ' बुद्धिसौकर्याय संक्षिप्य कथयति -- 


आत्मा प्रेयान्प्रियः शेषो द्वेषोपेक्षे तदन्ययोः । 
इति व्यवस्थितो लोको याज्ञवल्क्यमतं च तत्‌ ॥५५॥ 


अन्वयः-आत्मा प्रेयान्‌ शेषः प्रियः तदन्ययोः द्वेषोपेक्षे इति लोकः व्यवस्थितः वत च या 
ज्ञवल्क्यमतं । 


आत्मेति' आत्मा प्रत्यगानन्दः प्रेयानतिशयेत प्रियः शेष: स्वोपसर्जनभूतः पदार्थ: प्रियः 
तदन्यथोस्ताभ्यामात्मनस्तच्छेंषाच्चान्ययो: व्याघ्रपथिगततृणादिरूपयोद्वेषोपेक्षे यथाक्रमं भवत इति । एवं 
चातुविध्येन लोको व्यवस्थितो व्यवस्थां प्राप्तः । उक्तप्रकारचतुष्टयातिरिक्त न किचिद्विद्यत इत्यभिप्राय:। 


अयमर्थः - श्रृत्यभि मतोऽपीत्या ह--- याज्ञवल्क्येति’ । आत्मादीनां प्रियतमत्वादिकं यत्तत्‌ याज्ञवल्क्यमतं च 
याज्ञवल्क्यस्यापि संमत मित्यर्थः ॥५४५॥ 


इतने पूर्वोक्त ग्रन्थ के समूह से उपपादित अर्थ को बुद्धि आने के लिए संक्षेप में 
दिखाते हैं-- 


आत्मा अतिशय प्रिय है ओर शेष प्रिय है इसमें से व्याघ्र तृणादिक वस्तु क्रम से द्वेष और 
उपेक्षणीय है, इस प्रकार लोक में व्यवस्था बनी हुई है तया याज्ञवल्क्य की भी यही सम्मति है ॥५५॥ 


प्रत्यय आनन्द चिदात्मा अतिशय प्रिय होता है और शेष अर्थात्‌ आत्मा के उपकारक पदार्थ 
केवल प्रिय है आत्मा और शेष इन दोनों से भिन्न व्याघ्र तृणादि वस्तुओं में द्वेष एवं उपेक्षा दोनों क्रमशः 
होती है । इस प्रकार चार प्रकार से यह लोक ब्यवस्थित है। आशय यह्‌ है कि इन चारों प्रकार से 


अतिरिक्त इस लोक में कुछ भी तो नहीं है यह अथ श्रांत सिद्ध है, क्योंकि आत्मादिकों का जो ।प्रयतम- 
त्वादि है वह याज्ञवल्क्य ऋषि के मत में सिद्ध है ॥५५॥ 


श्रो पश्चदशी मीमांसां 


( ८०४ ) 


न केवलं मेत्रेयीब्राह्मण एवात्मनः प्रियतमत्वमुक्तं, कितु पुरुषविधब्राह्मणेऽपीत्यभिप्रायेण 
तद्वाक्याथे संगृह णाति-- 
अन्यत्रापि श्रृतिः प्राह्‌ पुत्राह्वित्तात्तथाऽन्यतः । 

सर्वस्मादान्तरं तत्त्वं तदेतत्प्रेय इष्यताम्‌ ।। ५६॥ 

अन्वयः- अन्यत्रापि श्रुतिः प्राह्‌ पुत्रात्‌ वित्तात्‌ तथा अन्यतः सदेस्मात्‌ आन्तरं तत्त्वं तदेतत्‌ प्रेय 
इष्यताम्‌ । [ 

'अत्यत्रापीति' । 'तदेतत्प्रेयः पुत्राप्रत्यो वित्तात्प्रेयोऽन्यस्मात्सर्वस्मादन्तरतरं यदयमात्मा’ 
(बृ० १।४।८) इत्यनेन वाक्येन पुत्रबित्तादेः सवस्मादान्तरस्य।त्मतत्वस्य प्रियतमत्वमीरितमित्यर्थंः ॥५६॥ 

भवत्वेवं श्रुतावभिधानं प्रकृते किमायातमित्यत आह-- 

श्रौत्या विचारहृष्ट्याऽयं साक्ष्येवात्मा न चेतरः । 
कोशान्पञ्च वित्रिच्यान्तर्वस्तुर्हष्टविचारणा ॥।५७।। 
अन्वयः श्रोत्या विचार दृष्टया अथं आत्मा साक्षी एव इतरः च न पञ्चकोशान्‌ विविच्य अन्त- 
वस्तुदृष्टिः विचारणा । 
“श्रौत्येति' । श्रृत्यर्थपर्यालोचनरूपया विचारदृष्टचा साक्षिण एव मुख्यमात्मत्वं, नेतरस्य पुत्रादे- 
रित्यर्थः। 'विचारदृष्टया’ इत्यभिहितस्य स्वरूपमाह--'कोशानिति” । अन्तमयादीन्पञ्चको शांस्तैत्तिरीय- 
श्रृत्युक्तप्रकारेणात्मन: पृथक्कृत्यान्तःस्थितस्यःत्मनोऽनुभवो विचारणेत्यर्थ: ॥ ६७॥ 


केवल मैत्रीय ब्राह्मण द्वारा ही आत्मा का प्रियतमत्वादि नहीं कहा गया है, अपितु पुरुषविध 
ब्राह्मण द्वारा भी कहा गया है। इस आशथ से उसके वाक्यार्थ को दिखाते हैं-- 

पुरुष विध ब्राह्मण में भी श्रुति ने कहा है यह आत्मा पुत्र, धन और अन्य सभी वस्तुओं से आन्तर 
तत्त्व है वही प्रियतम है इसलिए आत्मा को अतिशय स्वीकार करना होगा ॥५६।। 

"तदेतत्प्रेयः" `"'अयमात्मा' इस वृहृदारण्यक श्रृतिवाक्य के अनुसार वह आत्मा पुत्र से प्रिय 
है, धन से प्रिय है और अन्य सबसे भी प्रिय हे सब से भी आन्तरतत्त्व है इसलिए इसको अतिशय 
प्रियतम कहा गया है ॥५६।। 

ठीक है ऐसा श्रुतिका कथन भले ही हो, कितु प्रकृत में कया सिद्ध हो रहा है, इस पर कहते हैं - 

श्रुति के पर्यालोचन रूप ( अर्थ की विचार दृष्टि से ) भी वह साक्षी कूटस्थ ही मुख्यात्मा है 
_ दूसरा कोई नहीं है अन्नमयादि पञ्चकोशों के आत्मा से पृथक्‌ करके अन्तर दृष्टि का ही विचारणा 

है ॥५७॥ 

यदि श्रुतिगत अर्थ के पर्यालोचन रूप विचार दृष्टि से देखा जाय तो यह साक्षी ही मुख्य आत्मा 
है अन्तमयादि पाँच कोश पुत्रादि नहीं है विचार दृष्टया यह श्लोक में उद्धुत पद का स्वरूप कहते हैं, 
तैत्तिरीय श्रुति में कहे हुए प्रकार से अन्नमयादि पञ्चक़ोशों को आत्मा से भिन्त करके अन्तदृ ष्टि करना 
अन्तःकरण में स्थित वस्तु का विचार विमश करना ही विचारणा है ।।५७॥ 


ब्रह्मानन्दे आत्मानन्द प्रंकरणम्‌ 


( ८०५ ) 


अन्तःस्थितस्य वस्तुनो दर्शनप्रकारमेवाह-- 


जागरस्वप्नसुप्तीनामागमापायभासनम्‌ । 
यतो भवत्यसावात्मा स्वप्रकाशचिदात्मकः ॥। ५८॥। 


अन्वयः-जागरस्वप्नसुप्तीनां आगमापायभासनम्‌ यतो भवति असो स्वश्रकाशचिदात्मकः 
आत्मा । 
'जागरेत्यादिना” । जाग्रदाद्यवस्थानां मध्ये उत्तरोत्तरावस्थागमस्य पूरवंपूर्वास्थानिवृत्तेश्चावभासनं 
यतो नित्यचतन्यरूपात्साक्षिणो भर्वात स स्वप्रकाशचिद्रूप आत्मेत्यर्थः ॥५८।। 
संग्रहेणोक्तं श्रृत्यर्थं प्रपञ्चयति - 
शेषाः प्राणादिवित्तान्ता आसन्नास्तारतम्यतः । 
प्रीतिस्तथा तारतम्यात्तेषु सर्वेषु वीक्ष्यते ॥५॥ 
अन्वय :=प्राणादिवित्तान्ताः शेषाः तारतम्यतः असन्नाः तेषु सर्वेषु तारतम्यातु तथा प्रीतिः 
वीक्ष्यते । 
“शेषा इति" । साक्षिव्यतिरिक्ताः प्राणादिवित्तान्ता वक्ष्यमाणाः पदार्थास्तारतम्येनात्मन आसन्नाः 
समींपवतिनो भवन्ति । तत्रोपपात्तमाह - 'प्रीतिरिति’ । यथा तारतम्येनान्तरत्बं तद्वदेव तेषु प्राणादिषु 
तारतम्यात्प्रीतिर्वक्ष्यते सर्वेरपीति शेषः ॥ ५5॥। 


अब अन्तःस्थित वस्तु के दर्शन का स्वरूप कहते हैं-- 

जाग्रत, स्वप्न और सुषुप्ति इन तीनों अवस्थाओं में आने और जाने की प्रतीति जिससे होती है 
बही स्वप्रकाश चित्‌रूप आत्मा है और ऐसा जानने का ही अनुभव (ज्ञान) है ।।५८॥ 

जाग्रत, स्वप्न और सुषुप्ति इन अवस्थाओं के मध्य में उत्तरोत्तर अवस्था की प्राप्ति पूर्वःपूर्व 
अवस्था की निवृत्तिहूप अत्रभासमान जिस नित्य चैतन्य रूप साक्षी से होती है, वह्‌ स्वप्रकाश चिद्रूप मुख्य 
आत्मा है ॥५८॥ 

संग्रह के रूप में कहे हुए श्रुतिगत अर्थ का विश्तार पूर्वक प्रतिपादन करते हैं -- 

प्राणादि से लेकर वित्त पर्यन्त जितने भी सुख के साधन पदार्थ हैं। वे तारतम्य से आत्मा के 
निकटवर्ती हैं। उसी प्रकार उन सभी वस्तुओं ( पदार्थों में न्यूनाधिक भाव से प्रीति भी देखी 
जाती है ॥५४॥ 

साक्षी आत्मा से व्यतिरिक्त प्राणादि से लेकर वित्त पर्यन्त सुख के साधन पदार्थ हैं। वे सभी 
न्यूनाधिक भाव से आत्मा के समीपवर्ती हैं, इसमें उपपत्ति दिखाते हैं। आत्मा से अतिरिक्त निकट प्राण है 
प्राण से इन्द्रियां निकट हैं तथा देह से पुत्र ओर पुत्र से वित्त निकटवर्ती है इन सभी में जसे आन्तरता का 
तारतम्य अर्थात्‌ न्यूनाधिक भाव है वेसे ही उन प्राणादि सव वस्तु पदार्थों में न्यून अधिक भाव होने से 
प्रीति देखने में आती है ॥५5॥। 


श्री पञ्चदशी मीमाँसा 
( ८०६ ) 


प्रीतेस्तारतम्येनानुभवमेव विशदयति - 
बित्तातपुत्रः प्रियः पुत्रात्पिण्डः पिण्डात्तथेन्द्रियम्‌ । 
इन्द्रियाच्च प्रियः प्राण: प्राणादात्मा प्रियः परः ॥॥६०॥ 

अन्वय :-वित्तात्पुत्रः प्रियः पुत्रात्‌ पिण्डः तथा पिण्डात्‌ इन्द्रियं इन्द्रियाच्च प्राणः प्रियः घ्राणात्‌ 
परः आत्मा प्रियः। 

'बित्तादिति’ । पिण्डोऽन्नमयो देह: । अयं भावः- सर्वेः प्राणिभिः पुत्रादिविपत्परिहाराय वित्त- 
व्ययः क्रियते, स्वदेहरक्षणाय कदाचित्पुत्रादिरपि दीयते, इर्द्रियनाशपरिहाराय ताडनादिना देहपीडाप्यङ्गी- 
क्रियते, मरणप्रसक्तो तत्परिहारायेन्द्रियवेकल्यमप्य ङ्गी क्रियते, अत एवोत्तरोत्तरमतिशयेन प्रियत्वं सर्वानुभव- 
सिद्धम्‌ । आत्मनस्तु निरतिशयप्रेमास्पदत्वं विद्वदनुभवसिद्धमिति ॥६०॥ 

एवमात्मनः , प्रियतमत्वे प्रमाणसिद्धेऽपि ज्ञान्यज्ञानिनोविप्रतिपत्तिनिरसनाय श्रुत्या तद्वि- 
प्रतिपत्तिर्देशितेत्याह = ` 

एवं स्थिते ववादोऽत्र प्रतिबुद्धविमूढयोः । 

श्रत्योदाहारि तत्रात्मा प्रेयानित्येव निर्णयः ॥६१॥ 
अन्वयः एवं स्थिते अत्र प्रतिबुद्धविमूढयोः विवादः श्रृत्योदाहारि तत्र आत्मा प्रेयान्‌ इत्येव निर्णयः । 
“एवं स्थित इति' । तत्रनिर्णयमाह--:तत्रात्मेति! ।आत्मनः प्रियतमत्वस्योपपादितत्वादित्यर्थः ॥६१॥ 


प्रीति के तारतम्य से अनुभव को विस्तारपूर्वक दिखाते हैं -- 

धन से अधिक पुत्र प्रिय है पुत्र से अधिक अपना शरीर प्रिय है । शरीर से अधिक प्रिय इन्द्रियां 
हैं । इन्द्रियों से अधिक प्रिय प्राण है ओर प्राण से अधिक आत्मा परम प्रिय है ॥६०॥ 

पिण्ड=अन्नमय यह स्थूल देह है, आशय यह है कि सभी लोग पुत्रादि के ऊपर पड़ी हुई विपत्ति 
को दूर करने के लिए धन का व्यय करके उस विपत्ति को दूर करने का प्रयास करते हैं अपनी देह की 
रक्षा के लिए लोग कभो-कभी पुत्र को भी बेच देते हैं, स्थूल देह से इन्द्रियां अधिक प्रिय हैं क्योंकि इन्द्रियों 
की रक्षा के लिए ताडनादि से देह की पीड़ा भी स्वीकार करते हैं। प्राण नाश का प्रसंग उपस्थित होने 
पर भी उसको हटाने के लिए इन्द्रियों की विक्रलता भी स्वीकार कर लेते हैं। अतएव उत्तरोत्तर एक 
दूसरे से अतिशय प्रियत्व सवंजन विदित है, किन्तु आत्मा तो निरतिशय प्रेमास्पद है यह विद्वत्‌ जनों का 
अनुभव से सिद्ध है ॥६०॥ र 

इस प्रकार आत्मा का प्रियतमत्व प्रमाण सिद्ध होने पर भी ज्ञानी और अज्ञानी की विप्रतिपित्ति 
(विवाद) को निवृत्त करने के लिए श्रुति द्वारा उनकी विप्रतिपत्ति दिखायी गयी.है इस प्रकार कहते हैं । 

इस प्रकार आत्मा की प्रियरूपता प्रमाण से सिद्ध हो जाने पर भी इस विषय में 
ज्ञानी एवं अज्ञानी के परस्पर विवाद श्रुति द्वारा दिखाया गया है इसके निर्णय में आत्मा की प्रियतमता 


सिद्ध हुई ॥६१॥ 2२ हक 
विद्वान ओर मूढ प्राणी के परस्पर विवाद के निर्णय में श्रुति ने दिखाया कि आत्मा का 


प्रियतमत्व निरतिशय रूप है ॥६१॥ 


ब्रह्मानन्दे आत्मानन्दप्रक रणम्‌ 


( ८०७ ) 


तामेव विप्रतिपत्तिमाह -- 
साक्ष्येव हृश्यादन्यस्मात्‌ प्रेयानित्याह तत्त्ववित्‌ । 
्रेयान्पुत्रादिरेवेमं भोक्त्‌ साक्षीत मूढधीः ॥६२॥ 


अन्वय : - अन्यस्मात्‌ दृश्यात्‌ साक्षी एव प्रेयान्‌ इति तत्त्ववित्‌ आह पुत्रादिः एव इयं भोक्तु 
मूढधीः साक्षी इति प्रेयान्‌ । 


साक्षीति’ ॥६२॥ 
आत्मातिरिक्तस्य प्रियत्ववादिनो विभज्योत्तराभिधानाय तमेत वादिनं विभज्य कथयति - 
आ।त्मनोऽन्यं प्रि यं ब्रते शिष्यश्च प्रतिवाद्यपि । 
तस्योत्तरं वचो बोघशापो कुर्यात्तयोः क्रमात्‌ ॥६३।। 
अन्वय : आत्मनः अन्यं प्रियं ब्रूते शिष्यश्च प्रतिवादी अपि तस्योत्तरं वचः बोधशाषो क्रमात्‌ 
तयोः कुर्यात्‌ । 


'आत्मन इति' । उत्तराभिधानप्रकारमाह 'तस्योत्तरमिति’ । तयोः शिष्यप्रतिवादिनोः संवन्धि- 
नस्तस्य वचनस्योत्तरं वच:प्रत्युत्त ररूपं वाक्यं क्रमेण बोधशापौ बोधरूपं शापरूपं च कुर्यादित्यर्थः ॥६३॥ 


अब उसी विप्रत्तिपत्ति को कहते हैं - 


साक्षिरूप आत्मा ही अन्य दृश्य वस्तुओं से अत्यधिक प्रिय है यह तत्त्व दशियों का कथन है ओर 
पुत्रादि प्रिय हैं । उन सबके भोग के लिए यह आत्मा है. यह मूढ प्राणियों का कथन है ॥६२॥ 


आत्मा से भिन्न प्रियरूपता है, यह कहने वाले वादी का विभागपूर्वंक उत्तर देने के लिए उस 
वादी को विभक्त करके दिखाते हैं- 


शिष्य और प्रतिवादी ये दोनों आत्मा से भिन्न प्रिय कहें तो उन दोनों को बोध और शाप ही 
प्रत्युत्तर क्रम से समझें ॥६३॥ 


शिष्य आत्मा से व्यतिरिक्त पुत्र, भार्यादि को प्रिय मानता है ओर पूर्वपक्षी भी अनात्म 
पदार्थे को ही प्रिय मानता है । शिष्य एव पूर्व पक्षी इन दोनों के “पुत्रादि प्रिय हैं' इस प्रकार के वचन 


का प्रत्युत्तर यह्‌ है कि शिष्य को तो आत्मज्ञान का उपदेश दिया जाय और पूबेपक्षी को अभिशाप 
दिया जाय ॥ ५३।। 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( ८०८ ) 


- प्रतिवचतप्रदानरूपं स योऽन्यमात्मनः प्रियं ब्रुवाणं ब्रूयात्प्रियं रोत्स्यति’ (बु० १।४।८) इति 
समनन्तरश्रुतिवाक्यमर्थतः पठति 
प्रिय त्वां रोत्स्यतीत्येवमुत्तरं वक्ति तत्त्ववित्‌ । 
स्वोक्तप्रियस्य दुष्टत्वं शिष्यो वेत्त विवेकतः ।। ६४॥ 
अन्वय : हे तत्त्ववित्‌ प्रियः त्वां रोत्स्यति इत्येवं उत्तरं वक्ति स्वोक्तप्रियस्य दुष्टत्वं विवेकतः 
शिष्यः वेत्ति । 

» प्रिय त्वामिति’ । तत्त्रवित्‌ शिऽ्यप्रतिवादिनावृभावपि प्रति हे शिष्य हे प्रतित्रादिन्‌ ! प्रियं त्वदभिप्रेतं 
पुत्रादिरूपं स्वनाशेन त्वा शिष्यं प्रतिवादिनं वा रोत्स्यति रोदिष्यति इत्येवमुक्तप्रकारेणोत्तरं प्रतिवचनं 
वक्ति ब्रवीति | इदमेक्रमेव वचन शिष्यप्रतित्रादिनोरभयोः कथमुत्तरं जातमित्याशङ्कथ, शिष्यं प्रत्युत्तरं 
तावत्‌ द्योतयति स्तोक्त्रियस्येत्यादिना, वीक्षते तमहनिश मित्यन्तेन सार्धश्लोकचतुष्टयेन -- 'स्वोक्ष्त- 
प्रियस्येति । शिष्यः स्वोक्तप्रियस्य स्वेनाभिहितस्य पुत्रादिलूपस्य प्रीतिविषयस्य विवेकतः वक्ष्यमाणदोष 
विचारेण दुष्टत्वं वेत्ति अवगच्छति ॥६४।; 


प्रतिवचन प्रदानरूप स योऽन्यमात्मनः प्रियं० । इस बृहदारण्यक श्रुति वाक्यों का अर्थतः पाठ 
करते हैं - 


तुम्हें अपनी अभीष्ट पुत्रादिरूप प्रियवस्लु रोदन करायेगी, यही तत्त्वदर्शी द्वारा प्रत्युत्तर के रूप 
में कहा गया है । शिष्य अपने कहे हुए पुत्रादिरूप प्रियवस्तु में रहने वाले दौष को विवेक से जान 
लेता है ॥६४॥ 


आत्मतत्त्ववेत्ता ने शिष्य और पूर्वपक्षी इन दोनों के प्रति प्रत्युत्तर के रूप में कहा है कि हे शिष्य 
ओर हे प्रतिपक्षिन्‌ ! तुम्हें अभिप्रेत पुत्रादिरूप प्रिय पदार्थं अपने विनाश से रोदन करायेंगे। तत्त्ववेत्ता 
शिष्य और पूर्वपक्षी इन दोनों को प्रत्युत्तर के रूप में कहते हैं कि तुम लोगों को पुत्रादिरूप प्रियपदार्थं अपने 
विनाश से रोदन करायेंगे, यही एकवचन शिष्य और प्रतिपक्षी इन दोनों के प्रति उत्तर के रूप में केसे हो 
“सकता है ? “स्वोक्तप्रियस्थ' इत्यादि से लेकर 'वीक्षते तमहनिशं' यहाँ तक साढे चार श्लोकों से प्रत्युत्तर 
कहते हैं शिष्य अपने से कहे हुए पुत्रादिरूप जो प्रीति का विषय है उसे वक्ष्यमाण दोष विचार विवेक द्वारा 
डाच लेता है ॥६४।। 


ब्रह्मानन्दे आत्मानन्दप्रकरणम्‌ 


( ८०८ ) 


दोषविचारप्रकारमेव दर्शयति -- 
अलभ्य्मानस्तनय: पितरौ क्लेशयेच्चिरम्‌ । 
लब्धोऽपि गर्भपातेन प्रसवेन च बाधते ॥६५॥ 
जातस्य ग्रहरोगादि: कुमारस्य च मूर्खता । 
उपनीतेऽप्यविद्यत्वमनुद्वाहश्च पण्डिते ॥ ६६॥ 
यूनश्च परदारादि दारिद्रयं च कुटुम्बिनः । 
पित्रोढु:खस्य नास्त्यन्तो घनी चेन्म्रियते तदा ।।६७॥ 


अन्वय :--अलभ्यमानः तनयः चिरम्‌ पितरौ क्लेशयेत्‌ लब्धः अपि गर्भपातेन प्रसवेन 
च बाधते । 

जातस्य ग्रहरोगादिः कुमारस्य च मूखंता उपनीतेपि अविद्यत्वं अनुद्वाहदुश्च पण्डिते । 

यूनश्च परदारादि कुटुम्बिनः च दारिद्रयं तदा धनी ञ्रियते चेत्‌ पित्रोः दुःखस्य अन्तः नास्ति । 

'अलभ्यमान इति' श्लोकत्रयेण ॥ ६५-६७॥ 


दोष के विचार को ही दिखाते हैं - 

जब तक पुत्र प्राप्त नहीं होता है तब तक माता-पिता को चिरकाल तक क्लेश होता है 
कदाचित्‌ गर्भ में प्राप्त हो भी गया तो प्रसव से पीड़ा भी असह्य होती है ॥६५॥ 

पैदा हुए पुत्र को ग्रह-पीड़ा एवं रोग आदि लग जाते हैं, कुमार अवस्था में मूढ हो 
जाता है, उपनीत यज्ञोपवीत संस्कार होने विद्या का न होना यदि विद्वान्‌ हो भी गया तो विवाहका 
न होना ॥६६॥ 

और यौवन अवस्था में परस्त्री संग गमनादि और पुत्रादि परिवार कुटम्बी होने पर दरिद्रता 
और धनी पुत्रादि हो जाने पर तो मरण के होने पर दुःखदायी होता हे, इस प्रकार माता-पिता के दु:ख 
का अन्त कभी भी नहीं होता. है.॥६७।३ 
फा. १०२ 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 
( ८१० ) 


एवं पुत्रगतदोषकीतंनं दारादिसवे विषयदोषोपलक्षणार्थस्‌-- 
एवं विविच्य पुत्रादौ प्रोतिं त्यक्त्वा निजात्मनि । 
निश्चित्य परमां प्रीतिं वोक्षते तमहनिशम्‌ ॥६८॥ 


अन्वय:- एवं विविच्य पुत्रादो प्रीतिं त्यकत्वा निजात्मनि परमां प्रीतिं निश्चित्य तं अहनिशम्‌ वीक्षते। 
(एवं विदिच्येति’ । एवमुक्तेन प्रकारेण पुत्रादौ विषयजाते विविच्य विद्यमानान्‌ दोषान्विभज्य 
ज्ञात्वा तम्मिन्प्रीतिं परित्यज्य निजात्मनि प्रत्यग्रपे साक्षिणि परमां निरतिशयां प्रीतं निश्चित्य तं 
प्रत्यगात्मानमहनिश सवेदा वीक्षते, अनुसंधत्त इत्यर्थः ॥६८॥ 
“प्रियं त्वां रोत्स्यती' त्यस्यैव वाक्यस्य प्रतिवादनं प्रति शापरूपत्वं प्रकटयति-- 
आग्रहाद्ब्रह्मावि्ठेषादपि पक्षममुञ्चतः । 
वादिनो नरकः प्रोक्तो दोषश्च बहुयोनिषु ॥।६८॥ 
अन्वय : आग्रहात्‌ ब्रह्मविद्वेषात्‌ पश्न॑ अमुञचतः अपि वादिनः नरकः बहुयोनिषु दोषश्च प्रोक्तः । 
“याग्रहादिति’' । आग्रहादुक्तं पुत्रादिप्रियत्वं सर्वथा न त्यजामि’ इत्येवरूपात्‌ ब्रह्माविद्वेषातु 
“अनेतोक्तं विघटयिष्यामि' इत्येवंरूपाच्च पक्षं पुत्रादीनामेव प्रियत्वाभिधानरूपमपरित्यजतः प्रतिवादिनो 
नरक्प्राप्तिस्तथा त्रहयोनिषु तिर्यगादिष्वनेकेषु जन्मसु दोषः पुत्रभार्यादीष्टावियोगानिष्टप्राप्तिरूपः प्रोक्तः 
“प्रियं त्वां रोत्स्यति’ इति वदता ज्ञानिनेति शेषः ॥६४॥ 


इस प्रकार पुत्र गत दोष का कथन स्त्री आदि सर्वे विषय दोष केवल उपलक्षण रूप ही है-- 
पूर्वोक्त प्रकार से पुत्रादि पदार्थो में रहने वाले दोषों को भलीभांति जानकर मिथ्या प्रेम को 
छोड़कर साक्षिरूप चिदात्मा में परमआनन्द का निश्चयक्रर अहामिश दर्शन करता रहता है ॥६८॥ 
इस प्रकार से पुत्रादि विषय पदार्थो में विद्यमान दोषों को विवेक पुर्वक जानकर उन पदार्थो में 
बनी मिथ्याभूत प्रीति को छोड़कर अपने प्रत्यग्‌ रूप साक्षी म निरन्तर निरतिशय परमप्रीति का निश्चय 
करके ही शिष्य सदेव देखता रहता है ॥६८॥ 
प्रियं त्वां रोत्स्यति’ इति श्रुतिगत वाक्य का प्रतिवादी के प्रति शापरूपत्व प्रकट करते हैं-- 
मिथ्या आग्रह से ओर ब्राह्माण के साथ द्वेष वलात्‌ अपने पक्ष को वादी नहीं छोड़ता है। 
इसलिए नरक तिर्यक्‌ आदि योनियों में दुख भोगना पड़ता है ॥६८।। 
पुत्रादि प्रिय वस्तु को मैं किस प्रकार छोड़ नहीं सकता हूँ इस पूर्वोक्त दुराग्रह से एवं ब्रह्मवेत्ता 
वचन को खण्डन कह गा । यह ब्रह्मवित्‌ ब्राह्मण के साथ द्वेष होने के कारण पुत्रादि ही प्रिय होते हैं ऐसा 
कथन रूप अपने पक्ष को न छोड्ने वाला प्रतिवादी को नरक को प्राप्ति तथा तिर्यक्‌ पशु आदि अनेक 
जन्मों में पुत्र भार्यादि इष्ट पदार्थों का वियोग अनिष्ट प्राप्त रूपी दोष होता है । प्रिय मझे रोदन करायेगा 
इस उत्तर के दाता ब्रहूःवेत्ता ज्ञानी ने कहा ॥६४॥ उ 


ब्रह्मानन्दे आत्मानन्दप्रकरणम्‌ 
( ८११ ) 


ननु ज्ञानिनोक्तस्यैकवाक्यस्य शिष्यं प्रत्युपदेशरूपत्वं वादिनं प्रति शापरूपत्वं चेति विरुद्ध 
रूपद्वयं कथं घटत इत्याशङ्कुथ, उत्तरप्रदातुरीश्वररूपत्वात्तस्थाभिप्रायानुसारेणोभयं भविष्यतीति मत्वा 
तदुपपादकस्य “ईश्वरो ह तथेव स्यात्‌’ (बृ» १।४।८) इति संमनेन्तरवाक्यस्य तात्पयेमाहू-- 
ब्रह्मविद्ब्रह्मरूपत्वादीश्वरस्तेन बाणतम्‌ । 
यद्यत्तत्तयेव स्यात्तच्छिष्यप्रतिवादिनोः ।॥॥७०।। 
अन्वयः ब्रह्मवित्‌ ब्रह्मरूपत्वात्‌ तेन ईश्वर: वणितस्‌ यत्‌ तत्‌ तथेव तच्छिष्यप्रतिवादिनोःस्यात्‌ । 
ब्रह्मविदिति’ । यतो ब्रह्मविदः स्वस्य ब्रह्मत्वानुभवादीश्वरत्वमस्ति, अतस्तेन यं ।शष्यादिकं 
प्रतिं यद्यदिष्टमतिष्टं वाऽभिधीयते तत्तत्‌ तच्छिष्यप्रतिवादिनोस्तस्य ज्ञानिनो यः शिष्यो यश्च प्रतिवादी 
तयोस्तथैव स्यात्‌, इष्टमनिष्टं वाऽवश्यं भवेदित्यर्थः ॥।७०॥ 


कदाचित कहो कि ज्ञानी ब्रह्मवेत्ता द्वारा कहा हुआ एक ही वाक्य शिष्य के लिए बोधरूप और 
प्रतिवादी के प्रति शाप रूप यह परस्पर विरुद्ध सा ही लगता है ऐसी शंका करके कहते हैं कि उत्तर 


प्रदाता ईश्वर रूप होने के कारण सम्भव हो सकता है ऐसा मान करके उसके उपपादक वाक्य को 
दिखाते हैं-- 


ब्रह्मवेत्ता ब्रह्मरूप होने से ईश्वर स्वरूप माना जाता है, इसलिए उस ब्रह्मवेत्ता द्वारा शिष्य और 
प्रतिवादी के प्रति जो कुछ कहा है ठीक वैसा ही होकर रहता है ॥७०॥ 

ब्रह्मवेत्ता ब्रह्मस्प होने से ईश्वर स्वरूप माना जाता है अपने स्वरूप का अनुभव किया हुआ 
रहने से इसलिए ब्रह्मवेत्ता लोग शिष्यादि के प्रति जो जो इष्ट अथवा अनिष्ट कहते हैं वह इष्ट अनिष्ट 
ज्ञानी के शिष्य और प्रतिवादी दोनों को बेसा ही होता है इष्ट अथवा अनिष्ट अवश्य प्राप्त होता है । ।७०॥ 

'स॒ यो ह वे तत्परमं ब्रह्मा वेद ब्रहव भवति० (मु० उ० ३1२६८) जो कोई इस परमात्मा को 
जान लेता है वह ब्रह्म ही हो जाता है ॥७०॥ 


बिशेष -१ जैसे कोई राजा-रानी के दो पुत्र होते हैं उनमें बड़ा पुत्र पिता और माता क्रे सब धन का 
अधिपति होकर राज्यपद को पाता है और छोटा पुत्र मूर्खता के कारण किकर दशा को 
प्राप्त करता है तब इन दोनों भ्राताओं में बड़ा भेद है पीछ गुरु कृपा से बुद्धिमान होकर 
दो पुत्र न्याय स पिता के घन का राज्य का भागी बनता हैं बेस ब्रह्मरूप पिता और माता 
रूप माया के जीव मोर ईश्वर दो पुत्र हैं उनमें ईश्वर रूप बड़ा पुत्र सच्चिदातन्द रूप 
पिता के धन का ओर सवज्ञत।रूप सवे शाक्तमानता रूप जगन्‌ कतृता जादि रूप माता 
के धन का अधिपति होने से ईश्वर भाव प्राप्त हुआ और जाव छोटा पुत्र अविवक रूप 
मूखंता करके पिता, माता दोनों के घन स वांजत हुआ शुभ और अशुभ कम रूप सेवा 
अपराध के अनुसर सुख भोगरूप मौज और अशुभ दुःख भोग रूप दण्ड को प्राप्त होने के 


श्री पश्चदशी मीमांसा 


( ८१२ ) 


व्यतिरेकमुखेनोक्तस्याथेस्यान्वयमुखेन प्रतिपादकं आत्मानमेद प्रियमुपासीत स य आत्मानमेव 
प्रियमूपास्ते नेहास्य प्रियं प्रमायुकं भवति’ (बृ० १।४।८) इति समनन्तर वावयमर्थंतः पठति-- 
यस्तु साक्षिणमात्मानं सेवते प्रियमुत्तमम्‌ । 
तस्य प्रेयानसावात्मा न नश्यति कदाचन ।।७१॥ 
अन्वयः यस्तु उत्तममप्रियं साक्षिणं आत्मानं सेवते तस्य असौ आत्मा प्रेयान्‌ कदाचन न नश्यति 
'यस्त्विति’ । तु' शब्द उतक्तवेलक्षण्यद्योतनार्थः । अनात्मप्रियत्ववादिनोऽन्यो यः शिष्यः 
आत्मानभेवोत्तमं प्रियं निरतिशयं प्रेमगोचरं सेवते सदात्मानं स्मरति तस्य शिष्यादेः प्रेयान्‌ प्रियतमत्वेना- 


भिमतोऽसावात्मा प्रतिवाद्यभिमतं प्रियमिव न कदाचिद्विनश्यति किन्तु सदानन्दरूपः सच्‌ अवभासत 
इत्यर्थः ॥ १॥ 


अब निषेध मुख से कहे पूर्वोक्त अर्थ को अन्वय मूख से प्रतिपादक (बोधक) 'आत्मानमेव 
प्रमायुकं भवति' इस वृहदारण्यक श्रृति का अर्थतः पाठ करते हैं-- 

जो शिष्य साक्षिरूप आत्मा कों ही सर्वोत्तम प्रेमास्पद मानकर भजता है उसका प्रियमाना हुआ 
यह आत्मा कभी भी विनष्ट नहीं होता ।॥७१।। 

श्लोक में उद्धृत तु शब्द अत्यन्त विलक्षणता द्योतित करता है अर्थात्‌ अनात्म वस्तु को अत्यन्त 
प्रिय समझने वाला प्रतिवादी से अन्य जो शिष्य साक्षी रूप आत्मा को ही उत्तम निरतिशय प्रेम का 
विषय मानकर भजता है =निरन्तर आत्मा का ही स्मरण करता है उस शिष्यादि का अतिप्रिय रूप वह 
आत्मा प्रतिवादी के द्वारा प्रिय माना हुआ पुत्रादि रूप आत्मा की भाँति कभी भी विनष्ट नहीं होता है, 
किन्तु सदा नित्य आनन्द रूप होकर भासित होता है ॥७१।। 


कारण जीव भाव को प्राप्त हुआ है इन दोनों का बड़ा अनादिकाल से भेद हुआ है। पीछे 
विवेक वेराग्यादि साधन युक्त बुद्धि को प्राप्त कर यह जीव ईश्वर या ब्रह्मवित्‌ कहलाता 
है भो ईश्वर, तू गुप्त जो पिता का साधारण सुख का निधि है उसको भोगता है माता 
माया रूप धन से मेरे को विभाग करके मेरे को समर्पण करे ऐसे भिक्षा वृत्तिरूप बाहर 
प्रकट करता हुआ रहता है। और यह शास्त्र विहित कर्म करता हुआ निषिद्ध कमं नहीं 
करता ऐसे वेद वावयो से युक्त रहता है इस प्रकार शिक्षा ग्रहण कर किकर की तरह 
रहता है । इससे मैं सत्‌ गुरूरूप न्यायाधीश के द्वारा तू कूटस्थ असंग सत्‌ चित्‌ आनन्द रूप 
है। इस प्रकार गुरू मेरे को शिक्षा देते हैं । ब्रह्मत तत्वकी परोक्षता जीवात्माकी परिच्छिन्नता 
को छोड़ करके परब्रह्म में एकता करके अपने सत्‌ चित आनन्द अद्वय रूप से रहकर जसत्‌ 
जड़-दुःख द्वत से छटकर सदा सुखी रहता है इस रीति से तत्त्वज्ञानी को ईश्वर कहा है - 

ब्रह्मवित्‌ ब्रह्मरूप होने से ईश्वर है ब्रह्मवित्‌ ब्रह्म ही होता है इस प्रकार श्रुति भी 
कहती है अपने अनुभव से विद्वान्‌ ज्ञानी ईश्वर रूप है, ब्रह्मरूप है । और ब्रह्म से भिन्त 
ईश्वर का अभाव है, इससे विद्वान्‌ ईश्वर है 1 


nes 


ब्रह्मानन्दे आत्मानन्दप्रकरणम्‌ 


( ८१३ ) 


इत्थमात्मनः परप्रेमास्पदत्वहेत्‌ं प्रसाध्येदानीं फलितमाह ¬ 
परप्रेमास्पदत्वेन परमानन्दरूपता । 
सुखवृद्धिः प्रीतिवृद्धौ सार्वभोमादिषु श्रता ॥७२॥ 
अन्वयः-परप्रेमास्पदत्वेन परमानन्दरूपता सुखवृद्धिः प्रीतिवृद्धौ सार्वं भौमादिषु श्रूता । 
'परप्रेंमेति' | अत्रायं प्रयोग:--आत्मा परमानन्दरूपः निरतिशयप्रेमविषयत्वात्‌, यः परमानन्दरूपो 
न भवति स निरतिशयप्रेमविषयो न भवति, यथा घटादिरिति केवलव्थतिरेकी परप्रेमास्पदत्वहेतोरात्मनः 
परमानन्दरूपतासाधने सामर्थ्यद्योतनाय प्रीतिवृद्धौ सुखवृद्धिमुदाहरति 'सुखवृद्धिरिति' । यतः सार्वभोमा- 
दिहिरण्यगर्भान्तेषु पदविशेषेषु यत्र यत्र प्रीतिवेधेते तत्र तत्र सुखाभिवृद्धिरस्तीति 'तैत्तिरीय-वृहदारण्यक' 


श्रृत्योरभिहितम्‌ । अतः प्रीतेनिरतिशयत्वे सत्यानन्दस्यापि निरतिशयत्वमवगन्तुं 
भावः ॥७२॥ 


शक्यत इति 


इस प्रकार आत्मा के निरतिशय प्रेम के विषय को हेतु पूर्वक साधकर अब फलितार्थ दिखाते 
आत्मा प्रेम का परम विषय होने से परमानन्द रूप सिद्ध होता है, क्योंकि चक्रत्रर्ती राज्व आदि 


पदविथों में भी प्रीति की अभिवृद्धि देखी जाती है वहाँ पर सुख को भी अधिकता होती है, यह उपनिषदों 
में सुना जाता है ॥७२॥ 


आत्मा की सिद्धि में अनुमान देते हैँ--आत्मा परमानन्द रूप है निरतिशय प्रेम का विषय होने 
के कारण जो वस्तु परमानन्द स्वरूप नहीं होती है वह निरतिशय प्रेम का विषय भी नहीं हो सकती हे । 
जैसे घटादि पदार्थ उस परम प्रेमास्पदत्त्व रूप हेतु में आत्मा की परमानन्द रूपता सिद्ध करने का जो 
सामर्थ्यं उसे द्योतित करने के लिए प्रीति की अभिवृद्धि में सुख की भी अधिकता होती है उसे दृष्टान्त 
देकर दिखाते हैं । जब कि सार्वभौमादि (चक्रवर्ती) से लेकर हिरण्यगर्भ पर्यन्त पदों में जहाँ जहाँ पर प्रीति 
बढ़ती है, वहाँ-वहाँ पर सुख की अभिवृद्धि होती है यह तैत्तिरीय एवं बृहदारण्यक श्रुति में कहा है, 
इसलिए प्रीति निरतिशय होने से आत्मा का आनन्दरूप भी निरतिशय है यह जानना चाहिए ॥७२॥ 


श्री पश्चदशी मीमाँसा 
( ८१४ ) 


नन्वात्मनः परमानन्दरूपत्वमतुयपन्नं, तथात्वे चैतन्यस्येव तत्स्वरूपभूतस्यानन्दस्यापि सर्वासु 
घीवृत्तिष्वनुवृत्तिः प्रसज्येतेति शङ्कुते ¬ 
चेतन्यवत्सुखं चास्य स्वभावश्चेच्चिदात्मनः । 
घीवृत्तिष्वनुवर्तेत सर्वास्वपि चितिर्यथा ॥७३॥ 


अन्वयः-चिदात्मनः चेतन्यवत्‌ च अस्य सुखं स्वभावश्चेत्‌ सर्वाषु धी वृत्तिषु चितिर्यथा 
अनुवर्तेत । 
'चैतन्यव दिति' ॥७३॥ 
चिदानन्दयोरुभयोरप्यात्मस्वरूपत्वेर्शप वृत्तिषु चित एवानुवृत्तिः नानन्दस्येति दृष्टान्तावष्टम्भेन 
परिहरति -- 
मेवमुष्णप्रकाशात्मा दीपस्त य प्रभा गृहे । 
व्याप्नोति नोष्णता तद्वच्चितेरेवानुवर्तनम्‌ ।।७४।। 
अन्वयः-मेवं उष्ण प्रकाशात्मा दीपः तस्य प्रभा गृहे व्याप्नोति उष्णता न तदवतृचितेः 


एव अनुवतँनस्‌ । 
‘मैवमिति’ । यथोष्णप्रकाशात्मकस्य दीपस्य प्रकाश एव गृहादावनुगच्छति, नोष्णता, एवं 


चैतन्यस्यैवानुवृत्तिर्नानन्दस्येत्यर्थंः ॥७४॥ 


वादी शंका करता है- आत्मा ही परमानन्दरूपता नहीं हो सकती उतक्तरूप से अंगीकार करने 
पर तो चैतन्य की भांति उसके स्वरूप भूत आनन्द की भी समस्त बुद्धि वृत्तियों में अनुवृत्ति का प्रसंग 
उपस्थित हो जायेगा इस शंका पर कहते हैं - 

चेतन्य की तरह चिदात्मा का यदि सुखरूप स्वभाव है तो उस सुख की भी चिति अर्थात्‌ चित्‌ 
की तरह सम्पूर्ण बुद्धिगत वृत्तियों में अनुवर्तत (आना) हो जायेगा इससे आत्मा परमानन्द नहीं हो 
सकता ।।७३॥ 

चैतन्य भौर आनन्द इन दोनों में आत्म स्वरूपत्व होने पर भी बुद्धिगत वृत्तियों में चित्‌ की ही 
अनुवत्ति होती है आनन्द का नहीं, इस प्रकार दृष्टान्त के आधार से परिहार करते हैं -- 

ऐसी शंका मत करो क्योकि उष्ण और प्रक्राश युक्त दीपक गृह में सम्पूर्णतया व्याप्त हो 
जाता है । परन्तु उष्णता व्याप्त नहीं होती है वैसे ही बुद्धिगत वृत्तियों में चंतन्य की ही अनुवृत्ति होती है 
आनन्द की नहीं ॥७४॥ 

जैसे ऊष्ण प्रकाशरूप दीपक का प्रकाश गृहादि में बाहर एवं भीतर व्याप्त होकर रहता है । 
ऊष्णता नहीं व्याप्त रहती है उसी प्रकार बुद्धि की वृत्तियो में चेतन्य की ही अनुवृत्ति रहती है आनन्द का 
नहीं होता ।।७४।। 


ब्रह्मानन्दे आत्मानन्दप्रकरणम्‌ 
( ५१५ ) 


ननु चिदानन्दयोरभेदे चिदभिव्यञ्जकधीवृत्तावेवानन्दाभिव्यक्तिरपि स्यादित्याशङ्कथ, तथा 
नियमाभावे दष्टान्तमाह-- 
। गन्धरूपरसस्पर्शेष्वपि सत्सु यथा पृथक्‌ । 
एकाक्षेणेक एवार्थो गृह्यते नेतरस्तथा ।॥॥७५॥ 
अन्वयः-गन्धरूपरसस्पर्शेषु सत्सु अपि यथा एकाक्षेण एक एवार्थः पृथक्‌ अपि गृहते तथा इतरः न । 
गन्धेति’ । यर्थेकद्रव्यर्वातनां गन्धादीनां चतुर्णा मध्ये घराणादिना एकेनेन्द्रियेण गन्धादिरेक एव 
गुणो गृह्यते, नेतरस्तथा चिदानन्दयो मंध्ये चित एवावभासनमित्यर्थ: ॥७५॥ 
दृष्टान्त-दार्ष्टान्तिकयोर्वेषम्यं शद्भुते 
चिदानन्दो नेव भिन्नौ गन्धाद्यास्तु विलक्षणाः । 
इति चेत्तदभेदोऽपि साक्षिण्यन्यत्र वा वद ॥७६॥ 
अन्वयः-चिदानन्दो भिन्नौ नैव गन्धाद्यास्तु विलक्षणाः इति चेत्‌ तदभेदोऽपि साक्षिणि- 
अन्यत्र वा वद । 
'चिदानन्दाविति’ । विलक्षणाः भिन्ना इत्यर्थः । उक्तवेषम्यं परिहर्तु दार्ष्टान्तिके चिदानन्दयो- 
रभेद: कि स्वाभाविक उत ओपाधिक: ? इति विकल्पयति -'तदभेद इति’ । तदभेदस्तयोश्चिदानन्दयो रभेद 
ऐक्यं साक्षिण्यात्मस्वरूपे वाऽन्यत्र तदुपाधिभ्नुतासु वृत्तिषु वेत्यथें: ॥७६॥ 


शंका करो चित और आनन्द ये दोनों एक ही हैं इससे चेतन्यकी अभिव्यञ्जक (बोधक) जो बुद्धि 
की वृत्ति हैं उसमें आनन्दकी भी प्रकटता हो जायेगी इस शंकाका ऐसा नियम न होने में दृष्टान्त देते हैं - 

जिस प्रकार एक ही द्रव्य में गन्ध, रूप, रस और स्पर्श आदि के रहने पर भी भिन्न रूप से 
एक विषय का ही ग्रहण होता है, किसी अन्य का नहीं होता, उसी प्रकार चतन्य और आनन्द में से 
चैतन्य का ही बोधक होता है । आनन्द का नहीं होता ॥७५॥। 

जैसे किसी द्रव्य में गन्ध, रूप, रस और स्पशं रहते हुए भी इन चारों में से घ्राणादि किसी 
एक इन्द्रिय द्वारा एक गन्धादि गुणकाही ग्रहण होता है, अन्य िसीभी द्रव्य का नहीं होता वैसे ही चैतन्य 
और आनन्द के मध्य में से चित्‌ रूप का ही अवभासन (भान) होता है आनन्द का नहीं होता है ॥७५॥ 

अब दृष्टान्त और दार्ष्टान्तिक दोनों में वेषम्य को शंका करते हैं -- 

चिद्रप और आनन्द ये दोनों पृथक्‌-पृथक्‌ नहीं है, परन्तु अभिन्न है और गन्धादि द्रव्यों में तो 
परस्पर विलक्षणता की बात है उन दोनों की अभिन्नता साक्षी में है या अन्यत्र है यह कहो ॥७६॥ 

चिदात्मा और आनन्द इन दोनों में वेलक्षण्य हे । उक्त विषमता को दूर करने के लिए दार्ष्टा- 
न्तिक में चिदात्मा का और आनन्द का अभेद स्वाभाविक है । अथवा औपाधिक है ? इस प्रकार विकल्प - 
करते हूँ चिदात्मा और आनन्द की अभिन्तता साञ्जिहम आत्मा में है अथवा साक्षिख्य आत्मा की 
उपाधिभ्रूत बुद्धिगत वृत्तियो में है ॥७६॥ 


श्री पञ्चरदशी मीमांसा 
( ८१६ ) 


प्रथमे पक्षे दृष्टान्त-दाष्टान्तिकयोः साम्यमाह-- 


आद्येगन्घादयोऽप्येवमभिन्नाः पुष्प वतिनः । 
अक्षभेदेन तदूभेदे वृत्तिभेदात्तयोभिदा ।।७७॥। 


अन्वयः -आद्ये गन्धादयोऽपि एवं पुष्पवतिनः अभिन्नाः अक्षभेदेन तद्भेदे वृत्तिभेदात्‌ 
तयोः भिदा । 


“आद्य इति’ । आद्ये चिदानन्दयोः साक्षिणि भेदाभावपक्षे पुष्पवतिनो गन्धादयोऽपि एवं चिदानन्द- 
वदेवाभिन्नाः परस्परं भेदरहिता इतरपरिहारेणेकस्यानेतुमशक्यत्वादिति भावः द्वितीयपक्षेऽपि साम्यमाह 
--अक्षेति' । अक्षाणां गन्धादिग्राहकाणां घ्राणादीन्द्रियाणां भेदेन तद्भ दे तेषां गन्धादीनां भेदाभ्युपगमे 
तद्ददेव वृत्तभेदाच्तिदानन्दाभिव्यक्तिहेतुनां राजसतात्िकवृत्तीतां भेदात्तयोश्चिदानदयोभिदा भेदो 
भविष्यती यत्थंः ।॥७७।। 


प्रथम पक्ष में आत्मा में अभेद पर तो दृष्टान्त ओर दार्ष्टान्तिक में समानता हो जायेगी 
इस पर कहते हैं- 


प्रथम पक्ष मानते हो तो गन्धादि भी पुष्य में अभिन्न है । जिस प्रकार गन्धादि का भेद इन्द्रियों 
के भेद से ज्ञात होता है उसी प्रकार चिदात्मा और आनन्द का भेद भी वृत्तियों के भेद द्वारा जाना जा 


सकता है 11७७॥ 


चैतन्य और आनन्द दोनों के साक्षी में अभेद भाव है इस प्रकार प्रथम पक्ष में पुष्पगत गन्धादि 
भी चैतन्य और आनन्द की तरह परस्पर भेद रहित है । क्योंकि एक को छोड़कर दूसरे का ग्रहण करना 
सम्भव नहीं हो सकता है । द्वितीय पक्ष में भी समानता देते (हैं, गन्ध आदि को ग्रहण करने वाली घाण 
आदि इन्द्रियों के भेद को लेकर गन्धादिकों का भेद अंगीकार कर लेने पर वैसे ही बुद्धिगत वृत्तियों का 
भेद से चिदानन्द के अभिव्यञ्जक राजस तामस सात्त्विक वृतियों के भेद से चैतन्य और आनन्द दोनों का 


भेद सिद्ध हो जायेगा ॥७७॥ 


ब्रह्मानन्दे आत्मानन्देप्रकरणम्‌ 


( ८१७ ) 


ननु तहि चिदानन्दयोरेक्यं कुत्रोपलभ्यत इत्याश ङ्कुघाह -- 


सत्त्ववृत्तो चित्सुखेक्यं तद्‌वृततेर्निमलत्वतः । 
रजोवृत्तेस्तु मालिन्यात्सुखांशोऽत्र तिरस्कृतः ॥॥७८॥। 


अन्वयः—सत्त्ववृत्तौ चित्सुखैक्यं तद्वृत्तेः निर्मलत्वतः मालिन्यात्तु वृत्तः अत्र सुखांशः 
तिरस्कृतः । 


'सत्त्ववृत्ताविति । सत्त्ववृ्तौ शुभकर्मोपस्थावितायां सत्त्वगुणपरिणामरूपायां बुद्धिवृत्तौ चित्सु- 


खैक्यं चिदानन्दयोरैक्यं भासत इति शेषः। तत्रोपपत्तिमाह ~-'तद्व्तेरिति’ कुतस्तहि भेदोऽवभासत इत्यत 
आह - रजोवृत्तेरिति' ॥७८॥ 


शंका अच्छा तो चिद्रप और आनन्द की एकरूपता कहाँ देखी गई है ? इसका उत्तर देते हैं-- 


सतोगुण की वृत्तियों में चैतन्य और आनन्द की एकरूपता भासित होती है क्योंकि वह सतोगुण 
को वृत्ति निर्मल होती है और रजोगुण की वृत्ति मलिन है इसलिए उसमें विद्यमान सुखांश तिरोहित ह 
जाता है ॥७८॥ 


सत्त्ववृत्ति अर्थात्‌ शुभ कर्मो से उदित सत्त्व गुण की परिणाम रूप बुद्धि वृत्ति में चिदात्मा 
और आनन्द की एकता भातित होती है। इस विषय में उपपत्ति दिखाते हैं सतोगुण की वृत्ति निर्मल है 
इसलिए चिदात्मा ओर आनन्द में अभिन्नता प्रतीत होती है । क्योंकि किर भेद अवभाषित होता है ? 
उत्तर रजोगुण की वृत्ति मलिन प्रधान होने के कारण आनन्द का सुखांश तिरस्कृत हो जाता है इसलिए 
केवल चैतन्य का भान होता है आनन्द का नहीं हो पाता है ॥७८॥ 


विशेष-१ आत्मा नाम अपने स्वरूप का है मैं नहीं हूँ यह किसी को प्रतीत होता नहीं, मैं हूँ यह 
सबको प्रतीत होता है यह सामान्य ज्ञान सबको है विशेष चैतन्य आनन्द व्यापक नित्य शुद्ध 
` „नित्य मुक्त रूप सबको प्रतीत नहीं यह अनुभव सिद्ध है । 


फा» १०३ 


श्री पञ्चदशी मीमांसां 


( नय २० ) 


ननु विवेक-योगयोरेकमेव चेत्फल तह्य नयोरभ्यतरस्यैव युक्तं - शास्त्रेषु . प्रतिपादनं ज्ोभयोरित्या- 
शङ्क्य, अधिका रिवेचित्र्यादुक्तमुभयो: प्रतिपादनमित्यभिप्रायेणाह-- 


असाध्य: कस्यचिद्योगः कस्यचिज्ज्ञाननिश्चय: । 


इत्थं विचायं मागो द्वौ जगाद परमेश्वर: ।।८३।। 


अन्वय :-कस्यचिद्‌ योगः असाध्यः कस्यचित्‌ ज्ञाननिश्चयः इत्थं विचार्य परमेश्वरः द्वौ 
मागां जगाद । 


“असाध्य इति' ॥८३॥ 


यदि शंका करो कि विवेक ज्ञान एवं योभ का एक हौ फल है तौ दोनों में से किसी एक का ही 
विवेचन शास्त्रों में करना ठीक था । दोनों का नहीं ऐसी शंका कर कहते हैं अधिकारी के भेद से दोनों 
का विवेचन युक्तियुक्त ही सिद्ध होता है - 


किसी अधिकारी के लिए योग असाध्य है तो किसी के लिए विवेक ज्ञान प्राप्त करना कठिन है । 
इस प्रकार विचार करके परमेश्वर ने भिन्न-भिन्न मार्गो का उपदेश दिया है ॥८३॥ 


विशेष-१ अधिकारी की विचित्रता (१) सांख्य विवेक और योग विवेक (२) सांख्य = केवल प्रकृति 
ही जगत्‌ का कारण है ईश्वर नहीं, वह्‌ प्रकृति नित्य है और आत्मा नाना है इतना अंश 
सांख्य शास्त्र में श्रुति से विरुद्ध है। 
(२) योग विवेक ईश्वर तटस्थ है (जगत्‌ से भिन्न स्थिति है) और प्रधान नित्य है और जीव 
वास्तव में नाना है इतना अंश योगशास्त्र में श्रुति से विरुद्ध है। 


ब्रह्यानन्दै आत्मानन्दप्रेकरणमू 


(..च२१ ) 


नन्वत्यन्तायाससाध्यस्य योगस्य निरायाससुलभाद्विवेकादतिशयो वक्तव्य इत्याशङ्कध, सोऽतिशयः 


किमपरोक्षज्ञानजनकत्वादुच्यते, उत रागद्वेषादिनिवृत्तिहेतुत्वात, अथवा द्वतानुपलब्धिकारणत्वात्‌ ? इति 
विकल्प्य, प्रथमपक्षे फलसाम्यमित्याह-- 


योगे कोऽतिशयस्तेऽत्र ज्ञानमुक्तं समं द्वयोः । 
रागद्वेषाद्यभावश्च तुल्यो योगिविवेकिनोः: ।।5४॥। 


अन्वय : -द्वयोः ज्ञानं समं उक्तं योगे अत्र ते का अतिशयः योगिविवेकिनोः राग द्वेषादयः 
भावश्च तुल्यः । 


“योग इति' । द्रयोविवेकयोगयोरुभयोरपि ज्ञानलक्षणं फलं सममुक्तं 'यत्सांख्यैः' इत्यादिना, 
अतस्तव योगे कोऽतिशयः ? न कोऽपीत्यर्थः । द्वितीयं प्रत्याह--“रागढ्व षेति’ ॥ ८४॥ 


अब शंका करते हैं कि अत्यन्त परिश्रम से प्राप्त करने योग्य योग में उससे बिना परिश्रम 
अनायास सुलभ जो विवेक उसे अधिकता चाहिए ऐसी शंका करके क्या वह अतिशय अपरोक्षज्ञान का 
जनक है अथवा रागट्व षादि का तिवृत्तिरूप हेतु है अथवा द्व॑ त की अनुपलब्धि का कारण है । यह विकल्प 
कर प्रथम पक्ष में फल की समानता कहते हैं" 


विवेक और योग दोनों का अपरोक्ष रूप फल समान कहा गया है, इसलिए इन दोनों में योग 
में कौन-सा अतिशय है ? क्योंकि राग द्वेषादि के अभावरूप फल तो योगी और विवेकी ज्ञानी के 
, समान ही है ॥८४॥ 


विवेक और योग दोनों का अपरोक्ष ज्ञान रूप फल तो “यत्सांख्यैः प्राप्यते स्थां तद्योगैरपि 
गम्यते” में समान ही दिखाया गया है। इसलिए विवेकज्ञान ओर योग के मध्य में तुम्हारे अभिमत योग 
में कोन सा अतिशय है, अर्थात्‌ कोई भी अतिशय नहीं, द्वितीय पक्ष कहते हैं कि रागद्वे षादि की निवृत्ति 
रूप हेतु होने से योग में अतिंशय हो सकता है, यह बात भी नहीं क्योंकि रागद्वेषादि की निवृत्ति रूप फल 
_ भी विवेकी और ज्ञानी के लिए समान ही है, न्यूनाधिक नहीं है ॥८४॥ 


श्री पञ्चदशी मीमाँसी 


( ८२र ) 


विवेकिचो रागाद्यभावमुपपादयति- 


न प्रीतिविषयेष्वस्ति प्रेयानात्मेति जानत: । 
कुतो रागः कुतो द्वेषः प्रातिकूल्यमपश्यतः ॥८५॥ 


अन्वय : - आत्मा प्रेयान्‌ इति जानतः विषयेषु प्रीतिः नास्ति प्रातिकूल्यं अपश्यतः कुतो रागः 
कुतो द्वेषः । 


“न प्रीतिरिति’ । आत्मा प्रेयानिति आत्मा प्रियतम इति जानतः पुरुषस्य न तावद्विषयेषु घ्रीति- 
रस्ति' अतो न तेषु रागो जायते रागहेतो रानुक्ल्यज्ञानस्याभावात्‌, नापि द्वेषः, तद्धेतोः प्रातिकूल्यज्ञानस्या- 
भावादित्यर्थः । ५५॥ 


विवेकी में रागादि का अभाव दिखाते हैं 


आत्मा ही अत्यन्त प्रीति का विषय है ऐसा जानने वाले विवेकी जन को विषयों में प्रेम नहीं 
होता है, इसलिए राग कहाँ से होगा, किसी में प्रतिकूल न देखने वाले को द्वेष कहाँ से होगा ॥८५॥ 


आत्मा प्रियतम है, ऐसा जानने वाले पुरुष की विषयों में प्रीति नहीं होती है। इसलिए विषय 
पदार्थो में राग उत्पन्न नहीं होता है क्योंकि राग के हेतु तो अनुकूलता का ज्ञान किसी भी वस्तु में नहीं 
हैओरनतोद्रेष ही होता है क्योंकि द्वेष का हेतु प्रतिकूलता का ज्ञान किसी भी वस्तुः में नहीं 
होता है! ॥८५॥ 


विशेष--१ अज्ञान भेद ज्ञान का कारण है और भेद ज्ञान का अनुकूल ज्ञान और प्रतिकूलज्ञान क्रम-से 
राग द्वेष का कारण है । विचार जनित अपरोक्ष ज्ञानवान्‌ को जिससे ज्ञान करके अज्ञान 
निवृत्त हो गया है । इससे भेद ज्ञान ओर उसके कार्य अनुकूलज्ञांन प्रतिकूलज्ञान का 
अभाव है इससे राग द्वेष का अभाव है यह आशय है। 


ब्रह्मानन्दे आत्मानन्दप्रकरणम्‌ 


( ८५२३ ) 


ननु विवेकिनो व्यवहारदशायां देहाद्युपद्रवकारिष्‌ द्वेषो दृश्यत इत्याशङ्कथ, तदा योगविवेकिनोः 
स तुल्य इति परिहरति 


देहादेः प्रतिकूलेषु द्वेषस्तुल्यो द्वयोरपि । 
वेषं कुवेन्न योगी चेदविवेक्यपि तादृशः ।।८६॥ 
अन्वय :- देहादेः प्रतिक्लेषु द्वेषः द्वयोः अपि तुल्यः द्वेषं कुर्वन्‌ योगी न चेत्‌ विवेको 
अपि तादृशः । 
देहादेरिति’ । प्रतिकूलेषु वृश्चिकादिषु द्व षकुतु स्तदा योगित्वमेव नाभ्युपगम्यते चेद्भवता, 
तहि तादृशस्य विवेकित्वमपि नाभ्युपगच्छाम इत्याह--द्वषमिति’ । तादृशो द्वेषकता चेदविवेबयपि विवेक- 
वानपि न भवतीत्यर्थः ।।८६। 
ननु विवेकिनो द्वेतदर्शनमस्ति, योगिनस्तु तन्नास्तीति तृतीये विकल्पे योगिनोऽतिशयो- 
भविष्यतीत्याश ङ्कु, विवेकिनस्तद्‌ द्वं तदर्शनं कि व्यवह्वारदशायामुच्यते, उतान्यदा ? इति विकल्प्य, 
आद्ये तद्योगिनोऽपि समानमित्याह - 
द्वेतस्य प्रतिभानं तु व्यवहारे द्वयोः समम्‌ । 
समाधौ नेति चेत्तवन्नाद्वेतत्वविवेकिनः ।।८७।। 
अन्वयः -व्यवहारे द्वयोः समम्‌ द्वं तस्य प्रतिभानं तु समाधो नेति चेत्‌ अद्व तत््वविवेकिनःतदवत्‌ न । 
“द तस्येति' । द्वितीयमाशङ्कते-'समाधाविति’ । योगिनः समाधिकाले द्वै तदशनं नास्तीत्यमुच्यते 
चेत्‌, चेदित्यध्याहारः, तहि विवेकिनोऽपि।ववेकदशायां द्वं तादशनं तुल्यमिति परिहरति - 'तद्वदिति’ हे 


योगिनः समाधिदशायामिवाद्वं तत्वविवेकिन अद्व तंतत्त्वमिति श्रुतियुक्तिभ्यां विवेचनं कुबंतोऽपि तस्मिन्काले 
दव तदशेनं नास्ती त्यथः ।। ८७॥। 


शंका हो = विवेकी पुरुष को भी व्यवहार दशा में उपद्रव करने वाले देहादिकों में द्वेष देखा 
जाता है, ऐसी शंका कर, तब तो व्यवहार दशा में विवेकी और योगी का द्वेष समान ही है इस प्रकार 
परिहार करते हैं-- 

देहादि के प्रतिकूल वृश्चिकादि में द्वेष ज्ञानी और योगी के लिए समान ही है द्वेष करने वाले 
यदि योगी नहीं है तो वैसे ही द्वेष करने वाले विवेकी भी नहीं हैं ॥६॥ 

शरीरादि के प्रतिकूल बृश्चिक़ादि में द्वेष करने वाले पुरुष को यदि योगी नहीं मानते हो तो 
उसी प्रकार द्वेष करने वाले विवेकी को भी हम नहीं मानते ॥८६॥ 

कदाचित्‌ कहो विवेकी का द्वंतज्ञान है । किन्तु वह योगी में नहीं है, इस प्रकार पूर्वोक्त 
तृतीय विकल्प में योगी का अतिशय रहेगा ऐसी शंका कर विवेकी का द्व तद्शन क्या व्यवहार काल में 
करते हो इस प्रकार विकल्प करके प्रथम पक्ष में द्वेतदर्शन योगी के लिए भी समान है इस पर कहते हैं -- 

व्यवहार काल में द्वत की प्रतीति तो विवेकी और योगी को समान ही होत है यदि समाधि 
दृशा में योगी को दृ नही होता है तो उसी प्रकार अद्व त दशा में विवेकी को भी दृ त नहीं होता ॥८७॥ 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( ८२४ ) 


कथं तदभाव इत्याशङ्कय, उफरितनेऽध्याये तदुपपादयिष्यत इत्याह-- 
विवक्ष्यते तदस्माभिरद्वैतानन्दनामके । 
अध्याये हि तृतीयेऽतः सवंमप्यतिमङ्गलम्‌ ॥। ८८॥ 
अन्वय : अद्देतानन्द नामके तत्‌ अस्माभिः तृतीये अध्याये हि अतः सवे अपि अतिमङ्गलं 
विवक्ष्यते । 
'विदक्ष्यत इति’ । उक्तमर्थं निगमयति--'सवंमपीति’ ॥८८॥ 
ननु ढ्वौतादशेनसहितात्मदर्शनवती योगित्वमेव भविष्यतीति शङ्कते -- 
सदा पश्यन्निजानन्दमपश्यन्निखिलं जगत्‌ । 
अर्थाद्योगीति चेत्तहि संतुष्टो वर्धतां भवान्‌ ॥।८८॥ 
अन्वय : सदा निजानन्दं पश्यन्‌ निखिलं जगत्‌ अपश्यन्‌ अर्थात्‌ योगी चेत्‌ तहि भवान्‌ संतुष्टः 
वर्धतां । आफ 
(सदा पश्यन्निति’ । इष्टापत्त्या परिहरति--तर्हीति' ॥८६॥ 


व्यवहार दशा में विवेकी और योगी दोनों को प्रतिभान तो एक सा होता है यह शंका है कि 
समाधिकाल में योगी को दृ त दर्शन नहीं होता है। यदि ऐसी बात है तो उसी प्रकार विवेकी को 
विवेक दशा में दे तदर्शन नहीं होता है, समाधि दशा में योगी के लिए द्वे तदर्शन के अभाव की भाँति 
अद्वत ही एक मात्र है। यह श्रुति युक्ति के द्वारा विवेचन करने वाले विवेकी पुरुष को उस काल 
में द्वैत दशेत नहीं होता है इसलिए द्वत का दशँन अथवा अदर्शन से प्रयुक्त अतिशय योग में असम्भव 
ही है ॥८७॥ 

शंका--विवेकी पुरुष को द्व त दर्शन का अभाव केसे रहता है इसका समाधान अग्रिम अध्याय 
तेरह में किया जायेगा इस प्रकार कहते हैं-- 

हम लोग द्रत दर्शन के अभाव को अद्व तानन्द नामक तृतीय अध्याय में कहेंगे इसलिए पूर्वोक्त 
अर्थ का सब मङ्गलप्रद ही है ।।८८॥। 

अच्छा तो, द्र तादर्शेनपूवंक आत्मदशेन वाले योगी का ही यह सम्भव हो सकता है, इस प्रकार 
छ शंका करते हैं -- 

शंका करो तो तिजानन्द को देखता हुआ यह सम्पूर्ण जगत्‌ को न देखने वाला १रुष वस्तुत 
योगी ही है, यदि ऐसा मानते हो तो इसी से सन्तुष्ट होकर परमेश्वर आपकी वृद्धि करे, यह हमको 


इष्ट है ॥५८॥ 


ब्रह्मानन्दे आत्मानन्दप्रकरणस्‌ 


( ८२५ ) 


अध्यायतात्पये संक्षिप्य दर्शयति-- 
ब्रह्मानन्दाभिधे ग्रन्थे मन्दानुग्रहसिद्धये । 
द्वितीयाध्याय एत्रस्मिन्नात्मानन्दो विवेचितः ॥८०॥। 
इति श्रौमत्परमहंसप रिश्राजकाचार्यश्री भारतीतीर्थं विद्यारण्यमुनिवर्यकृतपञ्चदश्यां ब्रह्मानन्दे 
आत्मानन्दो नाम द्वादशं प्रकरणं समाप्तम्‌ ॥११२॥ 
ब्रह्मानन्दे आत्मानन्दो नाम द्वितीयोध्यायः सम्पूर्ण: ॥२॥ 
अन्वयः ब्रह्मानन्दाभिधे ग्रन्थे मन्दानुग्रहसिद्धये एतस्मिन्‌ द्वितीयाध्याये आत्मानन्दः विवेचितः । 
'ब्रह्मानन्देति' ॥&०॥। 


इति श्रीमत्परम हंसपरिब्राजका चार्यश्री भारतीतीर्थविद्यारण्यमृनिवर्यकिङ्कूरेण श्रीरामक्कष्णाख्य- 
विदुषा विरचिते ब्रह्मानन्दे आत्मानन्दो नाम द्वादशं प्रकरणम्‌ ॥१२॥ 

अब प्रस्तुत अध्याय का तात्पर्यार्थ संक्षेप में दिखाते हैं-- 

ब्रह्मानन्द नामक दूसरे अध्याय में मन्दबुद्धि जिज्ञासुओं पर अनुग्रह के लिए इसमें आत्मानन्द 
का विवेचन हुआ ॥5०॥ 

इति श्रीमत्परमहं सप रिव्राजका चार्यव्येस्वा मिश्रीकरपात्रशिष्य 
श्री श्री डॉ० लक्ष्मण चतन्यन्रह्मचारिवि रचितलक्ष्मण चन्द्रिकाख्ये पञचदशी हिन्दीव्याख्याने 
ब्रह्मानन्दे आत्मानन्दनाम द्वादशं प्रकरणं समाप्तम्‌ । 


फा? १०४ 


ब्रह्माजल्दे अद तानन्द्ष्रकरणम्‌ 


ननु आनन्दस्त्रिविधो ब्रह्मानन्दो विद्यासुखं तथा विषयानन्द इति प्रथमाध्याये आनन्दत्रयमेव 
प्रतिज्ञाय, द्वितीयाध्याये तदतिरिक्तात्मानन्दनिरूपणात्तद्विरोधो जायत इत्याश ड्कयाह-- 
योगानन्दः पुरोक्तो यः स आत्मानन्द इष्यताम्‌ । 
कथं ब्रह्मत्वमेतस्य सद्वयस्येति चेच्छणु ॥१॥। 


अन्वयः - य: योगानन्दः पुरा उक्तः स आत्मानन्दः इष्यतास्‌ सद्वयस्य एतस्य ब्रह्मत्वं कथं इति 
चेत्‌ श्वण ! 

“योगानन्द इति’ । यथा प्रतिज्ञातस्येव ब्रह्मानन्दस्य योगजन्यसाक्षात्कारविषयत्वेन योगानन्दत्बं 
निर्पाधिकत्वेन निजानन्दत्वं च व्यवहृतं तथा तस्येव गौण-मिथ्याः मुख्यात्मविवेत्रनेन।वगम्यत्वविवक्षयाऽ- 
ऽत्मानन्दत्वमभिहितमिति भावः। ननु सजातीयाद्गौणात्मनः पुत्रभार्यादेः मिथ्यात्मनो देहादेविजातीया- 
दाकाशादेश्च वि भिन्नस्य सद्वयस्यात्मानन्दस्य प्रथमाध्यायोक्ताऽद्वितीययोगानन्दरूपता न संभवतीति शङ्कृते- 
'कथमिति’ 1 सजातीयत्वेनाभिमतस्य गौणात्मनः पुत्रादेमिथ्यात्मनो देहादेश्च तैत्तिरीगरश्रुत्यभिहितेजगदन्तः 
पातित्वादाकाशादेश्च जगत आत्मानन्दातिरेकेणासत्त्वाच्चाद्वितीयन्रह्मरूपता तस्य घटत इति सबहुमान- 
मुत्तरमाह्‌ - श्गृण्विति' ॥१॥ 


शंका - ब्रह्मानन्द, विद्यानन्द और विषयानन्द के भेद से आनन्द तीन प्रकार का है, इस प्रकार 
प्रथम (योगानन्द) अध्याय में तीन प्रकार के आनन्द की प्रतिज्ञा करके दूसरे अध्याय में उन सब से अति- 
रिक्त आत्मानन्द का निरूपण करने के कारण उक्त प्रतिज्ञा से विरोध होता है ऐसी शंका कर उत्तर 
देते हँ- 

जो योगानन्द पूर्व में कहा गया है वह आत्मानन्द है ऐसा जानो किन्तु वह सद्वय अनेक रूप 
हुआ अद्देत ब्रह्मानन्द कंसे हो सकता है ? यदि यह बात है तो उत्तर सुनो ॥१॥ 

जिस प्रकार प्रतिज्ञा किये हुए ब्रह्मानन्द के योग जन्य साक्षात्कार विषय होने से योगानन्द रूप 
है और निरुपाधिक होने के कारण निजानन्द से व्यवहार किया यया है उसी प्रकार गौणात्मा मिथ्यात्मा 
और मुख्यात्मा के विवेक रूप उपाय द्वारा जानने योग्य होने के कारण ब्रह्मानन्द ही आत्मानन्द कहा गया 
है । जो सजाताय गोणात्मा पुत्रादिरूप है और मिथ्यात्मा देहादिरूप है एवं विजातीय आकाशादिरूप है, 
वह सब भेद युक्त होने के कारण सद्य आत्मानन्द की प्रथम अध्याय में कही हुई अद्वितीय योगानन्दरूपता 
बन सकता, इस प्रकार क्री शंका करते हैं सजातीय रूप से अभिमत पुत्रादि की गोणात्मा और देहादि 
नहीं की मिथ्यात्मा तथा तैत्तिरीय श्रुति में कथित आकाशादि जगत्‌ के अन्तर्गत होने के कारण जगतु से 
आत्मानन्द अतिरिक्त नहीं है इसलिए आत्मानन्द की ब्रह्मानन्दरूपता घट सकती है ॥१॥ 


|. 4 


ब्रह्मानन्दे अद्वौ तानन्दप्रकरणम्‌ 


( ८९७ ) 


आकाशादिस्वदेहान्तं तत्तिरीयश्रुतीरितम्‌ । 
जगन्नास्त्यन्यदानन्दादद्वेतव्रहाता ततः !1२॥ 

अन्वयः - आफ्राशादिस्वदेहान्ततैत्तिरीय श्रुतीरितम्‌ ततः जगत्‌ आनन्दात्‌ अद्वेत ब्रह्मता 
अन्यत्‌ नास्ति । 

'आकाशादीति' । 'तस्माद्वा एतस्मादात्मन आक्राशः संभूतः? (त० २।१) इत्यादिकया 'तैत्तिरीय’ 
श्रृत्याभिहितं जगत्स्वक्रारणभूतादात्मानन्दद्यतः अन्यत्पूयक्‌ नास्ति, अतःकारणात्तस्यात्मानन्दस्या द्विती- 
यत्वमित्यभिप्रायः॥ रा। 

ननूदाहृतश्रुतिवाक्ये आत्मनः कारणत्वं श्रूयते नानन्दस्येत्याशङ्कघ, तत्प्रतिपादकं तदीयमेव 
आनन्दाद्धथ व खल्विमानि भूतानि जायन्ते (तै० ३।६) इत्यादिवाक्यमर्थतः पठति-- 

आनन्दादेव तज्जातं तिष्ठत्यानन्द एव तत्‌ । 
आनन्द एव लीनं चेत्युक्तानन्दात्कथं पृथक्‌ ॥।३॥ 

अन्वयः--आनन्दादेव तत्‌ जातं तत्‌ आनन्द एव तिष्ठति आनन्द एः लीनं च इति उक्तानन्दात्‌ 
पृथक्‌ कथं । 
'आनन्दादेवेति' । व्याख्यातम्‌ । फलितमाह - 'इत्युक्तेति' । अत्रेदमनुमानं सूचितम्‌ - विमतं 


जगदानन्दान्न भिद्यते, तत्कार्यत्वात्‌, पद्यत्कार्यं तत्ततो न भिद्यते, यथा मृत्कार्यं घटादि मृदो न भिद्यत 
इति ॥३॥ 


तैत्तिरीय उपनिषद में कहा आकाशादि से लेकर स्वदेह पर्यन्त जगत्‌ आनन्द से अतिरिक्त नहीं 
है, इसी से आत्मानन्द अद्वेत ब्रह्मरूप ही है ॥।२।। 

'तस्माद्वा एतस्मा०' इत्यादि तैत्तिरीय श्रुति में कहे हुए आकाशादि पञ्चमहाभूतों से लेकर 
अपने शरीर पर्यन्त सम्पूण जगत्‌ अपने कारण भूत आत्म।नन्द से भिन्न नहीं हे । इसलिए उस आत्मानन्द. 
की अद्वितीय ब्रह्मरूपता बन सकती है ।२॥ 

यदि शंका हो तो पूर्वोक्त श्रुति वाक्य में आत्मा को कारण कहा है । आनन्द को नहीं, ऐसी 
शंका करके आनन्द के प्रतिपादन करने वाले उसी तौत्तरीय श्रुति वाक्य का अर्थतः पाठ करते हैं -- 

आनन्दरूप आत्मा से ही यह सारा जगत्‌ भूत भौतिक कार्य वर्ग उत्पन्न हुआ है आनन्द में 
ही वह उपस्थित रहता है और आनन्द में ही विलीन हो जाता है इस प्रकार श्रुति में कथित आनन्द से 
पृथक्‌ यह जगत्‌ कँसे हो सकता है ॥३।। 

यह सारा का सारा जगत्‌ रूप प्रपञ्च आनन्द से ही उत्पन्न होता है। और आनन्दरूप ब्रह्म 
में ही स्थित रहता है तया आनन्द स्वरूप में प्रलान भी हो जाता है 'आनन्दाद्धयेव०' इम तैत्तिरीय श्रुति 
के वावय से उक्त जगत्‌ के कारण आत्मानन्द से यह कायरूप जगत्‌ भिन्न नही है । इस विषय में अनुमान 
प्रमाण देते हे, विवाद का विषय जगत्‌ आनन्द से भिन्न नही है । वह आनन्द का कार्य है जो जिसका काय 
होता है वह उससे भिन्त नही होता है । जेसे मृत्तिका का कार्य घटीदि, मृत्तिकासे भिन्न नही होता है ॥३॥ 


श्री पश्चदशी मीमांसां 


( ८द२८ ) 


कुलालादुत्पन्नस्य घटस्य ततो भेददशेनादनैकान्तिकता हेतोरित्याशङ्कघ, कुलालस्य निमित्ता- 
कारणत्वादिह चानन्दस्योपादानत्वसमर्थनान्मैवमित्याह-- 
कुलालाद्घट उत्पन्नो भिन्नश्चेति न शद्धूबताम्‌ । 
मृद्ददेष उपादानं निमित्त न कुलालवत्‌ ॥४॥ 
अन्वयः कुलालाद्घटः उत्पन्नः भिन्नश्च इति न शङ्गयताम्‌ एष मृद्वत उपदानं कूलालवत्निमित्त' न । 

'कुलालादिति' । एष आत्मानन्द मृद्वत्‌ मृद्चःस्येत्र उपादानं कारणम्‌, कुलालवत्‌ कुलाल इव 
निमित्तकारणं न भवति ॥४॥ 

ननु कुतो नोपादानत्वं कुलालस्यापीत्याशङ्कच स्थितिलयाधारत्वरूपोपादानत्वलक्षणाभावा- 
दित्याह-- ५ 

स्थितिलयश्च कुम्भस्य कुलाले स्तो न हि क्वचित्‌ । 
हष्टौ तौ मृदि तद्वत्स्यादुपादानं तयोः श्रृते: ॥५॥ 

अन्वयः - हि कुम्भस्य स्थितिः लयश्च कुलाले क्वचित्‌ न हि स्तः तौ मृदि दृष्टौ तदवत्‌ श्रुतेः 
तयोः उपादानं स्यात्‌ । 

'स्थितिरिति’ । हि यस्मात्कारणाद्‌ घटस्य स्थिति-लयौ कुलालाधारो न भवतः अतो 
नोपादानत्वमिति शेषः । कुत्र तहि तावित्यत आह--'दृष्टा विति' तौ घटस्य स्थिति-लयोौ तदुपादानभूतायां 
मृद्यव दृष्टो प्रत्यक्षेणोपलब्धो । भवत्वेवं तत्र, प्रते किमायातमित्यत आह -- ‘तद्वदिति’ । यद्ृद्घटस्य 
मृदुपादानं तद्वज्जगतोऽप्यानन्द उपादानं स्यात्‌ । तत्र हेतु: 'तयौरिति' । तयोजंगत्स्थिति-लययोः श्रुतेः 


'आनन्दाद्धयेव' (तै० ३।६) इत्यादिवाक्ये आनन्द हेतुकत्व ्वणादित्यर्थः ॥५॥ 


कुलाल से उत्पन्न हुआ घट कुलाल से भिन्न देखा जाता है इसलिए पूर्वोक्त अनुमान में जो हेतु 
है वह व्यभिचारी है कार्य अव्यतिरिक्त है । ऐसी शक्रा कर कहते हैं-घट के प्रति कुम्भकार निमित्त 
कारण है यहाँ तो आनन्दरूप ब्रह्म उपादान कारण है - 

कुम्भकार से घटरूप कार्य उत्पन्न होकर भी इससे भिन्न नहीं है ऐसी शंका मत करो, यह 
आत्मानन्द भी घटरूप कार्य के प्रति मृत्तिका को भाँति जगत्‌ का अभिन्न निमित्तोपादान कारण है, 
कुम्भकार की तरह जगत्‌ केप्रति निमित्त कारण आनन्द नहीं है ।।४।। 

यह आत्मानन्द घटरूप कार्य के प्रति मृत्तिका की भाँति अभिन्न निमित्तपादान कारण है घट 
का कुम्भकार जगत्‌ निमित्तक्रारण नहीं है । अतः आत्मानन्दरूप अभिन्न निमित्तोपादान कारण से 
जगतरूप काय भिन्त नहीं है ।!४॥। ; 

कदाचित्‌ कहो--कुम्भकार उपादान कारण क्यों नहीं हो सकता है ? स्थिति-लय आधाररूप 
उपादान कारण कुम्भकार में नहीं रह सकता इस प्रकार कहते हैं -- 

घट की स्थिति और लय कभीभी कुम्भकारमें आश्रित होकर नहीं रहते हैं,उक्त दोनों मृत्तिका रूप 

आधारमें देखे गये हैं उसी प्रकार स्थित ओर लय का उपादान कारण आनन्दरूपब्रह्म है यह श्रुति सिद्ध हे ॥५॥ 


ब्रह्मानन्दे अद्वेतनन्दप्रकरणभ 


( वरई ) 


आनन्दस्य स्वाभिमतं जगदुपादानत्वं वक्तुं तदवान्तरभेदमाह-- 


उपादानं त्रिधा भिन्नं विर्वात परिणामि च । 
आरम्भकं च तत्रान्त्यौ न निरंशेऽवकाशिनौ ।।६॥। 
अन्वय :-उपादानं त्रिधा भिन्नं विवर्ति परिणामि च आरम्भकं च तत्र अन्त्यौ निरंशे 
अवकाशिनौ न । 
“उपादानमिति’ : तत्र विवर्ते परिशेषयितुमितरी पक्षौ दूषयति-'तत्रेंति' अन्त्यो आरम्भपरिणाम- 
पक्षौ निरंशे निरवयवे वस्तुनि नावकाशिनौ अवकाशवन्तौ न भवतः ॥।६।। 


जिस कारण से घट की स्थिति और लय ये दोनों कुम्भकार के आश्रित कभी भी नहीं होते, 
इसलिए कुम्भकार घट का उपादान कारण नहीं है । किन्तु घट की स्थिति और लय ये दोनों मृत्तिकारूप 
आश्रय में प्रत्यक्षरूप से उपलब्ध होते हैं - इसी कारण मिट्टी घट का उपादान कारण है। ठीक है, किन्तु 
प्रकृत में कौन सा प्रयोजन सिद्ध हुआ । 

उत्तर देते हैं-जेसे घट का उपादान कारण मिट्टी है उती प्रकार आनन्दरूप ब्रह्म भी इस नाम 
रूपात्मक जगतु का उपादान कारण है इस विषय में हेतु देते हैं। जगत्‌ की स्थिति और लय दोनों का 
उपादान कारण आत्मानन्द ही है क्योंकि 'आनन्दाद्ध्येव' इत्यादि श्रुति वाक्य से आनन्दरूप ब्रह्म जगत्‌ के 
प्रति उपादान कारण सुना जाता है ॥५।॥। 


है अब आनन्द को अपने को इष्ट जगत्‌ का उपादान कहने के लिए उपादान के अवान्तर भेद को 
कहते हैं-- 


उपादान कारण तीन प्रकार का है, विवर्ती, परिणामी और आरम्भक इनमें जो अन्त के 
परिणाम आरम्भक हैं, वे दोनों निरवयव में ।हीं घट सकते हैं ॥६॥। 

विवर्ती, परिणामी और आरम्भक के भेद से उपादान कारण तीन प्रकार का है, इनमें से विवर्त 
उपादान कारण को छोड़कर अन्त के परिणाम आरम्भक हैं वे दोनों परिणामी और आरम्भकारणों में 
दोष यह है कि इन दोनों का निरंश निरवयव वस्तु (ब्रह्म) में अवकाश" नहीं होता है ॥६।। 


विशेष--१ ब्रह्मतत्त्व सतु-घन-चित्‌वन-आनन्दधत ठोस है ध्थवक्राश माया द्वारा प्रतीत होता है । 
आरम्भवाद को वेशेषिक (असत्‌ कायेवाद) नैयायिक माध्व वे मानते हैं । परिणामवाद 
को सांख्य (प्रक्रति का परिणाम) रामानुजादि ब्रह्म का परिणाम और वेदान्त विवतेवाद 
सत्‌, चित्‌, आनन्द ब्रह्म तत्त्व का विवते माया के द्वारा असत्‌-जड़ दुःखरूप से परिणाम- 
परिणाम दृष्टि में प्रपञ्च सत्यत्व सहित ब्रह्म का भान होता है । विवते दृष्टि में प्रपञ्च 
मिथ्यात्व सहित ब्रह्म का भान होता हे । पूर्ण दृष्टि में केवल ब्रह्म का भान होता है । 
विवत दृष्टि में प्रपञ्च सत्यत्वका अपवाद होने पर भी केवल ब्रह्मका भान नहीं होता, यह 
प्रपञ्च ब्रह्मापेक्षया विवर्त-मायापेक्षा परिणाम उपादान विषमसत्ता अन्यथा भाव विवते = 
रज्जु में सपे धारा माला भुछिद्र, उपादान समसत्ताक अन्यथाभाव परिणाम दूध का दही । 


श्री पश्चदशी मीमांसां 
( ३० ) 


तयोरनवकाशत्वमेव दशंयितुं तावदारम्भवादिनो मतमनुवदति-- 
आरम्भवादिनोऽन्यस्मादन्यस्योत्पत्तिमूिरे । 
तन्तोः पटस्य निष्पत्तेभिन्नो तन्तुपटो खलु ॥।७॥ 

अन्वय :-आरम्भवादिनः अन्यस्मात्‌ अन्यस्य उत्पत्ति ऊचिरे तन्तोः पटस्य निष्पत्तेः (दशेनात्‌) 
तन्तुपटौ खलु भिन्नो । 

'आरम्भेतिः। आरम्भवादिनो वेशेषिकादयः अन्यस्मात्कायपिक्षयाऽन्यस्मात्कारणादन्यस्य कारणा- 
पेक्षयाऽन्यस्य कार्येस्योत्पत्तिमूचिरे उवतवन्तः । कुत एवं वदन्तीत्य आह -'तन्तोरिति' । निष्पत्तेरुत्पत्तेदशेना 
दिति शेषः । एतावता कथं कार्यक्ारणभेदसिद्धिरित्यत आह--'भिच्ताविति'। विरुद्धपरिणामत्वाद्विरुद्धाथे- 
क्रियावत््वाच्चेति भावः ॥७॥ 

इदानीं परिणामस्वरूपमाह-- 

अवस्थान्तरतापत्तिरेकस्य परिणामिता । 
स्यातक्षीरं दघि मृत्‌ कुम्भः सुवणं कुण्डलं यथा ॥८॥। 
अन्वयः एकस्य अवस्थान्तरतापत्तिः परिणामिता स्यात्‌ यथा क्षीरं दधि मृतञ्रुम्भः सुवर्णं कुण्डलं । 

'अवस्थेति’ । एकस्येव वस्तुनः पूर्वावस्थात्यागपुरःसरमवस्थान्तरप्राप्तिः परिणाम इत्यर्थः । 
तमुदाहरति स्यादिति । यथा क्षीर-मृत्‌-सुवर्णादीनां क्षीरादिव्यवहारयोग्यतां परित्यज्य दध्यादिव्यवहार- 
योग्यतापत्तिः ।।८॥ 

उन दोनों का अट्टं त में अवकाश नहीं है यह दिखाने के लिए प्रथम आरम्भवादी के मत का 
अनुवाद करते हैं-- 

आरम्भवादी ने कार्य से सवेथा भिन्त कार्य की उत्पत्ति बतायी है, जैसे तन्तुओं से पट की उत्पत्ति 
होती है । जो कि तन्तु और पट दोनों निश्‍चय भिन्न-भिन्न है॥७॥ 

आरम्भवादी नेयायिक एव वैशेषिक माध्वलोग कार्य की अपेक्षा से भिन्न कारण से, कार्य की 
अपेक्षा से भिन्न कार्य का उत्पन्न होना माना है, क्यों ? ऐसा कहते हैं, तन्तुओं से वस्त्र की उत्पत्ति देखी 
जाती है, कार्य कारण भेद की सिद्धि में कारण दिखाते हैं. तन्तु रूप कारण और वस्त्ररूप कार्य ये दोनों 
परस्पर एक दूसरे से भिन्न-भिन्न हैं क्योंकि विरुद्ध परिणाम और विरुद्ध अर्थ क्रियाकारी होने के कारण वे 
और पट परस्पर एक दूसरे से भिन्न-भिन्न हैं ।।७।' 

अब परिणामवाद का स्वरूप दिखाते हैं-- 

एक वस्तु की अन्य अवस्था बदल जाना ही परिणाम कहलाता है जैसे दुग्ध से दधी मृत्तिका से 
घट और स्वणं से कुण्डल रूप हो जाता है ।।८।। 

एक ही वस्तु की पहली अवस्था त्याग पूर्वक दूधरी अवस्था की प्राप्ति परिणाम है । इस विषय 
में उदाहरण दिया जाता है । जैसे दुग्ध मृत्तिका और सुवर्णादि पदार्थ अपने पूवं रूप को छोड़कर दधि, घट, 
एव कुण्डलादि रूप में (विनिमय) बदल जाते हैं ।॥८॥ 


ब्रह्मावन्दे अद्वेतानन्दप्रक रणस्‌ 


( ८३१ ) 


इदानीं विवतंलक्षणमाह-- 


अवस्थान्तरभानं तु विवर्तो रज्जुसपंवत्‌ । 
निरंशेऽप्यस्त्यसौ व्योम्नि तलमालन्यकल्पनात्‌ ।॥।८॥ 


अन्वय :-अवस्थान्तरभानं तु रज्जुसर्पवत्‌ व्योम्नि तलमालिन्यकल्पनात्‌ निरंशेपि असौ अस्ति । 


'अवस्थान्तरेति’ । 'तु' शब्दोऽस्य पूर्वस्मात्पक्षद्वया द्वै लक्षण्यद्योतनार्थः । पूर्वावस्थामपरित्यञ्यैवाव- 
स्थान्तरभानं विवर्तः । तमुदाहरति - 'रज्ज्विति' । यथा रज्ञ्वात्मनाऽवस्थितस्थ॑व द्रव्यस्य सर्पात्मनाऽव- 
भासनं विवतेः । ननु विवर्तमानस्य रज्ज्वादेः सांशत्वदर्शना्तिरंशे सोऽपि न घटत इत्याशङ्कय, निरवयवे 
गगनादावपि तहशेनान्मै वमित्याह्‌ - 'निरंशे$पीति' । असौ व्रिवतः व्योम्नि तलत्वमधोमुखेन्द्रनीलकटाह- 
लुल्यत्व' मालिन्यं नीलवर्णंता तयोः कल्पनादाकाशस्व रूपान भिज्ञ रारोप्यमाणत्वादित्यर्थः ॥। दे।। 


अब विवतंवाद का लक्षण दिखाते हैं-- 


पूर्वं की अवस्था के त्याग किए बिना ही अन्य अवस्था की प्रतीति होना ही विवते कहलाता 
है जैसे रज्जु में सपं की प्रतीति होती है । वह निरंश अवयव शून्य है ओर लोग आकाश में भी अधोमुखता 
एव नींलवर्णंता की कल्पना कर लेते हैं ॥5॥। 


श्लोक में उद्धृत तु शब्द से पूर्व के आरम्भवाद तथा परिणामवाद से विवर्तवाद में वैलक्षण्य 
द्योतित होता है, इस विषय में उदाहरण देते हैं रज्जु रूप से अवस्थित वस्तु का सर्पं के रूप 
में अवभासन होता है और इसमें रज्जुत्व विद्यमान रहता है, विवतेमान रज्जु आदि का सावयव रूप होने 
के कारण वह निरवयव में भी क्या घट सकता है, यह बात नहीं है, क्योंकि निरवयव आकाश में भी होता 
है। वह्‌ विवतं आकाश में भी तल ओर मलिनता की कल्पना की जाती है । आकाश के स्वरूप को नहीं 
जानते अधोमुख नीलवर्णंकटाह के समान से युक्त देखते हैं 1 $॥ र 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( ८३२ ) 


फलितमाह-- 


ततो निरंश आनन्दे विवर्तो जगदिष्यताम्‌ । 
मायाशक्ति: कल्पिका स्यादैन्द्रजालिकशक्तिवत्‌ ।।१०॥। 


अन्वय : - ततः निरंश आनन्दे विवर्तं जगत्‌ ईष्यतां एऐन्द्रजालिकशक्ति 'वत्‌ माया शक्तिः 
कल्पिका स्यात्‌ । 


“तत इति' । ततो निरंशेऽपि विवर्त॑सम्भवाञ्जगन्निरंशे आनन्दे विवर्तः कल्पित इत्यङ्गीकार्य 
मित्यर्थः । नन्वद्वितीये आनन्दे जगत्कल्पनमनुपपन्तम्‌ कल्पनाहेतो रभावादित्याशङ्ख॒चाह -'मायेति’ । शक्तेः 
कल्पक्रत्व क्व दुष्टमित्यत आह ~ ऐन्द्रजालिकेति' । यथेन्द्रजालिकनिष्ठाया मणिमन्त्रादिरूपाया मायायाः 
शक्तेगन्धवेनगरादिकल्पक्रत्व तथेत्यर्थः ।१०॥ 


अब फलितां को कहते हैँ-- 


इसलिए गगन की तरह निरवयव आनन्दरूप ब्रह्म होने पर भी यह जगत्‌ उससे विवतं 
( कल्पित ) है ऐसा जानो ऐन्द्रजालिक के समान जगतु की कल्पना करने वाली माया शक्ति 


है ॥१०॥ 


अतः यह जगत्‌ निरत्रयव वस्तु ( ब्रह्म ) में भी कल्पित मान लेना चाहिए, अद्वितीय आनन्द 
में जगत्‌ की कल्पना कर लेना युक्ति-युक्त नहीं बंठता, क्योंकि कल्पना का हेतु इसमें कोई नहीं बनता है 
और है भी तो कहाँ देखा गया है उत्तर यह है कि जैसे ऐन्द्रजालिक शक्तिके समान मणिमन्त्रादिरूप 
माया शक्ति के द्वारा कल्पना के रूप में गन्धव नगरादि का निर्माण कर लेती है। वैसे ही अद्वितीय ब्रह्म की 


अनिवेचनीय माया शक्ति से इस जगतु का भी निर्माण हो जाता है ॥१०॥ 


ब्रह्मानन्दे अद्वेतानन्दप्रकरणम्‌ 


( ८5३३ ) 


नन्वानन्दात्मातिरिक्ताया मायाया अभ्युपगमे द्वैतापत्तिरित्याशङ्कच, तस्या अनिर्वंचनीयत्वेनानृततत्वं 
वक्तुमृत्तरत्र वक्ष्यमाणाया लौकिक्या अग्न्यादिशक्तेस्तावद्ध देनाभेदेन वा निर्वेक्त मशक्यत्वं दर्शयति 


शक्तिः शक्तात्पृथङ्‌ नास्ति तद्रद्दृष्टेने चाभिदा । 
प्रतिबन्धस्य हृष्टत्वाच्छक्त्यभावे तु कस्य सः ॥११॥ 


अन्वय : - शक्तिः शक्तात्‌ पृथक्‌ नास्ति तद्वत्‌ दृष्टेः अभिदा च न, प्रतिबन्धस्य दृष्टत्वात्‌ 
शक्त्यभावे तु सः कस्य । 

शक्तिरिति’ । शक्तिरग्त्यादिनिष्ठा स्फोटादिजनिका शक्तादग्न्यादिस्वभेदेनासत्त्वस्य दुष्टेदंर्शना- 
दग्न्यादिस्वरूपातिरेकेणानुपलभ्य मनत्वादित्यर्थः नाप्यर्न्यादिस्वरूपमेव शक्तिरित्याह “न चेति’ । अभिदा 
अभेदोऽपि नच नैव । तत्रापि हेतुमाह --'प्रतिबन्धस्येति' । मणिमन्त्रादिभिः शवितकार्यस्य स्फोटादेः प्रति- 
बन्धद्शनात्स्वूपातिर्क्ति शक्तिद्रष्टव्येत्यभिप्रायः । भवतु प्रतिबन्धदर्शनं शक्तेभेदोऽपि मा भूत्‌ को 
दोषस्तत्राह -*शवत्यभाव इति' । प्रत्यक्षसिद्वस्याग्त्यादिस्वरूपस्य प्रतिउन्धासंभवात्तद्वयतिरिक्तशक्त्य- 
नभ्युपगमे सति प्रतितरन्धोऽपि निविषयः स्यादित्यभिप्रायः ॥११॥ 


शंका--आनन्द रूप आत्मा से भिन्न माया को मानोगे तो द्वैत (द्वेतापत्ति) हो जावेगा यह शंका 
करके उस माया को अनिर्वचनीयत्ब रूप होने से अत्यन्त (मिथ्या) कहने के लिए आगे कही जाने वाली 
लौकिक अग्नि आदि की शक्ति से भेद अथवा अभेद पूर्वक निर्वेचन करने की अशक्यता दिखाते हैं-- 


शक्ति शक्तिमान से भिन्न (पृथक्‌) नहीं है. क्योंकि भिन्न देखने से नहीं आती है और अभिन्न 
भाव भी नहीं है क्योंकि प्रतिबन्धक के रूप में शक्ति भिन्ततया देखी जाती है शबित के न रहने पर तो फिर 
यह प्रतिबन्ध किसका हुआ है ।।११॥ 


अग्नि आदि में रहने वाली स्फोटादिजनिका शक्तिमान अग्नि आदि के स्वरूप से भिन्न नहीं 
है। इसी प्रकार अग्नि आदि स्वरूप से व्यतिरिक्त शक्ति का असत्त्व देखा गया है, इसलिए शक्ति-शवित- 
मान से भिन्न नहीं है और शक्तिमान से शक्ति की अभिन्नता भी नहीं है, इसमें कारण दिखाते हैं-शक्ति 
के स्फोटादि के मणिमन्त्रादियों से प्रतिबन्ध होता है। इसलिए अग्नि आदि के स्वरूप से पृथक की 
हुई देखनी चाहिए । यदि कहो प्रतिबन्ध भी दीखे और शक्ति भिन्न भी न हो तो क्या दोष है उत्तर देते 
हं-शक्ति के अभाव में प्रतिबन्ध किसका होगा अर्थात्‌ प्रत्यक्ष दीखते ,हए अग्नि आदि के स्वरूप तो 
प्रतिबन्ध असम्भव है । उस स्वरूप से भिन्न शक्ति न मानोगे तो प्रतिबन्ध किसक्रा होगा, इसलिए प्रति- 

बन्धक श क्ति मानना चाहिए ॥११॥ | 


फा? १०५ 


श्री पथ्म्वदशी मीमांसा 
( ८३४ ) 


तन्वती्द्रियायाः शक्तेः कथं प्रतिबन्धोऽवगन्तं शक्यत इत्याश ङ्कुःचाह्‌--- 
शक्तेः कार्यानुमेयत्वादकार्ये प्रतिबन्धनम्‌ । 
ज्वलतोऽनेरदाहे स्यान्मन्त्रादिप्रतिबन्धता ॥१२॥। 


अन्वय :- शक्तेः कार्यानुभेयत्वात्‌ अकार्ये प्रतिबन्धनम्‌ ज्वल तः अग्नेः अदाहे मन्त्रादिप्रतिवन्ध- 
ता स्यात्‌ । 

'शत्तेरिति' । अतीर्द्रियापि शक्तियंतः कार्यलिद्गगम्या अतः अकार्ये सत्यपि कार्यानुत्पत्तौ 
सत्यां प्रतिबन्धः, अवगम्यत इति शेषः । उक्तमर्थं दष्टान्तप्रदरशनेन स्पष्टयति-'ज्वलत इति'। 
लोके स्वरूपेण ज्वल तो$ग्ने: सकाशाद्वाहादिलक्षणे कायें अनुत्पद्यमाने सति मन्त्रादिप्रतिबन्धता मन्त्रादीनां 
शक्तिप्रतिबन्धकत्वं स्यादित्यर्थ: ॥१२॥ 


अतीन्द्रिय शक्ति का प्रतित्रन्ध केसे जाना जा सकता हे इसका उत्तर देते हैं - 


शक्ति अतोन्द्रिय होने से उसके कार्य से अनुमेय हैं इसलिए कारण के होते हुए भी कार्ये की 
उत्पत्ति न होने पर प्रतिबन्ध अवगत हो जाता है। जैसे प्रज्वलित अग्नि “से दाह न होने पर मन्त्रादि से 
शक्ति का प्रतिबन्ध मानना होगा । 


जबकि शक्ति अतीन्द्रिय है किन्तु वह उसके कार्य रूप लिङ्ग से अनुमान द्वारा जानने 
योग्य है इसलिए अकार्य कारण के होते हुए भी कार्य की उत्पत्ति न -होने पर प्रतिबन्ध का ज्ञान 
हो जाता है , उक्त अथ को दष्टान्त प्रदर्शन द्वारा स्पष्ट करते हैं। लोर में स्वरूप से प्रज्वलित हुई 
अग्नि से दाहादि लक्षण कार्य उत्पन्न न करने पर मन्त्रादिकों की दाहिका शक्ति का प्रतिबन्ध मानना 
पड़ता है ॥१२॥ 


श्रह्मानन्दे अद्वेतानन्दप्रकरणम्‌ 
( ८५३५ ) 


इत्थं लौकिकशक्तिं स्वरूपतः प्रमाणतश्चोपन्यस्य, इदानीं मायाशक्तिसदद्भावे 'ते ध्यानयोगा- 
नुगता अपश्यन्‌ देवात्मशक्तिं स्वगुणे निगूढाम्‌’ (श्वे० १।३) इति 'श्वेताश्तवरोपनिषद्वाक्यमर्यंतः पठति -- 
देवात्मर्शाक्तं स्वगुणेनिगूर्ळां मुनयोऽविदन्‌ । 
पराऽस्य शक्तिविविधा क्रियाज्ञानबलात्मिका ॥१३॥ 


अन्वयः मुनयः देवात्मशक्तिं स्वगुणेनिगूढां अविदन्‌ अस्य परा शक्तिः क्रियाज्ञानबलात्मिका 
विविधा । 


'देवात्मेति' । मुनयः कालस्वभावादिकारणवादेषु दोषदर्शनवन्तः जगत्कारणजिज्ञासया ध्यानयोग- 
मास्थिता अधिकारिणः देवात्मशक्तिं देवस्य द्योतमानस्य स्वप्रकाशचिदात्मनः प्रत्यगभिन्तस्य ब्रह्मणः शक्तिं 
मायाख्पां स्वग्ुणेः स्वकार्यं भूतेः स्थूलसूक्ष्मशरीरे निगूढां नितरां गुढामावृतामविन्दत्‌, साक्षात्कृतवन्त इत्यर्थः । 
तस्यामेवोपनिषदि स्थितं 'पराऽस्य शक्तिविविधकश्र यते स्वाभाविकी ज्ञानवलक्रिया च' (श्वे० ६।८) इति 
वाक्यान्तरमर्थतः पठति-'पराऽस्येति' । अस्थ ब्रह्मणः परा उत्कृष्टा जगत्कारणभूता शक्ति विविघा, 
श्रूयत इति वाक्यशेषः । 'विविधत्वमेवाह्‌- क्रियेति’ । क्रियाज्ञाने प्रसिद्धे, बलमिच्छाशक्तिः, ज्ञानक्रिया- 
शक्तिसाहचर्यात्‌ क्रियादिशक्तय आत्मा स्वरूपं यस्याः सा क्रियाज्ञानबलात्मिका ॥१३॥। 


इस प्रकार लौकिक शक्ति का स्वरूपतः ओर प्रमाणतः दिखाकर अब माया शक्ति के सद्भाव 

( होने में ) 'ते ध्यानयोगानुगता अपश्यन्‌ देवात्मशकितिं स्वगुणेनिगुढाम्‌' इस श्वेताश्वतर श्रुति का अर्थतः 
पाठ करते हैं 

भुनियों ने परमात्मा को माया शक्ति को अपने गुणों के द्वारा आवृत (छिपी) हुई जाना, इस प्रकार 


परमोत्कृष्ट माया शक्ति को क्रिया, ज्ञान और इच्छा के रूप में श्रुतियो ने अनेक प्रकार से कही है ॥१३॥ 
काल), स्वभाव, नियति यह इच्छाभूत और पुरुष ये कारणवादों में दोष दृष्टि करने वाले 
मुनि जनों ने जगत्‌ के कारण को जानने की इच्छा से ध्यान योग में स्थिति अधिकारी लोग देव की 
द्योतमान शक्ति स्वप्रकाश चैतन्य स्वरूप प्रत्यग्‌ अभिन्न परम ब्रह्म की माया शक्तिको हो अपने कार्य 
स्थल-सूक्ष्म शरीरों के द्वारा अनयन्त छिपी हुई जानी साक्षात्कार किया । पराऽस्य शक्ति विविधैव श्रयते 
इस श्रुति के अनुसार परम ब्रह्म की उत्कृष्ट जगत्‌ कारण भूत माया शक्ति अनेक प्रकार की है। वह 
क्रिया* ज्ञान ओर बल अर्यात्‌ इच्छा शक्तिरूप कहीं वह शक्ति क्रियारूप में कहीं वह ज्ञानरूप में तो कही 

वह इच्छा रूप में रहती है ॥१३॥ 

- विशेष १--काल ` सम्पूर्णं भूतों की ख्पान्तर प्राप्ति जो हेतु उसको कालस्वभाव - पदार्थों का नियत 
शक्ति का नाम स्वभाव जसे अग्नि का स्वभाव ऊष्णता है। नियत पुण्य पाप रूप जे 
अविषम कार्यं जिसका फल कभी विपरीत नहीं होता | यदच्छ्या = आकस्मिक घटना 
भूत आकाशादि ५ भूत । पुरुष विज्ञानात्मक कोशचिदाभास । 

२- क्रिया शक्ति प्रयत्न कृतितमोगगुणमहाकाली ज्ञानशक्तिसत््वगुणमहासरस्वती जानाति- 
इच्छा शक्ति शक्ति रजोगुण महालक्ष्मी इच्छति धनम्‌ । ये तीनों लिग शरीर में है 
प्राणमय कोश में क्रिया शक्तिमान काये रूप मनोमयं कोश में इच्छाशक्ति न कारण रू 
विज्ञानमय कोश में ज्ञान शक्तिमान्‌ कतृ रूप ये तीन कोश लिंग के अन्तर्गत हे । 


श्री पञ्चदशी मीमांसां 
( ८३६ ) 


इदं वाक्यद्वयं कुत्रत्यमित्यत आह -- 
इति वेदवचः प्राह वसिष्ठश्च तथाऽब्रवीत्‌ । 
सर्वशक्ति परं ब्रह्म नित्यमापूणमद्वयम्‌ ॥।१४॥ 
अन्वयः-इति वेदवचः प्राह तथा वसिष्ठश्व अन्नवीत्‌ सर्वशक्ति परं ब्रह्म तित्य अद्वयम्‌ अपूर्णम्‌ । 
इतीति' । केवलं मायाशक्तिः श्रृतिप्रसिद्धा, कितु स्मृतिशमिद्धाऽपीत्याह - ‘वसिष्ठ इति’ । यथा 
श्रतिविचित्रां मायाशक्तिमुक्तवती, वसिष्ठोऽपि तां तथोक्तत्रान्‌ । वासिष्ठाभिधे ग्रन्थ इति शेष । माया 
प्रतिपादकान्‌ वासिष्ठश्लोकानेव पठति -'सर्वेति’ । 'नित्यमापूर्णमद्दयः,' इति ब्रह्मणः पारमाथिक रूप- 
मुक्त, सवेशक्ति' इति तस्येव सोपाधिकं रूपस्‌ ॥।१४॥। 
ययोल्लसति शक्त्याऽसौ प्रकाशमधिगच्छति । 
चिच्छवितत्र ह्मणो राम ! शरीरेषूपलभ्यते ॥१५॥ 
अन्वयः-यया शवत्या असौ उल्लसति असौ प्रकाशमधिगच्छति हे राम ब्रह्माणः चिच्छक्तिः 
शरीरेषु उपलभ्यते । 
तत्परं ब्रह्म यदा यया मायाशक्त्योल्लसति विकसति, वित्रतेंत इत्यर्थः तदा तदाश्सावसौ शक्तिः 
प्रकाशमधिगच्छति अमित्रयति प्राप्तोति । इदानीं तामेत्राभित्यक्ति प्रपञ्चयति - चिच्छक्तिरिति’ द्वाभ्याम्‌ 
शरीरेषु देवतियंड_ मनुष्यादिलक्षणेषु चिच्छक्तिश्चेतनत्वव्यवह।र हेतुभूतोपलभ्यते दृश्यते ॥१५।। 


उक्त दोनों वाक्य कहाँ से उद्धत क्रिए गए हैं ? इस पर ब हते हैं ? 

इस प्रकार भेद के वचन से भी कहा है तथा वनिष्ठ मुनि ने स्त्रनिमित योग वासिष्ठ” में भी 
उस माया शक्ति का विवेचन किया है वह परमन्रह्म माया शक्ति से युक्‍त नित्य परिपूर्ण अद्वितीयरूप 
है ॥१४॥ 

वेद ने ही केवल माया-शक्ति का प्रतिपादन नहीं किया है, अपितु स्मृति ने भी माया शक्ति का 
विवेचन किया है, जेसे श्रुति ने विचित्र मायाशक्ति के विषय में कहा है वैसे ही योगतरसिष्ठ नामक ग्रन्थ 
में भी माया-शक्ति का प्रतिपादन किया गया है । 'परं ब्रह्म नित्यमावूर्णमद्वयं सर्वशवितः' अर्थात्‌ जो परम 
ब्रह्म नित्य परिपूर्ण और अद्वितीय स्वरूप है वह ब्रह्म का पारमाथिक रूप है और सर्वशवित युक्त ब्रह्म 
का सोपाधिक स्वरूप है ॥१४॥ 

हे राम, जिस माया शक्ति के द्वारा वह परमत्रह्मा उल्लसित होताहै और अभिव्यक्तरूप को 
प्राप्त होता है, देव मनुष्य तथा तिर्यगादि शरीरों में ब्रह्म की चिति शक्ति ही दष्टिगोचर होती है ॥१५॥ 

वह परमब्रह्यम जब माया शक्ति के द्वारा उल्लसित विकास रूप से विवर्त दशा को प्राप्त होता 
है तत्र वह माया शक्ति अभिव्यक्ति को प्राप्त होती हे. प्रकाश को प्राप्त होती अब उसी माया शक्ति 
की अभिव्यक्ति का विस्तारपूर्वक वर्णन करते हैं देव तिर्यग्‌ और मनुष्य शरीरों में परमब्रह्म की चिति 
शक्ति चेतनत्व व्यवहार का हेतु वह्‌ शक्ति ज्ञान शक्ति, इच्छाशक्ति और क्रियाशतित रूप में सर्वत्र देखी 
जाती है ॥१५॥ 


ब्रह्मानन्दे अद्देतानन्दप्रकरणम्‌ 


( ८२७ ) 


स्पन्दशक्तिश्च वातेषु दाढ्यंशक्तिस्तथोपले । 
द्रवशक्ति स्तथाम्भस्सु दाहशक्तिस्तथा5नले ॥।१६॥ 


अन्वय:--स्पन्दशक्तिश्‍च वातेषु तथा उपले दाढ्यंशक्तिः तथा अम्भःसु द्रवशक्ति: तथा अनले 
दाहशक्ति: । ४ 


स्पन्दशक्तिशचलनहेतुभूता प्रकाशमधिग युवत्याउन भिव्यवतदशाया मपि ब्रह्मणि जगत्सत्ता 
दर्शिता ॥१६॥ 
अनभिव्यक्तस्यापि सत्त्वे दृष्टान्तमाह-- 
शून्यशक्तिस्तथ[काशे नाशशक्तिविनाशिनि । 
यथाण्डे$न्तर्मह[सर्या जगदस्ति तथात्मनि ॥१७॥ 
अल्वय:--तथा आकाशे शुन्यशक्तिः विनाशिनि नाशशक्तिः यथा अण्डे अन्तः महासर्पः तथा 
आत्मनि जगत्‌ अस्ति । 
'यथाण्ड इति' ॥१७॥ 
विचित्रस्यापि तस्य सत्त्वे दृष्टान्तमाह-- 
फलपत्रलतापुष्प शाखाविटपमूलवान्‌ । 
ननु बीजे यथा वृक्षस्तथेदं ब्रह्मणि स्थितम्‌ ॥१८॥ 
अन्वयः-फलपत्रलतापुष्पशाखाविटपमुलवान्‌ बीजे यथा वृक्षाः ननु तथा 
स्थितम्‌ । 
"फलेति? ॥१८] 


इदं ब्रह्मणि 


वायुओं (पवन) में स्पन्दन शक्ति पत्थरों में दाढ्यं-शक्ति, जलों में द्रव शक्ति और अग्नि में दाह 
शक्ति रहती है ॥१६॥ 


स्पन्द शक्ति वायु में बहन-चलन की हेतु शक्ति अभिव्यक्तत होती है । इस कथन से अनभिव्यक्‍त 
दशा रहने पर भी ब्रह्म में जगत्‌ की सत्ता विद्यमान रहते हे, यह दिखाया है ॥१६॥ 
अनभिव्यक्तरूप में भी सत्ता रहती हे, इस विषय में दष्टान्त देते हैं-- 


आकाश में शुन्य शक्ति और विनाशशील वस्तु में नाश शक्ति रहती है । जैसे अण्डे के भीतर 
महासपं अनभिव्यक्त रहता है तथा आत्मा में नामरूपात्मक जगत्‌ रहता है ॥१७॥ 

विचित्र पदार्थ शक्ति भी उस सत्ता में रहते हैं इस विषय में दृष्टान्त देते हैं-- 

जिस प्रकार फल, पत्र, लता, पुष्प शाखा मूल ये सबसे युक्त है जिसमें यह वक्षबीज 


(माण) में है। उसी प्रकार यह चित्र विचित्र जगत्‌ भी परब्रह्म में अनभिव्यक्त रूप से अवस्थित 
रहता है ॥१८॥ 


श्री पञ्चदशो मीमांखा 
( ८२८ ) 


ननु सर्वासामपि शक्तीनां युगपदेवाभिव्यक्तिः कुतो न स्यादित्याशङ्कयाह--- 
क्वचित्‌ काश्चित्‌ कदाचिच्च तस्मादुद्यन्ति शक्तयः । 
देशकार्लाविचित्र त्वात्‌ क्षमातलादिव शालयः ॥१५॥ 


अन्वयः-तस्मात्‌शक्तयः क्वचित्‌ काश्चित्‌ कदाचिच्च उद्यन्ति देशकालविचित्रत्वात्‌ क्षमातलातु 


शालयः इव । 
क्वचिदिति’ । क्वचिहशविशेषे कदाचित्‌ कालविशेषे काश्चिच्छक्त्यादयस्तासामयुगपदभिव्यक्तौ 


दष्टान्तमाह-- क्ष्मातनादिति' । यथा भ्मिगतानां सबंषां बीजानां मध्ये देशविशेषे कालविशेषे च केषांचि- 
देव बीजानामङ कुरोत्पत्तिः न सर्वेषां तद्वदित्यर्थः ।।१६॥ 
इदानीं जगत: कल्पनामात्ररूपतां दशेयितुं तत्कल्पकस्य मनसो रूपं ताव हूर्शयति-- 
स आत्मा सवगो राम ! नित्योदितमहावपुः । 
यन्मनाङ्मननीं शक्ति धस्ते तन्मन उच्यते ।।२०॥ 
त्वयः- हे राम नित्योदितमहावपुः स सर्वगः आत्मा यत्‌ मनाक्‌ मननीं शक्ति धत्ते तन्मनः उच्यते 1 
“स इति’ । नित्योदितमहावपुः नित्यं सदा उदितं प्रकाशमानं महद्देशकालादिपरिच्छेदरहितं वपुः 
स्वरूपं यस्य स तथा यद्यस्मिन्काले मनाक्‌ ईषन्मननीं स्वप रावबोधनरूपां शक्तिं मायापरिणामरूपां धत्ते 
धारथति तत्तदा मन इत्युच्यते ।।२०॥। 


यदि शंका हो कि सम्पूर्ण शक्तियों की युगपत्‌ अभिव्यक्ति क्यों नहीं होती है ? इस पर कहते हैं-- 
देश और काल की विचित्रता के कारण किसी देश विशेष में और काल विशेष में शक्तियां उस 
परमात्मा से उत्पन्न होती है । जेसे भूमितल से बीजादि अनुकल जलवायु को प्राप्त होकर धान्यादि के 
रूप में उत्पन्न होते रहते हैं ॥१&।॥। 
किसी देश विशेष में तथा कालविशेष में शक्तियाँ एक साथ उत्पन्न नहीं होने में दृष्टान्त देते 
हैं-जैसे देश एवं काल के विचित्रता के कारण किसी देश विशेष में तथा किसी काल विशेष में कुछ 
शितया ऐसी अभिव्यक्त हो जाया करती है, जैसे भूमिगत बीजों की कहीं पर किसी काल विरष में ही 
घान्यादि के रूप में अंक्रुरंत्पत्ति हो जाती है एक साथ सभी की नहीं होती है । वैसे ही सभी शक्तियाँ 
युगपत्‌ नहीं होती है ॥१६॥ 
अव जगत्‌ की कल्पनामात्र ख्पता को दिखाने के लिए उनकी कल्पना करने वाले मन का 
स्वरूप सर्वप्रथम दिखाते हैं - 
हे राम ! सवंत्र गतिशील एवं नित्य प्रकाशवत्‌ वह आत्मा है जो थोड़ी सी भी स्वपर अवत्रोधन 
रूप माया शक्ति को कारण करता है, वह मन कहलाता हैँ ॥२०॥ 
विशेष १-प्रत्यगदशां विमोक्षायसंसाराय परादृशाम्‌-अपने परमार्थतत्व में दृष्टिमोक्ष वही 
अनात्मदष्टि संसार तत्त्वमसि तं संसारी नहीं है । न इसके पुत्र के त्वादिधमं वाला है 
तो कौन है सतु आतन्दरूप तँ ह्‌ । अविमयमोहुरूप ,वस्त्र के बन्धन से छड़ाया गया है । 


ब्रह्मानन्दे अद्वेतानन्दप्रकरणम्‌ 


( ८१५.) 


इदानीं कल्पनाप्रकारमाह-- 
आदो मनस्तदनुबन्धविमोक्षहृध्टी 
पश्चात्‌ प्रपञ्चरचना भुवनाभिधाना । 
इत्यादिका स्थितिरियं हि गता प्रतिष्ठा- 
माख्यायिका सुभग ! वालज नोदितेव ॥२१॥ 

अन्वय :--आदो सनः तदनुवन्धे जिमोश्नदृष्टी पश्चात्‌ भुवनाभिधाता प्रपञ्चरचना इत्यादिका 
इयं हि स्थितिः प्रतिष्ठां गता हे सुभग बालजनोदिता आख्यायिका इव (इदं जगत्‌) । 

'आदाविति’ । आदौ प्रथमं मननशक्त्यृल्लासेन मनो भवति, तदनु तदनन्तरं बन्धवि मोक्षदृष्टी 
बन्धविमोक्षकल्पने भवतः, पश्चादनन्तरं बन्धदृष्टावेव भुवनाभिधानं भूवनमित्यभिधानं रस्याः सा भुवना- 
भिघाना प्रपञ्चरचना प्रपञ्चस्य गिरिनगरीसरित्समूद्रादे रचना कल्पनं भवति इत्यादिका एवंप्रकारा इयं 
जगतः स्थितिः प्रतिष्ठां स्थैयंगता प्राप्ता । कल्पितस्यापि वास्तवत्वप्रतीतौ दृष्टान्तमाह ‘आख्यायिकेति’ । 
बालजनायोदिता उक्ता आख्यायिका कथा यथा वास्तवत्वब्रुद्धि गता तथेदं जगदित्यर्थः ॥२१॥ 


सदा उचित महावपु सदा सर्वैदा प्रकाणमान्‌ देश कालवस्तु से परिच्छेद रहित स्वरूप जिसका है, 
ऐसा वह सर्व व्यापक आत्मा जिस काल में किञ्चित्‌ मात्र में भी अपना स्वरूप दूसरे अनात्म स्वरूप 
अवबोधनरूप माया, परिणाम रूप शक्ति को धारण करता है उस काल में वह मन के नाम से पुकारा 
जाता है ॥२१॥ 


अब कल्पना के प्रकार को दिखाते हैं-- 


हे सुभग ! आरम्भ में मनन शक्ति के उल्लास से मन उत्पन्न होता है । फिर बन्ध और मोक्ष 
की कल्पना दृष्टि बनती है इसके पश्चान्‌ भुवन नाम आदि की रचना होती है ऐसी यह स्थिति प्रतिष्ठित 
होती है जैसे बालकों के प्रति कही हुई कथा हो ॥२१॥ 


सर्वं प्रथम शक्ति के उल्लास से मन होता है इसके पश्चात्‌ बन्ध और मोक्ष की कल्पना होती 

है, अनन्तर बन्ध दृष्टि में ही भवननाम की कल्पना कर ली जाती है, गिरि गुहा. सरिता, सागर, नगर 

की विविध प्रपञ्च से युक्त कल्पना कर ली जाती है । इस प्रकार से यह जगत्‌ की स्थिति प्राप्त हुई है 

कल्पित वस्तुओं में वास्तविकता की प्रतीति होने लगती है इस विषय में दष्टान्त देते हैं। जेसे बालकों के 

प्रति कही हुई कथा कहानी उनकी बुद्धि भे वास्तबिबता को प्राप्त हो जाती है उसी प्रकार यह जगत्‌ भी 
अज्ञेजनों की बुद्धि में सत्यरूप से बेठ जाती है ॥२१॥ 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( ८४० ) 


तामेव 'वासिष्ठस्थां' कथां कथयति - 
बालस्य हि विनोदाय घात्रो वक्ति शुभां कथाम्‌ । 
क्वचित्सन्ति महाबाहो ! राज पुत्रास्त्रयः शुभाः ॥२२॥ 
द्वौ न जातौ तथैकस्तु गर्भ एव न च स्थितः । 
वसन्ति ते घमंयुक्ता अत्यन्तासति पत्तने ॥२३॥ 
स्वकोयाच्छ्न्यनगरान्तिर्गत्य विमलाशयाः । 
गच्छन्तो गगने वृक्षान्दहृशु: फलशालिनः ॥२४॥ 
अविष्यन्तगरे तत्र राजपुत्रास्त्रयोऽपि ते । 
सुखमद्य स्थिताः पुत्र ! मृगयाव्यवहारिणः ॥॥२५॥ 
धात्र्येति कथिता राम ! बालकाख्यायिका शुभा । 
निश्चयं स ययौ बालो नविचारणया धिया ॥२६॥ 


अन्वयः-बालस्य विनोदाय हि धात्री शुभा कथां वक्ति है महावाहो क्वचितु शुभाः त्रयः 
राजपुत्राः सन्ति । 

द्वो न जातौ तया एकस्तु गर्भ एव च न स्थितः, घमं युक्ता ते अत्यन्तासति पत्तने वसन्ति । 

स्वकीयात्‌ शुन्यनगरात्‌ विमलाशया निर्गत्य गगने गच्छन्तो फलशालिनः वृक्षान्ददृशुः 1 

तत्र भविष्यत्‌ नगरे त्रयः अपि ते राजपुत्राः, हे पुत्र ! अद्य सुखं मृगया व्यवहारिणः स्थिताः । 

हे राम धात्र्या इति कथिता शुभा बालकाख्यायिका स बालः निविचारणया धिया निश्चयं ययौ । 

'बालस्येत्यादिना' ॥२२-२६॥ 


अब उसी योगवासिष्ठ की कथा को कहते हैं - 

हे महावाहो ! धाय कोई बालक के मनोरञ्जन के लिए कथा कहती है, किसी देश में तीन सुन्दर 
राजकुमार रहते हैं ।।२२॥ ८ जि 

उनमें से दो राजकुमारो का जन्म भी नहीं हुआ है और एक गर्भ में भी अभी नहीं आया है, वे 
तीनों राजकुमार तीनों कालों में भी नहीं है, ऐसे राजकुमार नगर में धर्मयुक्त होकर रहने लगे ॥२ ३॥ 

उन विमल चित्त वाले राजकुमारों ने अपने उस मिथ्या नगर में से निकलकर मागं में चलते 
ड में फलों से लदे हुए वक्षों को देखा ॥२४॥ 
fF ह नः की ला उस भविष्य नगर में आखेट करते हुए सुखपूर्वेक रहने लगे :।२५। 

हे राम ! इस प्रकार धात्री (माता) ने बालकों के लिए बड़ी अच्छी कथा कही । वहू बालक 
विचार शून्य बुद्धि से सच मान लिया ॥२६॥ 


ब्रह्मानन्दे अद्वेतानन्दप्रक रणम्‌ 


( ८४१ ) 


दुष्टान्तसिद्धमर्थ ' दार्ष्टान्तिके योजयति 
इयं संसाररचना विचारोज्झितचेतसाम्‌ । 
बाल काख्यायिकेवेत्यमवस्थितिमुपागता ॥२७॥। 
अन्वयः-- इयं संसाररचना विचारोज्झितचेतसाम्‌ बालकाख्यायिका इव इत्थं अवस्थिति उपागता । 
'इयमिति’ ॥२७॥ 
वसिष्ठोक्तमुपसंहरति~ 
इत्यादिभिरुपाख्या नेर्मायाशक्तेश्च विस्तरम्‌ । 
वसिष्ठः कथयामास सेव शक्तिर्निरूप्यते ॥२८॥। 
अन्वय : - इत्यादिभिः उपाख्यानेः मायाशक्तेश्च विस्तरम्‌ वसिष्ठः कथयामास सेव शवित: 
निरुप्यते । 


'इत्यादिभिरिति’ । एव मायासद्धावे प्रमाणमुपन्यस्य, तस्या अनिर्वंचनीयत्वं वक्तुं प्रतिजनीते-- 
“सेव शक्तिरिति’ ॥२८॥ 


अब दृष्टान्त के अथ को दाष्टान्तक म घटाते हैं-- 

यह संसार की सृष्टि प्रक्रिया भी विचारशून्य चित्त वालों के प्रति बालकों की कथा की भांति 
स्थिति को प्राप्त हुई ॥२७॥ 

वशिष्ठ मुनि ने इस प्रकार के आख्यानो द्वारा माया शक्ति का विस्तार पूर्वक विवेचन किया 
है । वही माया शक्ति का निरूपण किया जाता है ॥२८॥ iss का 

इस प्रकार माया शक्ति के सद्भाव होने में प्रमाण कह करके, अब उस माया-शक्ति के अनि- 
बंचनीयत्व की प्रातज्ञा.करते हैं कि.वही माया-शक्ति है.जिसका. आगे: निरूपण.किया जायेगा ॥२८।। 


फा० १० ६ 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( ५४० ) 


तामेव 'वासिष्ठस्थां' कथां कथयति - 
बालस्य हि विनोदाय घात्रो वक्ति शुभां कथाम्‌ । 
क्वचित्सन्ति महाडाहो ! राज पुत्रास्त्रयः शुभाः ॥२२॥ 
द्वौ न जातौ तथैकस्तु गर्भ एव न च स्थितः । 
वसन्ति ते घमंयुक्ता अत्यन्तासति पत्तने ॥२३॥ 
स्वकोयाच्छन्यनगरान्निर्गत्य विमलाशयाः । 
गच्छन्तो गगने वृक्षान्दहशुः फलशालिनः ॥२४॥ 
भविष्यच्तगरे तत्र राजपुत्रास्त्रयोऽपि ते । 
सुखमद्य स्थिताः पुत्र ! मृगयाव्यवहारिणः ॥२५॥ 
धात्र्येति कथिता राम ! बालकाख्यायिका शुभा । 
निश्चयं स ययौ बालो नविचारणया धिया ॥२६॥ 


अन्वयः-बालस्य विनोदाय हि धात्री शुभां कथां वक्ति है महावाहो क्वचितु शुभाः त्रयः 
राजपुत्राः सन्ति । 

द्वो न जातौ तथा एकस्तु गर्भ एव च न स्थितः, धमं युक्ता ते अत्यन्तासति पत्तने वसन्ति । 

स्वकीयात्‌ शून्यनगरात्‌ विमलाशया निर्गत्य गगने गच्छन्तो फलशालिनः वृक्षान्ददृशुः 1 

तत्र भविष्यत्‌ नगरे त्रयः अपि ते राजपुत्राः, हे पुत्र ! अद्य सुखं मृगया व्यवहारिणः स्थिताः । 

हे राम धात्र्या इति कथिता शुभा बालकाख्यायिका स बालः निर्विचारणया घिया निश्चयं ययौ । 

'बालस्येत्यादिना' ॥२२-२६॥ 


अब उसी योगवासिष्ठ की कथा को कहते हैं -- 

हे महावाहो ! धाय कोई बालक के मनोरञ्जन के लिए कथा कहती है, किसी देश में तीन सुन्दर 
राजकुमार रहते हैं ।।२२॥ 

उनमें से दो राजकुमारों का जन्म भौ नहीं हुआ है और एक गर्भे में भी अभी नहीं आया है, वे 
तीनों राजकुमार तीनों कालों में भी नहीं है, ऐसे राजकुमार नगर में धमंयुक्त होकर रहने लगे ॥२३॥ 

उन विमल चित्त वाले राजकुमारो ने अपने उस मिथ्या नगर में से निकलकर मार्ग में चलते 
हुए आकाश में फलों से लदे हुए वृक्षों को देखा ॥२४॥ है ु 

हे पुत्र ! वे तोनों राजकुमार उस भविष्य नगर में आखेट करते हुए सुखपूरवेक रहने लगे :1२५॥ 

हे राम ! इस प्रकार धात्री (माता) ने बालकों के लिए बड़ी अच्छी कथा कही। वहु बालक 
बिचार शून्य बुद्धि से सच मान लिया ॥२६॥। 


ब्रह्मानन्दे अद्वेतानन्दप्रकरणम्‌ 


( ८४१ ) 


दृष्टान्तसिद्धमथे दार्ष्टान्तिके योजयति-- 
इयं संसाररचना विचारोज्झितचेतसाम्‌ । 
बाल काख्यायिकेवेत्थमवस्थितिमुपागता ॥२७॥ 
अन्वयः-- इयं संसाररचना विचारोज्झितचेतसाम्‌ बालकाख्यायिका इव इत्यं अवस्थिति उपागता । 
"इयमिति ॥२७॥ 
वसिष्ठोक्तमुपसंहरति— 
इत्या दिभिरुराथ्यानेर्मायाशक्तेश्च विस्तरम्‌ । 
वसिष्ठः कथयामास सेव शक्तिर्निरूप्यते ॥२८॥। 
अन्वय : - इत्यादिभिः उपाख्यानैः मायाशक्तेश्च विस्तरम्‌ वसिष्ठः कथयामास सेव शबितिः 
निरुप्यते । 
इत्यादिभिरिति’ । एव मायासद्धभावे प्रमाणमृपन्यस्य, तस्या अनिवंचनीयत्वं वक्तुं प्रतिजनीते-- 
सैव शक्तिरिति’ ॥२८॥ 


अब दृष्टान्त के अथ को दाष्टान्तक मे घटाते हे-- 

यह संसार की सृष्टि प्रक्रिया भी विचारशून्य चित्त वालों के प्रति बालकों की कथा की भांति 
स्थिति को प्राप्त हुई ॥२७॥ 

वशिष्ठ मुनि ने इस प्रकार के आख्यानो द्वारा माया शक्ति का विस्तार पूव क विवेचन किया 
है । वही माया शक्ति का निरूपण किया जाता है ॥२८॥ क, FR 

इस प्रकार माया शक्ति के सद्भाव होने में प्रमाण कह करके, अब उस माया-शक्ति के अनि- 
बंचनीयत्व की प्रातज्ञा.करते हैं कि.वही माया-शक्ति-है.जिसका आगे: निड़पण किया जायेगा ।।२५।। 


फा० १० ष्‌ 


श्री पश्चदशी मीमाँसा 
( ७४२ ) 


कार्यादाश्रयतश्चेषा भवेच्छक्तिविलक्षणा । 
स्फोटाङ्गारौ दृश्यमानौ शक्तिस्तत्रानुमीयते ॥२६॥ 
अन्वय :- एषा कार्यात्‌ आश्रयतश्च विलक्षणा शक्तिः भवेत्‌ स्फोटाङ्गारौ दृश्यमानौ शक्तिः तत्र 
अनुमीयते । 
. .  कार्यादितिः । एषा मायाशवितः कार्यात्स्वकारयभूताज्जगत आश्रयतः स्वाश्रयाद्‌ब्रह्मणश्च विलक्षणा 
विपरीतम्वभाता भवेत्‌ । मायाशक्तेः कार्याश्रयतो वेलक्षण्यं दृष्टान्तेन स्पष्टयति-~'स्फोटाङ्गाराविति' । 
बह्ह्निगतशक्तेः कार्यरूपः स्फोटः आश्रयरूपोऽङ्गारश्च प्रत्यक्षगम्यौ, शक्तिस्तु कार्यानुमेया, अतस्ताभ्यां सा 
विलक्षणेत्य्थः ॥२६॥ 
उक्तन्यायं मृच्छक्तावपि योजयति - 
पृथुबुध्नोदराकारो घटः कार्योऽत्र मृत्तिका । 
शब्दादिभिः पञ्चगुणेयुक्ता शक्तिस्त्वतद्धिधा ।।३०॥ 
` अन्वय -- पृथुबुध्तोदराकारः अत्र मृत्तिका कार्य: घटः शब्दादिभिः पञ्चगुणैः युक्ता अतद्विधा 
लु शक्तिः । 
पृथबुध्नेति' । यः पृथुबुध्नोदराकारः पृथु स्थृलं बुध्नं वतु लमुदरं यस्य स पृथुबुध्नोदरः, तथाविध 
आकारो यस्य स पृथबुध्तोदराकारः, तादुक्‌ घटः कार्य: शब्दस्पर्शरूपरसगम्धाख्यपञ्चगुणोपेताः मृत्तिका 
आश्रयः शक्तिस्त्वतद्विधा उभयविलक्षणेत्यर्थः ॥ ३०॥ 


यह माया शक्ति अपने कार्यरूप जगत्‌ से अपने आश्रय से विलक्षण है, जेसे स्फोट और९अङ्गारों 
में प्रत्यक्ष दिखाई पडती है, इसमें विद्यमान शक्ति का अनुमान से ही ज्ञान होता है ॥२४॥ 

यह माया शक्ति अपने कार्य रूप जगत्‌ से और अपने आश्रय परमब्रह्म से विलक्षण“ विपरीत 
स्वभाव वाली हैं । माया शक्ति के अपने कार्य से तथा अपने आश्रय से विलक्षणता दृष्टान्त प्रदर्शन पूर्वक 
दिखाते हैं जसे वह्लिंगत शक्ति का काय स्फोट और आश्रय रूप अङ्गारों ये दोनों प्रत्यक्ष रूप से अवगत 
हो जाते हैं। शक्ति तो कार्य से अनुमित होती है। इसलिए वह कार्यं और आश्रय से विलक्षण 
शक्ति है ॥२८॥! 

उक्त शक्ति को मृत्तिका शक्ति में भी घटाते हैं 


कुछ स्थल आकारःप्रकार लिए हुए बीच में से मोटा घट कार्य है और इसमें शब्दादि पञ्चगुणो 
से युक्त मृत्तिका आश्रय है, किन्छु घटगत शक्ति तो उन दोनों से भिन्न ही है ।।३०॥। 
जो स्थल बतु ल आकार-प्रकार लिए हुए कुछ बड़ा सा पेट जिसका है ऐसा वह घट कार्य है 


और शब्द, स्पर्श, रूप. रस और गन्ध नामक पांच गुणों से युक्त मृत्तिका आश्रय है । किन्तु घट में पृथिवी 
आश्रय कारण रूप है ओर शक्ति और कार्य ओर आश्रय दोनों से विलक्षण है ॥३०॥] 


ब्रह्मावन्दै अद्देतावन्देप्रकरणमै 


( ८४३ ) 


` वैलक्षंण्यमेवाह-- 
न पृथ्वादिनं शब्दादिः शक्तावस्तु यथा तथा । 
अत एव ह्यचिन्त्येषा न निवैचनमहँति ॥३१॥ 


अन्वयः- यथा न पृथ्वादिः न शब्दादिः शक्तो अस्तु तथा अत एव एषा अचिन्त्या हि निवंचनं 
न अहेति । ir 

'न पृथ्वादिरिति’ । शक्तौ पृथृत्वादिकार्यधर्मो नास्ति, शाब्दादिकः आश्रयधर्मोऽपि न विद्यते, 
अतो विलक्षणेत्यर्थः ' तहि सा कीदृशीत्यत आह-'अस्त्विति’ । यथा तथेत्युक्तमेवार्थं स्यष्टयति-'अत एवेति 
यतः कार्यादाश्रयतश्च विलक्षणा अत एवेषा अचिन्त्या चिन्तितुमशक्या । ननु तहि अचिन्त्यत्वमेव तस्याः 
स्वरूपं स्यादित्याशङ्कयाह-- न निवंचनमिति’ । भेदेनाभेदेनाचिन्त्यत्वादिना वा येन केनापि रूपेण निर्वचने 
नाहँतीत्यर्थः ॥३१॥ 


अंब विलक्षणता को दिखाते हैं - 


— 


शक्ति में पृथृत्वादिक कार्य धर्म नहीं है तथा शब्दादिक आश्रय धर्म भी नहीं है । इसलिए-यह 
शक्ति अचिन्त्य ओर अनिर्वचनीय है ॥३१॥ 


शक्ति में पृथृत्वादिक कार्ये धर्म नहीं रहता है तथा णब्दादिक आश्रय धर्म नहीं है । इमीं कारण 
शक्ति विलक्षण है तो भी फिर बह शक्ति केसी है । जेसी है वसी ही स्पष्ट करते हैं । जब कि कार्ये ओर 
आश्रय से है । मन से भी चिन्तन करने योग्य नहीं है । अच्छा तो, वह शक्ति का स्वरूप अचिन्त्य ही 
सिद्ध हुआ ? उत्तर यह है कि भेद एवं अभेद से भी अचिन्त्य है अथवा अन्य किसी भी उपाय से निवेचने 
चहीं हो सकता है ॥३१॥ | ss 


शी पष्चेदशी मीमांसां 


( ८४४ ) 


वनु कांरणस्वरूपातिरिक्ता शवितयेद्यरित तहि कारणरवरूपमिव सा कुतो नावभारत 
इत्याशङ्घाइ--- 
कार्योत्पत्तेः पुरा शक्तिर्निगूढा मृद्यवस्थिता । 
कुलालादिसहायेन विकाराकारतां व्रजेत्‌ ॥३२॥ 
अन्वयः कार्योत्पत्तेः पुरा मृदि अवस्थिता निगूढा शक्ति: कुलालादिसहायेन विकाराकारतां 
व्रजेत्‌ । 
< 'कार्योत्पत्तेरिति’ । मूच्छबितर्घटादिकार्योतपरो: पूर्वं मृदि निगूढाऽवतिप्ठते, अतो नावभासत 
इत्यर्थं: । निगूढत्वे उपरिष्टादपि न तस्या अभिव्यक्तिः स्यादित्याशङ्खध, अनभिव्यवतस्यापि नवनीतादे- 
भेंथनादिनेव कुलालादिब्यापारेण तस्या अभिव्यक्तिः स्यादित्याह -'कुलालादीति'। 'आदि' शब्देन 
दण्डचक्रादयो गह्यन्ते ।। ३ २।। 


यदि कहो कारण स्वरूप से भिन्न शक्ति है तो कारण स्वरूप के समान वह क्‍यों नहीं अवभासित 
होती है, इस पर कहते हैं-- 


शक्ति घटादि कार्य उत्पत्ति से पूवं मृत्तिका में छिपी हुई रहती है । कुम्भकार एवं घट के 
निर्माण आदि में सहायक दण्ड चक्रादि के उपकरण से विकार के आकार को प्राप्त करती है ॥३२॥ 


मृत्तिका में अवस्थित घटोत्पत्ति की अनुकूल शत्रित घटादिरूप कार्य के उत्पन्न होने से पूर्व 

मृत्तिका में अवस्थित रही है। इसलिए वह शक्ति दृष्टिगोचर नहीं होती है । यदि छिपी रहती है तो 
तब तो बाद में भी उसकी अभिव्यक्ति नहीं होनी चाहिए ऐसी शंका कर सकते हैं कि वह शक्ति मन्मथ 
द्वारा नवनीत आदि की भाति कुम्भक्रारादि व्यापार से अभिश्यक्त हो जाती है श्लोक में उद्घृत आदि 
शब्द से दण्ड, चक्र, चीवरादि संग्रहीत है । कुम्भकार दण्ड, चक्र, चीवर आदि उपकरणों के द्वारा घटरूप 


काये के आकार को वह शक्ति प्राप्त कर लेती है ॥३२॥ 


"SS SR 
क 


श्रैह्वानन्दै अद्वैतानन्दप्रकरणम्‌ 


(०४५ ) 


ननु कारणातिरिक्तस्य शक्तिकायंस्य सत्त्वे कार्यकारणयोर्भेंदी न कुतोऽवभासत इत्याशङ्कध, 
भेदप्रती तिहेतो विचारस्या भा वा दित्याहू - 


पृथृत्वादिविकारान्तं स्पर्शादि चापि मृत्तिकाम्‌ । 
एकीकृत्य घटं प्राहविचारविकला जनाः ॥३३॥ 


अन्वयः पृथृत्वादिविकारान्तं स्पर्शादि मृत्तिकाम्‌ चापि एकोकृत्य विचार विकला जनाः 
घटं प्राहुः । 
'पृथुत्वादीति' । अविवेकिनो जनाः पृथुवुध्नत्वादिरूपं काये शब्दस्पर्शादिगुणरूपं कारणभूता 
मृत्तिकां चाविचारत एकीकृत्य घट इत्याचक्षते ॥३३॥। 
उक्तस्य घटव्यवहारस्याविचारमूलत्वं कुत इत्याशङ्क्याह -- 
कुलालव्यापृतेः पूर्वो यावानंश: स॒ नो घटः । 
पश्चात्त्‌ पृथुबुध्नादिमत्त्वे युक्ता हि कुम्भता ।।३४॥। 
अन्वयः- कुलाल व्यापृतेः पूर्वः यावान्‌ अश. नः सः घटः पश्चात्तु पृथुवृध्नादिमत्त्वे कुम्भता 
हि युक्ता । 
'कुलालेति' । कुलालव्यापारात्पूर्वभाविनो मृदंशस्याघटस्य घटत्वेन व्यवहाराविचारमूलत्वं 
तस्येति भावः। कस्य तहि घटत्वमित्यत आह - पश्चात्विति' । कुलालव्यापारानन्तरं भाविनः पृथुवुध्नो- 
दराकारस्यैव घटशब्दवाच्यत्वमृचितं, तदुत्पत्त्यनन्तरमेव घट' शब्दप्रयोगद्शेनादिति भावः ॥३४)। 


यदि कहो कि कारण से भिन्न शक्ति का कार्य मानोगे तो कार्य कारण का भेद क्यों प्रतीत नहीं 
होता ऐसी शंका पर कहते हैं कि भेद प्रतीति के हेतु विचार के अभाव होने से ही भेद नहीं भासता-- 


विचार शुन्य व्यक्ति .स्थूलत्वादिषुपका्यं को और स्पर्शादिगुणवाली कारणभूत मृत्तिका को 
एक पिण्डाकार कर घट समझ लेते हैं ॥३३॥ 


अविवेकी लोग पृथृत्व स्थूल आकार प्रकार वाले कार्य को ओर शब्द स्पर्शादिगुण वाली कारण- 
भूत मृत्तिका को अविचार से एक जान करके यह घट है ऐसा कहते हैं ॥ ३३॥ 


उक्त घट सम्बन्धी व्यवहार अविचार का जनक है, यह केसे हो सकता है इसका उत्तर देते हैं -- 

कुम्भकार के व्यापार से पहले जित? अंश मिट्टी का है वह घट नहीं है। किन्तु कुम्भकार के 
व्यापार के अनन्तर स्थूल वर्तुल उदर के आकार की घटरूपता कहना ठीक भी है ॥३४॥। 

कुम्भकार के व्यापार से पहले होने वाले मृत्तिका के अंश अघट के घटरूप व्यवहार होने से 
अविचार मूलक है । तब फिर घट किसका नाम है ? कुलाल के व्यापार के अनन्तर स्थूल वर्तुल उदराकार 
वाली बस्तु को ही घट शब्द से कहना उचित है । क्योकि उस आकार प्रकार की उत्पत्ति के पश्चात्‌ ही 
घट शब्द का प्रयोग करता हुआ देखा जाता है ॥३४॥ 


क्षी प्वदशी मीमीसा 
( ६४६ ) 


ननु पारमाथिकस्य घटस्यानिवेचनीयशबितकार्यत्वमयुवतमित्याशद्ध'्ध, घटस्यापि पारमाथिकत्व* 
मसिद्धमित्याह-- 
स घटो न सृदोभिन्नो वियोगे सत्यनीक्षणात्‌ । 
नाप्यभिन्नः पुरा पिण्डदशायामनवेक्षणात्‌ ॥३५॥ 
अन्वय:--स घट: मृदः भिन्नो न वियोगे सति अनीक्षणात्‌ नापि अभिन्नः पुरा पिण्डदशायां 
अनवेक्षणात्‌ । क 
'स घट इति' । घटो मृदः पृथक्कृत्य द्रष्टुमशक्यत्वान्न मृदो भिद्यते, नापि मृदेव, पिण्डावस्थाया- 
मनुपलभ्यमानत्वात्‌ ॥३५॥ 
अतः शक्तिवद निर्वचनीय एव घटः फलितार्थमाह 
अतोऽनिर्वंचनीयोऽयं शक्तिवत्तेन शक्तिजः । 
अव्यक्तत्वे शक्तिरुवता व्यक्तत्वे घटनामभृत्‌ ॥३६।। 
अन्वयः-अतः अयं अनिर्वंचनीयः शक्तिवत्‌ तेन शक्तिजः अव्यक्तत्वे शक्तिः उक्ता व्यक्तत्वे 
घटनामश्चृत्‌ । 


तेनेति’ ननु शक्ति-क्ारययोरुभयो रप्यनिवंचनीयत्वे शवितः कार्य चेति भेदव्यवहारः कुत इत्यत 
आह--'अव्यक्तत्व इति ॥३६॥ 


कदाचित कहो कि पारमार्थिक जो घट है वह अचिर्वचनीय शक्ति का कार्यत्व है। यह कथन 
अयुक्त है । ऐसी शंका करके घट की भी पारमाथिकता नहीं हो सकती इस प्रकर कहते हैं-- i 

वह घट मिट्टी से भिन्न नहीं है, क्योंकि उसको मृत्तिका से भिन्न करके कभी भी नहीं देखा 
जाता है और वह घट मृत्तिका से अभिन्न रूप भी नहीं है । क्योंकि वह घट पिण्डाकार अवस्था में उपलब्ध 
(प्राप्त नहीं) हो सकता है ॥।३५।। न 

घट मृत्तिका से पृथक्‌ करके देखना असम्भव है । इसलिए वह घट मृत्तिका से भिन्न भी नहीं 
है । क्योंकि वह मृत्तिका रूप भी नहीं है, मृतिका से अभिन्न भी नहीं है, क्योंकि वह घट पिण्डाकार 
अवस्था में दीखता भी नहीं ॥३५॥ 

इससे यह घट शक्ति के समान अनिर्वचनीयरूप है इस प्रकार फलितार्थ को कहते हैं-- 

शक्ति के समान अनिवेचनीय यह्‌ घट है इसलिए घटशक्ति से उत्पन्न हुआ कार्य है । जत्र घट. 
अव्यक्त रूप में रहता है तब वह शक्ति रूप कहाँ है और व्यक्त रूप में घट संज्ञासे पुकारा,जाता है ॥३६॥ 

शक्ति के समान यह घट अनिर्वचनीय है । पारमाथिक नहीं है । इसी कारण शक्ति का कायं 
घट हो सकता है । अतः अनिर्वचनीय होने से अनिर्वचतीय शक्ति से पैदा हुआ होने पर यह शक्ति है यह. 
कार्य है इस प्रकार का भेद व्यवहार क्यों होता है? उत्तर यह हे कि अव्यक्तरूप में शक्ति कहल।ता है 
ओर व्यक्तरूप में घटरूप कार्य कहलाता है यही इन दोनों में भेद है ॥३६॥ 


ब्रह्मानन्दे अद्वैतानन्दप्रकरणम्‌ 


( पु ) 


पूर्वंमनभिव्यक्ता मायाशक्तिः पश्चादभिव्यज्यत इत्येतन्न प्रसिद्ध मायास्वरूपं लभ्यत 
इत्याशङ्कूघाह 
ऐन्द्रजालिकनिष्ठापि माया न व्यज्यते पुरा । 
पश्चाद्गन्धर्वसेनादिरूपेण व्यवितमाप्तुयात्‌ ॥1३७।। 
अन्वयः पुरा ऐन्द्रजालिकनिष्ठापि माया न व्यज्यते पश्चात्‌ गन्धवसेनादिरूपेण व्यक्तिं 
आप्नुयात्‌ । 
'ऐन्द्रजालिकेति' । पुरा मणिमन्त्रादिप्रयोगात्‌ पूर्वम्‌ ॥३७॥ 
शक्तिकायंस्य घटादेरनृतत्वं शक्त्याधारस्य मृदादेः सत्यत्वत्मियेत 'च्छ.न्दोग्य' श्रृतावप्यभिहि- 
तमित्याह-- 
एवं मायामयत्वेन विकारस्यानृतात्मताम्‌ । 
विकाराधारमृद्वस्तुसत्यत्व॑ चाब्रवीच्छ ति ॥।३८॥ 
अन्वय:-- एवं मायामयत्वेन विकारस्य अनृतात्मतां विकाराधारमृद्रस्तुसत्यत्वं श्रुतिः च अब्रवीत्‌ । 
“एवमिति? । मायामयत्वेन मायाकायेत्वेच विकारस्य कार्यरूपस्य घटादेरनृतात्मतां मिथ्यात्वं 
विकाराणां घटादीनामाधारभूताया मृदः सत्यत्वं वाचारम्भणं’ विकारो नामधेयं मृत्तिकेत्येव सत्यम्‌ 
(छा? ६।१।४) इत्यादिश्रुतिरुक्तवतीत्यर्थः ३८॥ 


यदि शंका करो कि पूर्वे में अप्रकट शक्तिमाया पीछे से अभिब्यक्त होती है। इस कथन से लोक 
प्रसिद्ध माया का स्वरूप कहीं भी प्रकट नहीं होता । ऐसी शंका कर उत्तर देते हैं-- 

ऐन्द्रजालिक में रहने वाली माया मणिमन्त्रादि के पुर्वं जो अनभिव्यक्त रूप ही रहती है, काये 
से पूर्वे अप्रकट रहती है बाद में गन्धर्व नगर सेना आदि कार्य के रूप में ब्यक्त (प्रकट) हो जाती है ।।३७॥ 


शक्ति का घटरूप कार्ये अनित्य है और शक्ति का आधार मृत्तिकादि सत्य है । इस विषय में 
छान्दोग्य श्रति प्रमाणित है--- 


इस प्रकर माया शक्ति का कार्य होने से घटादि कार्यो को मिथ्या और घटादि कार्यो की आधार 
भूति मृत्तिका को सत्य, श्रृंति ने कहा -है ॥ ३८॥ 


मायामय यह सम्पूर्णं कार्य होने से घटादि कार्य विकार युक्त है इसलिए मिथ्या है तथा विकार 
वाले घटादि कार्यों की आधारभूत मृत्तिका कारण होने से सत्य है। 'वाचारम्भणं विकारो नामध्वेयं 
मृत्तिकेत्येव सत्यम्‌' छान्दोग्य श्रुति में कहा है कि वाणी से कहे जाने योग्य विकार युवत ही सब घटादि 
कायं है । इसलिए उसका कारण मिट्टी ही केवल सत्य. है ॥३८॥ | 1 


श्री पञचदशी मीमांसा 


( ८४८५ ) 


इदानीं 'वाचारम्भणम्‌' (छ० ६।१।४) इत्याद्युदाहृत वाक्यमथंतः पठति 


वाङ्निष्पाद्यं नाममात्रं विकारो नास्य सत्यता । 
स्पर्शादिगुणयुक्ता तु सत्या केवलमृत्तिका ॥३८॥ 
अन्वयः-वाङ निष्पाद्यं नाममात्रं विकारः अस्य सत्यता न स्पर्शादिगुणयुक्ता तु केवल 
मृत्तिका सत्या । 
“वाङ निष्पाद्यमिति’ । वागिन्द्रियेणोच्चायं' नाममात्रं नामेवास्य घटादेने सत्यता न नामातिरेकेण 
पारमार्थिकं रूपमस्ति, कि तु तदाधारभूता मृदेव सत्येत्यर्थः ॥ ३८॥ 
शक्तितत्कार्ययोरनृतत्वे तदाधारस्य सत्यत्वे च कारणमाह 
व्यक्ताव्यक्ते तदाधार इति त्रिष्वाद्ययोद्व॑योः । 
पर्यायः कालभेदेन तृतीयस्त्वनुगच्छति ॥४०॥ 
अन्वयः - व्यक्त |व्यक्ते तदाधारः इति त्रिषु द्योः आद्ययोः कालभेदेन पर्यायः तृतीयस्तु अनुगच्छति । 
“्यक्तेति' । व्यक्तो घटादिलक्षणः कार्यः अव्यक्ता तत्कारणभूता शक्तिः, ते व्यक्ताव्यक्ते, तदाधा- 
रध्तयोराधारभूता मृत्तिका, इत्येतेषु त्रिषु मध्ये आद्ययोः प्रथमोह्द्ष्टयो द्वयोः कार्ये शक्त्योः सम्बन्धिनौ यौ 
काली तयोमेंदेन भेदस्य त्रिद्यमानत्वात्पर्यायः क्रमेण भवनम्‌, तृतीयस्तदुभयाधारस्तु मृदादिरनुगच्छति, 
उभयत्रानुवतेते । अयंभावः - शक्तिकार्ययोः कादाचित्कत्वादनृतत्वम्‌, आधारस्य तु कालत्रयानुगामित्वा- 
त्सत्यत्वमिति ॥४०॥ 


अब 'वाचारम्भणम्‌' इत्यादि उदाहृत श्रुति वाक्य का अर्थंतः पाठ करते हैं -- 

वाणी से उच्चारण करने योग्य शब्द मात्र ही घटादि कार्य का स्वरूप माना जाता है। इसकी 
सत्यता पारभाथिक सत्य नहीं है. किन्तु स्पर्शादि गुणों से युक्त मात्र घटादि कार्यं की आधारख्प मृत्तिका 
ही सत्य पारमाथिक मानी जाती है ॥।३ दे।। 

वागिन्द्रिय से बोले जानने योग्य घटरूप विकार मात्र शब्दरूप ही है। इसका घटादि नाम ही 
नाम है परमार्थ में घटादि कार्य सत्य नहीं है । क्योंकि नाम से भिन्न इसका कोई पारमार्थिक रूप नहीं है । 
किन्तु उस घटादि का आधारभूत मृत्तिका ही सत्य है ॥३४॥ FT 


शक्ति और उसके कार्य मिथ्यात्व होने में उसके आधार के सत्यत्व में हेतु देते हैं-- 


-व्यक्त अव्यक्त और इन दोनों का आधार इन तीनों के;मध्य 'में आद्य दो काल के भेद से 
पर्याय = क्रमिक है, तृतीय मृत्तिका तीनों काल में अनुगत रहने: से सत्य-कहूलाती हैः।॥४०॥ 


ब्रह्मानन्दे अद्वैतावन्दप्रकरणम्‌ 


( ८४६ ) 


इदानीं विकारस्येवासत्यत्वे हेतुत्रयमाह-- 


निस्तत्त्वं भासमानं च व्यक्तमुत्पत्तिनाशभाक्‌ । 
तदुत्पत्तौ तस्य नाम वाचा निष्पाद्यते नृभिः ।।४१॥ 


अन्वय:--निस्तत्त्वं भासामानं च व्यक्तं उत्पत्तिनाशभाक्‌ तदुत्पत्तौ नृभिः वाचा तस्य नाम 
निष्पाद्यते । 


£ 


'निस्तत्त्वमिति’ । व्यक्तं व्यक्त’ शब्दवाच्यं घटादिकार्यं स्वरूपेणासदेवाबभासते, तथोत्पत्ति- 
विनाशवदूपलभ्यते, उत्पत्त्यनन्तरं वागिन्द्रियजन्यनामात्मकत्वेन व्यवह्वियते च ॥४१॥ 


व्यक्त घटादि लक्षण कार्य है, अत्र्यक्त उसकी कारणभूत शक्ति है । व्यक्त ओर अब्यक्त 
इन दोनों का आधारभूत मृत्तिका है । इस प्रकार इन तीनों के बीच में प्रथम दोनों का कार्यं ओर शक्ति 
का सम्बन्धी जो अतीत काल एवं वर्तमान काल है! उन कालों के भेद से शक्ति ओर कायं के भेद 
उपस्थित होने के कारण क्रम रहता है । शक्ति और कार्य के आधारभूत तृतीयपदार्थं मृत्तिका शक्ति 
और कार्य इन दोनों में अनुस्यूत रहती है । इसलिए मृत्तिका ही सत्य है। आशय यह है कि शक्ति और 
कार्य दोनों कादाचित्क होने के कारण .अनित्य है जो उन दोनो का आधारभूत मृत्तिका तीनों कालों में 
अनुगत रहने से सत्य है ॥४० 


अब विकार के मिथ्या होने में तीन हेतु देते हैं -- 


ब्यक्त वस्तु निस्तत्त्व होने पर भी भासती है उत्पत्ति एवं विनाशशील देखने में आती है। 
उसकी उत्पत्ति के पश्चात्‌ मनुष्यों के द्वार! वाणी से ब्यवहार क्रिया जाता है।।४१॥ 


व्यक्तं - व्यक्त शब्द का वाच्य घटादि कार्य स्वरूप से मिथ्या होता हुआ भी प्रतीत होता है तथा 
उत्पत्ति और विनाशशील भासता है। उत्पत्ति के अनन्तर लोग वागिन्द्रिय जन्य घट इत्यादि नाम से 
पुकारते हूँ ॥४१॥ 


फा० १०७ 


श्री पष्स्चदशी मीमासा 
( cio ) 


व्यक्ते नष्टेऽपि नामेतन्नृवकत्रेष्वनुवंतते । 
तेन नाम्ना निरूप्यत्वा द्व्यक्तं तद्रूप मुच्यते ॥४२॥ 
अन्वयः ब्यक्ते नष्टेऽपि एतन्‌ नृवम्त्रेषु नाम अनुवर्तते तेन नाम्ना निरूप्यत्वात्‌ व्यक्तं 
तद्रूपं उच्यते । 
व्यक्त इति’ । व्यक्ते कायेस्वरूपे नष्टेऽपि एतत्कार्यादभिन्नं नाम नृवकत्रेषु नृणां शब्दप्रयोकठृणां 
मनुष्याणां वदनेष्वनुवतंते । ततः कि तत्राह - 'तेनेति' । व्यक्तं कार्यं तेन वाचा व्यवह्ियमाणेन नाम्ना 
शब्देन निरुप्यत्वाद्द्र्वाह्लयमाणत्वात्तद्र पं तस्य नाम्नो रूपमेव रूपं यस्य तत्तथा नामात्मकमुच्यत इत्यर्थः । 
अयं भावः विमतो घटः घटशब्दात्मको भवितुमहति, 'घट'शब्देन व्यवह्वियमाणत्वात्‌ घटशब्द- 
वदिति ॥४२॥ 


-तथा--- 


व्यक्त वस्तु के विनष्ट हो जाने पर उसका यह कार्य से भिन्न नाम=शब्द, लोगों के मुख 
में रह जाता है वह व्यक्त वस्तु उसी नाम से निरुप्यमाण होने के कारण नामात्मक कहलाती है ॥४२॥ 


कार्यरूप व्यक्त पदार्थ के विनष्ट हो जाने पर भी यह कार्ये से अभिन्न नाम शब्दों के प्रयोग करने 
वाले मनुष्यों के मुख में यह घटशब्द वर्तता रहता है । इससे क्या होने वाला है। 


उत्तर- यह है कि व्यक्त 'काये उसी नाम से वाणी द्वारा व्यवहार करने योग्य नाम से 
शव्द से निरूपण करने योग्य होने के कारण नाम के ही रूप वाला नामात्म कहा जाता है आशय यह है 
कि विवाद का विषय घट पद घट शब्दात्मक हो सकता है । घट शब्द व्यवह्लियमाण होने के कारण घट- 
शब्द की भाँति ॥४२॥ । 


बह्यानन्दे अद्वैतावन्दप्रकरंणंम्‌ 


( ०५१ ) 


एवं हेतुत्रयं प्रसाध्य, इदानीमनुमानरचनाप्रकारं सूचयति -- 


निस्तत्त्वत्वा द्विना शित्वाद्वाचा रम्भणनामतः । 
व्यक्तस्य न तु तद्र पं सत्यं किचिन्मृदादिवत्‌ ।।४३॥ 


अन्वय :-निस्तत्त्वात्‌ विनाशित्वात्‌ वाचारम्भणनामतः व्यक्तस्य तु किचित्‌ मृदादिवत्‌ सत्यं 
तद्रूपं न। 


'निस्तत्त्वत्वादिति' । व्यक्तस्य घटादिरूपस्य कार्यस्य यत्पृथुबुध्नोदराकारं रूपमस्ति, तत्किचित्कि- 
मपि सत्यं न भवति, निस्तत्त्वत्वान्तिगंतं तत्त्वं वास्तवरूपं यस्माततन्तिस्तत्त्वं, तस्य भावो निस्तत्त्वत्वं, 
तस्मात्तथा विनाशित्वान्मृदि सत्यामेव विनाशप्रतियोगित्वात्‌ वाचारम्भणनामतः वागिन्द्रियजन्यशब्द- 
मात्रात्मकत्वात्त्रिष्वपि हेतुषु मृद्वदिति वैधर्म्यदुष्टान्तः । अत्रेवं प्रयोगः-घटादिरूपः कार्यः असत्यो भवितुः 
महति, निस्तत्त्वत्वात्‌ यदसत्यं न भवति न तन्निस्तत्त्वं, यथा घटाद्युपादानं मृदिति केवलव्यतिरेकी एव- 
मितरहेतुद्वयेऽपि योजनीयम्‌ ।।४३॥ 


इस प्रकार तीनों हेतुओं को दिखाकर अब अनुमान रचना के प्रकार से सूचित करते हैं-- 


व्यक्त रूप कार्ये घट के पृथृत्वादि आकार रूप हे, वह मृत्तिका की भांति सत्य नहीं है । क्योंकि 
वह निस्तत्व है और विनाशशील है तथा कथन मात्र है ॥४३॥ 


व्यक्त घटादिरूप कार्य का जो प्रथुबुध्नोदर आकार रूप है, वह थोड़ा सा भी सत्य नहीं होता 
है । जिस तत्त्व का पारमार्थिक रूप निकल गया है, वह निस्तत्त्व रूप है! यदि वह रूप मिथ्या न होता 
तो जेसे मृत्तिका आदि निस्तत्व नहीं है, विनाशशील नहीं है और केवल शब्द मात्र नहीं, ठीक इसी प्रकार 
यह भी होता । अनुमान का प्रकार यह है कि घटादि कार्य मिथ्या हो सकता है। क्योंकि निस्तत्त्व है जो 
असत्य नहीं होता है । वह निस्तत्व भी नहीं होता है, जसे घटादि कार्य की उपादान कारण मृत्तिका यह 
केवल व्यतिरेकी अनुमान है घटादि कायं मिथ्या हो सकता है । विताशशील होने के कारण जो मिथ्या 
नहीं होता वह विनाशी भी नहीं होता है । जेसा कि मृत्तिक्रा घटादि कार्य मिथ्या हो सकता है, वागी से 
उत्पन्न हुए शब्द मात्र स्वभाव से युक्त होने के कारण वह्‌ मिथ्या नहीं होता, वह्‌ वाणी से उत्पन्न हुए शब्द 
मात्र स्वभाव वाला भी नहीं होता है जैसे माकाश ॥४३॥ 


श्री पश्चदशी मीमांसां 


(रे) 


एवं विकारस्यासत्यत्वमुपपाद्य, इदानीं तदधिष्ठानरूपाया मृदः सत्यत्वमुपपादयति-- 
व्यक्तकाले ततः पुर्वंपूध्वसप्येकरूपभाक्‌ । 
सतत्त्वमविनाशं च सत्यं मृदृस्तु कथ्यते ॥४४1॥ 
अन्वय: - व्यक्तकाले ततः पूर्वं ऊध्वं अपि एकरूपभाक्‌ सतत्त्वमविनाशं च भ्रृद्धस्तु सत्यं कथ्यते । 
'व्यक्तेति’ । व्यक्तकाले स्थितिकाले तत: पूर्वे व्यक्तोत्पतो:, अध्वंमपि व्यक्‍तविनाशोत्तरकाले$पि 
एकरूपभाक एकाकारं सतत्वं तत्त्वेत वास्तवरूपेण सह्‌ वर्तत इति सतस्वम्‌ अविनाशं विकारेण सह नाश 
रहितं यन्मृद्वस्तु तत्सत्यमिति कथ्यते । अत्रेदमनुमानम्‌ दिमतं मृद्वस्तु सत्यं भवितुमहँति सतत्त्वत्वात्‌, आत्म 
वदित्यादि योज्यम्‌ ॥४४।। 
ननु घटादे: कार्यजातस्यासत्यत्वे तस्यानोपितरजतादेरिबाधिष्ठानज्ञानेन निवत्येता स्यादिति शङ्कुते-- 
व्यक्तं घटो विका रश्चेत्येतेनामभिरीरितः । 
अर्थश्चेदनृतः कस्मान्न मृद्बोधे निवतते ।।४५।। 
अन्वय :- व्यक्तं घटः विकारश्च इति एतैः नामभिः ईरितः अर्थश्चेत्‌ अनृतः मृद्बोधे कस्मात्‌ 
न निवतंते । 
'व्यक्तमिति’ । व्यक्तमित्यादिभिस्त्रिभिः शब्दैरभिधीयमानो योऽथः कार्यरूपस्तस्य कारणाति- 
रेकेणासत्त्वेऽङ्गी क्रियमाणे मृल्लक्षणकारणस्य ज्ञाने कि न तन्निवृत्तिः स्यादित्यर्थः ॥ ४५॥ 


इस प्रकार विकार के मिथ्यात्व का उपपादन (कहकर, करके अब अधिष्ठान रूप मृत्तिका की 
सत्यता का प्रतिपादन करते हैं-- 

घट रूप कार्य के व्यक्त काल में और उत्पत्ति के पूर्व अवस्था में तथा कार्य के विनष्ट हो जाने 
पर भी एक सी पारमार्थिक तथा सत्य रूप से मृत्तिका ही रहती है यह कहा जाता है ॥४४॥ 

व्यक्त काल में घटरूप कार्य के स्थितिकाल में ओर कार्योत्पत्ति की पूर्वावस्था में ब्यक्त पदार्थ के 
विनाश के पश्चात्‌ उत्तरकाल में भी एकाकार वास्तविक स्वभाव से युक्त तथा अविनाश विकार के साथ 
नष्ट न होने वाली विनाश रहित जो मृत्तिका वस्तु वह सत्य हे यह कहा जाता :है। इस विषय में अनुमान 
प्रकार यह है कि विवाद का विषय मृत्तिका पदार्थ सत्य है ।क्योंकि वह सतत्त्वरूप है आत्म वस्तु 
की भाँति ।।४४॥ 

घटादि कार्य वर्ग (समूह) को असत्‌ रूप होने पर उसमें आरोपित रजतादि की भाँति अघिष्ठात 
के ज्ञान से निवृत्ति होगी इस प्रकार शंका करके -- 

व्यक्त (प्रकट) और विकार इन तीनों शब्दों द्वारा कहा हुआ यदि कार्यरूप अर्थ मिथ्या है तो 
मृत्तिकारूपी कारण के ज्ञान हो जाने पर उनकी निवृत्ति क्यों नहीं होती ॥४५॥ 

व्यक्त इत्यादि शब्दों से कहा जाने वाला जो कार्यल्प अर्थ है वह यदि कारण से भिन्त मिथ्यात्व 
रूप अङ्गीकार किया जाय तो मृत्तिकारूप कारण के ज्ञान हो जाने पर यहु अर्थ क्यों नहीं निवृत्ति हो 
जाता है ॥४५॥ | उह 


ब्रह्मानन्दे अद्वैतानन्दप्रकरणम्‌ 


( ८५३ ) 


इष्टापत्तिरिति परिहरति-- 


निवृत्त एव यस्मात्ते तत्सत्यत्वमतिगंता । 
ईहङ्निवृत्तिरेवात्र बोधजा न त्वभासनम्‌ ।।४६।। 


अन्वय :--यस्मात्‌ ते निवृत्त एव ततु सत्यत्वमतिः गता ईदुङ निवृत्तिरेव अत्र बोधजा न तु 
आभासनम्‌ । 


'निवृत्त इति' । तत्रोपपत्तिमाह्‌ -- यस्मादिति’ । यस्मात्कारणात्तव घटादिविषयसत्यत्वबुद्धि्नष्टा; 
अतः स निवृत्त एवेत्यर्थः । नन्वा रोपितरजतादिछ्पस्यवा प्रती तिरुपलभ्यते, न सत्यत्व बुद्धयपगम इत्याशङ क्य 
तस्यनिरुपाधिकभ्रमत्वाद स्तु तथात्वमिह तु सो गाधिश्रमे--एव निवृत्तः स्यादित्यभिप्रायेणाह - ईदुगिति' । 
अत्र सोपाधिकश्रमस्थले ईदृगेव सत्यत्वबुद्धधपगमछपव बोधजा अधिष्ठावयाथात्म्यज्ञानजन्या निवृत्तिः 
रभ्युपेया, न त्वभासनं नस्वखूपाप्रतं। तिरूपेत्यर्थः ४ ६॥ 


इष्टापत्ति से परिहार करते हँ--उक्त शंका का परिहार -- 


बकि तुम्हारी घटादि कार्य के प्रति उदित हुई सत्यत्वबुद्धि विनष्ट हो चुकी है । यहाँ पर ऐसी 
अधिष्ठानरूप मृत्तिका के यथार्थज्ञान से उत्पन्न हुई सत्यत्वबुद्धि की निबृत्तिरूप निवृत्ति ही समझना, 
घटकी अप्रतीति होना यह नहीं 1४६५: 


इस विषय में उपपत्ति देकर कहते हैं जिस कारण से आपकी घटादिविषयक सत्यत्वबुद्धि विनष्ट 
हो गयी है घटादि पदार्थ मिथ्या है और अधिष्ठान रूप कारण मृत्तिका ही सत्य है । यह निश्चय होना ही 
एक प्रकार से निवृत्ति कही जाती है । 


अब शंका करते हैं कि आरोपित रजतादि की अप्रतीति रूप निवृत्ति भी तो उपलब्ध होती है 
सत्यत्वबुद्धि की निवृत्ति नहीं होती है रजतादिश्रम निरूपाधिक भ्रम है प्रकृत में तो सोपाधिक भ्रम है 
सत्यत्वबुद्धि का नाश ही निवृत्ति है । 


उत्तर देते हैं कि यहाँ पर सोपाधिकश्रम स्थल में सत्यब्रुद्धि का नाश ही अधिष्ठान के सत्यत्व 
ज्ञान से उत्पन्न विनाश को स्वीकार करना होगा वास्तविकता के बोध होने से केवल स्वरूप की अप्रतीति 
निवृत्ति नहीं हो जाती है ॥४६॥ 


श्री पश्वदशी मीमांसां 


( ५४ ) 


एवं क्व दृष्टमित्यत आह्‌ - 
पुमानघोसुखो नीरे भातोऽप्यस्ति न वस्तुतः । 
तटस्थम्यंवत्तस्मिन्नेवास्था कस्यचित्क्वचित्‌ ॥।४७॥ 

अन्वय :-नीरे अधोमुखो पुमान्‌ भातः अपि वस्तुतः न अस्ति तटस्थमर्त्यवत्‌ तस्मिन्‌ कस्यचित्‌ 
बवचित्‌ आस्था नेव । 

'पुमानिति’ । जलेऽधोमुखत्वैन प्रतिभासमानोऽपि पुमान्‌ परमार्थतो नास्ति । तत्रोपपत्तिमाह— 
तटस्थेति' । कस्यचिद्विवेकिनोऽदिवेकिरो वा तस्मिन्नधोमुखे पुरुषे तीरस्थपुरुष इव सत्यत्वाभिमानः 
कवचिहेशे काले वा नैवास्तीति ॥४७॥ 

नन्वारोपितस्यासत्यत्वज्ञानमात्रान्न पुरुषार्थसिद्धिरित्याशङ्कयाह-- 

इहग्बोधे पुमर्थत्वं मतमहेतवादिनाम्‌ । 
मृद्र पस्यापरित्यागाद्विवतंत्वं घटे स्थितम्‌ ॥४८॥ 
अन्वयः-अद्वैतवादिनां ईदृग्बोधे पुसर्थेत्वं मतं मृद्रूपस्य अपरित्यागात्‌ घटे विवर्तंत्वं स्थितम्‌ । 
ईिंदृगिति' । अद्वेतवादे आत्मानन्दातिरिक्तस्य सर्वस्य मिथ्यात्वनिश्चये सत्यद्वितीयानन्दाभिव्यक्ति- 
लक्षणः पुरुषार्थः सिध्यतीत्यशिप्रायः। ननु घटस्य मृद्विवतंत्वे सिद्धे तज्ज्ञानाद्घटसत्यत्वबुद्धिनिवतंते, न 
चेतदिदानीं सिद्धमित्याशङ्कघाह 'मृद्र पस्येति’ ४ ८॥ 


पूर्वोक्त निवृत्ति स्थल को दिखाते हैं-- 

वस्तुतः जल में अधोमुख दिखाई देने वाला व्यक्ति होता नहीं है । किसी भी व्यक्ति को उस 
अधोमुख पुरुष में तटस्थ मनुष्य की सी सत्य होने की आस्था किसी भी देशकाल में नहीं होती है ॥४७॥ 

परमार्थतः जल में अधोमुख रूप से प्रतीयमान भी पुरुष नहीं है इस विषय में उपपत्ति दिखाते 
हैं किसी भी विवेकी या अविवेकी व्यक्ति को उस नीचे मुख किया हुआ पुरुष में किनारे पर खड़े पुरुष 
में सत्यत्व के अभिमान की भॉति सत्यत्व का अभिमान किसी भी देश में या काल में किसी को भी नहीं 
होता है ।।४७॥ 

शंका आरोपित घट वस्तु है इस प्रकार असत्यत्व के ज्ञान करने मात्र से अद्वतवादी की मोक्ष 
पुरुषार्थं की सिद्धि नहीं हो जाती है ऐसी शंका पर कहते हैं - 

अद्वैत वादियों को आत्मा से भिन्न सबको मिथ्या जात लेते पर ही पुरुषार्थ सिद्धि अभिमत है। 
घटका निर्माण हो जाने पर भी मृत्तिका अपने मृद्रप का परित्याग नहीं करती है। अतः घट मिट्टी का 
विवते है ॥४८॥ 


ब्रह्मानन्दे अद्वेतानन्दप्रक रणम्‌ 


घटे मृद्र्‌ पपरित्यागाभावेऽपि मृत्परिणामता घटस्य कि न स्यादित्याशङ्कयाह-- 
परिणामे पूर्वेूपं त्यजेत्ततक्षी रूपवत्‌ । 
मृत्सुवर्णे निवतेंते घटकुण्डलयोर्न हि ।। ४४।। 
अन्वय :- परिणामे पूर्वरूपं क्षी ररूपवत्‌ तत्‌ त्यतेत्‌ घटकुण्डलयोः मृत्सुवर्णे न हि निवर्तेते । 
'परिणाम इति’ । अत्र क्षीरादौ परिणामोऽम्युपगम्यते तत्र क्षीरादिभावस्य पूर्वेरूपस्य त्याग 
उपलभ्यत इत्यर्थः । नन्‌ विवर्त पूर्वेरूप।परित्यागः क्त दृष्ट इत्याशङ्कय, मृत्‌-१वर्णयोदुःश्यत इत्याह - 
'मृत्सुवर्ण” इति, । मृतसुवर्ण--विवर्तयोघेट-कुण्डलयोनिष्पन्नयोरपि त्त्कारणञूतपृत-सुवर्णरूपे न निवतंते 
इति हि प्रसिद्धमित्यर्थः ।। ४ 5॥ 


अद्देतवाद के सिद्धान्त में आत्मानन्द से अतिरिक्त सबका मिथ्यात्वभाव निश्चय होने पर अद्वितीय 
परमानन्द की अभिव्यक्तिरूप (प्रकटता) पुरुषार्थं मोक्ष सिद्ध होता है । माना है - 

अब शंका यह है कि घट मृत्तिका क! विवर्त कार्य है । यह सिद्ध होने पर भी मृत्तिका के ज्ञान से 
घटके विषय में उत्पन्न सत्यत्व बुद्धि निवृत्त हो जाती है। परन्तु अभी भी घट विवर्त है यह सिद्ध नहीं 
हों रहा है ! 

उत्तर-- घट रूप कार्ये का कारण मृत्तिका अपने स्वरूप का त्याग किये बिना ही अतत्वठोऽन्यथा 
भावरूप विवते कार्यरूप घट में अवस्थित रहता है । इसलिए मृत्तिका के ज्ञान हो जाने पर घट को सत्ह 
मानने वाली बुद्धि निवृत्त हो जाती है । इस प्रकार घट विषयक बनी हई सत्यत्व बुद्धि को दूरकर देना ही 
पुरुषार्थ है अप्रतीति नहीं, आशय यह है कि जब तक भौतिक पदार्थों की सत्य होने को वासना नहीं मिटती 
है तब तक अद्वितीय ब्रह्मानन्द की अभिव्यक्ति (प्रकटता) नहीं होती ।।४८॥ 

शंका घट में मृत्तिका का परित्याग मत हो घट मृत्तिका का परिणाम क्यों नहीं होता है । इस 
पर कहते हैं-- 

परिणामवाद में दुग्ध का दही को परिणाम माना गया है ! पूर्व रूप छोड़कर दूसरा रूप धारण 
करता है किन्तु घट और कुण्डलगत मृत्तिका और सुवर्णं दोनों ही अविकृत रहते हें । उन दोनों की पूर्व 
अवस्था निवृत्त नहीं होतीं है ॥४४॥ 

जहाँ क्षीरादि में परिणाम माना जाता है । वहाँ क्षीरादिभाव अपने पूर्वरूप का परित्याग किया 
हुआ माना जाता है । अच्छा तो विवर्तवाद में पूर्वलूप का अपरित्याग कहाँ पर देखा गया है ? 

उत्तर-मृत्तिका तथा सुवर्णं में देखा गया है - जैसा कि मृत्तिका का विवते काये घट ओर सुवर्ण 
का विवते कार्ये कुण्डल इन दोनों के कार्यरूप में ढल (बदल) जाने पर भी उन दोवों के कारण मृत्तिका 
और सुवर्ण अपने स्वरूप को छोड़े बिना ही बने रहते हैं बयोवि, यह्‌ वात सवज्न विदित है इसलिए, 
मृत्तिका और सुवर्णं विवतं कायं के कारण का दृष्टान्त सिद्ध हो सकता है ॥४६॥ 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 
( ८५६ ) 


ननु घटस्य मृद्विवतँत्वमनुपपन्नं, घटनाशे पुनमृ द्भावादर्शनादिति शङ्कुते-- 
घटे भग्ने मृद्भावः कपालानामवेक्षणात्‌ । 
मेवं चूर्णेऽस्ति मुद्र पंस्वर्णरूपं त्वतिस्फुटम्‌: ।।५०॥ 
अन्वयः - घटे भग्ने मृद्भावः न, कपालानां अवेक्षणात्‌, मैवं चूर्णे मृद्रूपं अस्ति सुवर्णरूपं तु 
अतिस्फुटम्‌ । 


'घट इति’ । मृद्भावाभावे कारणमाह--कपालानामिति’ । कपालानामपि नाशे मृद्गावोपलब्धिः 
स्यादिति परिहरति - मेवमिति’ । सुवर्णे त्वेतच्चोद्यमेवानवकाशमित्याह्‌--'स्वर्णेति' ॥५०॥ 


ननु परिणामे | दुष्टान्तत्वेनाभिहितानां क्षीर-मृत्‌-सुवणोदीनां मध्ये यदि मृत्‌-सुवर्ण॑योविवर्ते 


द्ष्टान्तत्वमङ्भ क्रियते तहि तद्वदेव क्षीरस्यापि तथात्वं स्यादित्याशङ्कथाह -- 
क्षीरादौ परिणामोऽस्तु पुनस्तद्भाववजनात्‌ । 
एतावता मृदादीनां हष्टान्तत्वं न हीयते ॥।५१॥ 
अन्वयः- एतावता क्षीरादो परिणामः अस्तु पुनः तद्भाववजंनात्‌ मृदादीनां दृष्टान्तत्वं न हीयते । 
'क्लीरादाविति’ । तहि क्षीरवदेवावस्थान्तरमापद्यमानयोस्तयोविंवतं दृष्टान्तता न भवेदित्या- 
शङ्कयाह्‌-*एतावतेति’ एतावता क्षीरादेः परिणामित्वेन मृदादीनां सुवणोदीनां दृष्टान्तत्वं विवर्तं दुष्टान्त- 
भावो न हीयते न नश्यति । अयमभिप्रायः - क्षीरस्य पूर्व रूपपरित्यागपुरःसरमवस्थान्तरप्राप्तिसद्भावात्प- 
रिणामित्वमेव मृत्सुवणँयोस्तु अवस्थान्तरोत्पत्तिस््गावेऽपि पूर्व रूपपरित्यागाभावाद्विवतंतापीति ॥५१॥ 


जब घट मृतिका का विवतं है यह युक्तियुक्त नहीं बैठता है क्योंकि घट के घ्वस्त होने पर 
पुनः मृद्धदाव नहीं देखा जाता है इस प्रकार शंका करते हैं 

घट के ध्वस्त होने पर भी तो मृद्धाव नहीं होता क्योंकि घटनाश होने पर जो कि कपालों को 
ही देखते हैं ऐकी शका मत करो, क्योंकि कालों को चूर्णं कर देने पर मृत्तिका ही पायी जाती है और 
कुण्डलादि को गला देने पर तो सुवर्ण ही शुद्ध झलकता है ॥५०॥ 


ˆ मृद्भावन होने में कारण कहते हुँ घट के ध्वस्त हो जाने पर भी कपालो को ही देखा जाता 
है । मृत्तिका को नहीं, यह बात नहीं है । किन्तु कपालों को अच्छी तरह ध्वस्त कर देने पर शुद्ध रूप से 
मृत्तिका को ही पाया जात। है । कपालो के चूण में मृत्तिका का ही स्वरूप रहता है। इसलिए उक्त 
आक्षेप का सुवणं दृष्टान्त में अवकाश नहीं है 1॥५०॥ 

शंका - परिणाम में दृष्टान्त रूप से कथित दुग्ध मृत्तिका और सुवर्ण आदि के बीच में यदि 
मृत्तिका ओर सुवणं इन दोतो को विवते का दृष्टान्त स्वीकार करते हो तो दुग्ध को भी वैसे ही विवतं 
का दृष्टान्त मान लो ऐसी शंका कर कहते हैं -क्षीरादि में परिणाम ही मान लो क्योंकि दधि कों विनष्ट 


कर देने पर भी पुन. दुग्ध रूप से नहीं रह जाता है । एतावता मृदादिको का विवतं रूप दृष्टान्त विचष्ट, 


चढी होता दै ॥५१॥ 


NN i ih hl hh) ss 0 ai rn nah 


ब्रह्मावन्दे अद्वतानन्दप्रकरणम्‌ 


( ८५७ ) 


ननु मृत्सुवणयो: परिणामविवताविवारम्भकत्वमपि कि नाङ्गीक्रियत इत्याशङ्कयाह-- 
आरम्भवादिनः कार्य मृदो द्वेगुण्यमापतेत्‌ । 
रूपस्पर्शादयः प्रोक्ताः कार्यकारणयोः पृथक ॥॥५२॥। 
अन्वय :--आरम्भवादिन: कार्ये मृदः द्गुण्यमापतेत्‌ रूपस्पर्शादयः कार्यकारणयोः पृथक 
प्रोक्ता । & 
'आरम्भवादिन इति' । आरम्भवादिनो मते च कार्य घटादिरूपे मृत्तिकादेद्रेव्यस्य द्वैगुण्यं कार्या- 
कारेण कारणाकारेण च ढ्विगुणत्वमापद्य त मृदः, तथा च सति गुरूत्वादि द्वंगुण्यमप्यापद्य तेति भातरः । कुत॒ 
एतदित्याश ङ्कयाइ--'रूपेति’ । रूपादीनां गुणानां कार्यकारणयोभेंदस्य तेरेवाङ्गीकृतत्वादिति भावः ॥५२॥ 


दुग्व आदि दृष्टान्त में परिणामवाद ही है यह मान लेता होगा, क्योंकि दधि का विनाश होने 
पर फिर उसमें दुग्धता नहीं रह जाती है । इसलिए दुग्धादि को परिणामवाद माना जाता है और दुरधादि 
विवते का दृष्टान्त नहीं हो सकता है। तब तो दुरधादि की भॉति मृत्तिकादि भी विवरं का दृष्टान्त नहीं 
बन सकेगा है । ऐसी शंका कर कहते हैं कि.मृत्तिका एवं सुवर्ण आदि विवते का दृष्टान्त बन सकता है और 
होने में कोई बाधा नहीं है। आशय यह है कि दुग्ध तो पूवे रूप को परित्याग कर दूसरी अवस्था की 
प्राप्ति कर लेता है । इसलिए दुग्ध को परिणामी कारण माना जाता है और मृत्तिका एव सुवर्ण आदि 
अवस्थान्तर से उत्पन्न हो जाने पर भी पूर्व रूप के अपरित्याग पूर्वक विवते रूप से बने रहते हैं ॥५१॥ 
शंका करो तो मृत्तिका ओर सुवर्ण इन दोनों को परिणाम एवं विवत की तरह आरम्भवाद का 
कारण क्यों नहीं अङ्गीकार कर लेते हैं इस पर कहते हैं -- 
आरम्भवादी* वेशेषिक एवं नैयायिक माध्व के मत में घाटादि रूप कार्य में मृत्तिकादि द्रव्य का 
द्विगुणरूप प्राप्त होगा, क्योंकि रूप-स्पर्शादि गुणों को कार्य और कारण दोनों से पृयक्‌ ही माना है ॥५२॥ 
आरम्भवादी के सिद्धान्त में घटादि रूप कार्य में मृत्तिकादि, उपादान द्रव्य कार्याकार से और 
कारणाकार से -द्विगुण भाव प्राप्त करता है, तथा गुरूत्वादि में भी द्विगुए्भाव आ पड़ेगा ऐसा क्यों 
होगा ? उत्तर आरम्भवादी ने कार्य और कारण के स्वरूप को पृथक्‌-पृथक्‌ माना है इसलिए घट उत्पन्न 
होनेपर ड्विगुणभात्र को प्राप्त करता है । एक तो कारण मृत्तिका का स्वरूप और दूसरा कार्ये घट का स्वरूप 
मानना पड़ता है और इन दोनों के गुरुत्व भारीपन भी भिन्न-भिन्न होने से द्विगुण है । रूप आदि गुणों को 
कार्य एवं कारण इन दोनों से भिन्न ही आरम्भवाद ने अङ्गीकार किया है ॥५२॥ 
विशेष -१ आरम्भवाद को असत्‌ कार्यवाद भी कहते हैं -घट कुण्डल आदि विवतंपना कहा है ।_ 
स्थूल दृष्टि से है परन्तु सूक्ष्म दृष्टि से विचार करे तो मृत्तिका आदि को घटादिक की 
अधिष्ठानपना बनता नहीं. किससे सिद्धान्त में कोई भी कल्पित वस्तु अन्य कल्पित का 
अघिष्ठानसंभवता नहीं, सब का अधिष्ठान चेतन ही है मृत्तिका आदिक आप ही कल्पित 
है । घटादि के अधिष्ठान सम्भव नहीं रज्जु उपहित चेतस्थ कल्पित सपे का अधिष्ठान है । 
घट कुण्डल अपने उपादान मृतसुवर्ण अपने उपादान उपहित चेतन का है। 
० १०५ 


श्री पञ्चदशी सीमांसा 


( वधे ) 


ननु मृत्सुवणेयोः द्वयोरेव विवतें दृष्टान्तत्वम्‌ ? नेत्याह - 


मृत्सुवणंमयश्चेति हष्टान्तत्रयमारुणिः । 
प्राहातो वासयेत्कार्यान्चृतत्वं सर्ववस्तुषु ।। ५३॥ 


अन्वय :-आरूणिः मृत्मुवर्णमयश्च इति दृष्टान्तत्रयं प्राह अतः सवेवस्तुषु कार्यान्तृतत्वं 
वासयेत्‌ । 


मृदिति’ । अरूणस्य पुत्र उद्दालकाख्यः कश्चिदुषिः। 'यथा सोम्यैकेन मृत्पिण्डेन’ (छा० ६।१।४) 
इत्यार भय 'काऽर्णायसमित्येव सत्यम्‌' (छ ६।५।६) इत्यन्तेन वाक्यसंदर्भेण कार्येत्यानृतत्वे मृत्‌-सुवणंयोः 
रूपं दुष्टान्तत्रयमुक्तवानित्यर्थः । किमर्थमेवं दुष्टान्तत्रयमृक्तवानित्याश ङ्खयाह - 'अतइति' । यत 
एवं बहुषु मृदादिषु कार्यानृतत्वमुपलब्धम्‌, अतो भूतभोतिकरूपेषु वस्तुषु कार्यानृतत्वं वासितं 
कुर्यादित्यर्थः ॥५३॥ 


शंका क्या मिट्टी और सुवर्ण दोनों ही विवते का दृष्टान्त है यह बात नहीं है इस प्रकार 
कहते हैं-- 


आरूणि के प्रति कार्ये के मिथ्या होने में मिट्टी, सुवर्णं ओर लोह धातु का दृष्टान्त दिया है 
इसलिए सम्पूर्ण पदार्थों में कार्य को मिथ्या समझ लें ।'५३॥ 


छान्दोग्य उपनिषद में अरुण पुत्र उद्दालक नामक किसी ऋषि ने 'यथा सोम्येकेन मृत्पिण्डेन' 

यहाँ ये जेकर काष्णायसपित्पेत्र सत्प्रप्त' पर्यन्त मृतिका सुवर्ण एवं लोहा इस प्रकार तीन दृष्टान्त दिया 

है । तीन दृष्टान्त क्यों दिया गया है। मृदादि अनेक दुष्टान्तों में कार्य का मिथ्यात्व भाव प्राप्त होता है । 
इसलिए भूत भौतिक रूप सभी वरतुओं में कार्य के मिथ्यात्व का विचार करें ॥५३॥ 


रह्माचन्दे अद्वंतानन्दप्रकरणम्‌ 


( बढ्र& ) 


ननु कार्यानृतत्वानुसंघानमपि किमथंमृक्तमित्याशङ्कघ, कारणज्ञानात्कार्यज्ञानसिद्धय इत्यभि- 
प्रायेणाह -- 


कारणज्ञानतः कार्यविज्ञानं चापि सोऽवदत्‌ । 
सत्यज्ञानेऽनृतज्ञानं कथमत्रोपपद्यते ? ।। ५४।। 


अन्वय :- कारणज्ञानतः कार्यविज्ञानं चापि स ( आरुणिः) अवदत्‌ सत्यज्ञानेअनृतज्ञानं अत्र 
कथं उपपद्यते । 


'कारणेति' ॥ कारणस्य मुदादेर्ञानात्कार्यंजातस्य घटादेज्ञानमपि “यथा सोम्यैकेन मृत्पिण्डेन 
सर्व मुन्मयं विज्ञातं स्यात्‌’ (छा० ६।।।४) इत्यादिवाक्यजातेनोक्तवानित्र्थः । ननु मूःसुवर्जीदि- 


रूपस्य पारमाथिकस्य कारणस्य विज्ञानात्तद्विलक्षणस्य घटरूपकार्यदिविज्ञानमनुपपन्तमितिशङ्कते- 
'सत्येति’ ॥५४॥ 


यदि शंका करो कि कार्ये को मिथ्या समझना आरुणि से क्यों कहा गया है। कारण के ज्ञान से 
काये क्री सिद्धि हो जाती हे । इल अभिप्राय से कहा - 


कारण के ज्ञान से कार्य का ज्ञान भी आरुणि ने कहा है कदाचित्‌ कहो कि सत्य के ज्ञान से 
मिथ्या का ज्ञान कैसे हो सकता है ॥५४॥ 


'यथा सोम्येकेन०' छान्दोग्य इत्यादि श्रुति वाक्य से कहा गया है कि कारण मृदादि के ज्ञानमात्र 
से घटादि कारये समूह का ज्ञान हो जाता है । 


अब शंका करते हैं कि मृत्तिका एव सुवर्ण आदि पारमार्थिक कारण का ज्ञान हो जाने 
पर उनसे सर्वथा भिन्न स्वभाव वाले मिथ्धाश्ूत घटादरूप कार्यों का ज्ञान कसे सम्भव हो सकता 
है ॥ ५४॥ 


श्री पळ्चदशी मोमांसा 


( ८६० ) 


कार्यस्य सत्यानृतांशद्वयरूपत्वात्कारणज्ञानात्‌ कार्यंगत सत्यांशज्ञानं भवतीत्यभिप्रायेणाह-- 


समृत्कस्य विकारस्य कार्यता लोकहष्टितः । 
वास्तवोऽत्र मुदंशोऽस्य बोधःकारणबोधतः ॥ ५५ 
अन्वय :--समृत्कस्य विकारस्य लोकदृष्टितः कार्यता अत्र मृतदंश वास्तवः अस्यकारण 
बोधतः बोधः । 

“स॒मृत्कध्येति' । समृत्क्रस्याधिष्ठान पूतमृत्सहितस्य विकारस्य आरोपितस्य घटादिरूपस्य कार्यता 
कार्य शव्दार्थत्वं लोकप्रमिद्धमित्यर्थः । भवत्वेवम्‌, एतावता कारणज्ञानात्कार्यज्ञानं न संभवतीति चोद्यस्य कः 
परिहारो जात इत्याशङ्कय, कार्यगतानृतांशज्ञानाभावेऽपि तद्गतसत्यांशज्ञानं भवत्येवेति परिहरति ~'वास्तव 
इति’ । अत्र कार्ये यो वास्तवमृदंशोऽस्ति अस्य वास्तवांशस्य बोधो ज्ञानं कारणज्ञानाद्गवतीत्यरथेः ॥ ५% 

ननु कार्यंगतसत्यांशवदनृतांशोऽपि बोधव्य इत्याशङ्कूच, प्रयोजनाभावान्भैवमित्याह -- 

अनृतांशो न बोद्धव्यस्तद्बोधानुपयोगतः । 
तत्त्वज्ञानं पुमर्थं स्यान्नानृतांशावबोघनम्‌ ॥ ,६॥ 
अन्वय :-अनृतांशः तइबोधानुपयोगतः स बोद्रव्यः तत्त्वज्ञानं पुमर्थै स्यात्‌ अनृतांशाव- 
बोधनम्‌ न । 

'अनृतांश इति’ । प्रयोजनाभावमेव दर्शयति -'तत्त्तज्ञानमिति' । तत्त्वस्याबाध्यस्य वस्तुनो ज्ञानं 
पुमर्थः पुंसो ज्ञानु पुरुषस्यार्थेः प्रयोजतं यस्मित्‌ तत्युवर्थमिति बहुत्रीहिः । अनृतांशस्य विकारस्यावबोधनं 
प्रयोजनवन्न भवतीत्यर्थः ।। ५६।। 


कार्ये के सत्य एवं मिथ्या अंशढ्वय रूप होने से कारण के ज्ञान से कार्यगत सत्यांश का भी ज्ञान हो 
जाता है इम आशय से कहते हैं - 

मृत्तिका सहित विकार को लोकदुृष्टि से कार्य कहा जाता है । वस्तुतः (सत्य) मिट्टी रूप अंश है 
कार्य में है । उस अंग का ज्ञान कारण के ज्ञान से ही हो जाता है !1१५॥ 

अधिष्ठानभूत मृत्तिका सहित विक्रार आरोपित घटादिरूप वस्तु की कार्यता कार्य शब्दार्था ही 
लोक दृष्टि से प्रसिद्ध है । ठीक है यह मानता, किन्तु कारण के ज्ञान से कार्थ का ज्ञान नहीं हो सकता, इस 
शंकरा का समाधान करते हैं । यद्यपि कार्यगत अनुतांश का ज्ञान नहीं होता तो भी कार्यगत सत्यांश का 
तो ज्ञान हो ही जाता है । कार्य में जो वास्तबिक (सत्य) मृदश है। उस अंश का बोध कारण केज्ञान से 
हो जाता है ॥५५॥। 

शंका कार्य के सत्य अंश के समान मिथ्या अंग भी जानना चाहिए ऐसी शंक्राकर मिथ्यांश का 
कोई प्रयोजन नहीं है, मिथ्यांश जानने योग्य नहीं है । इस प्रकार कहते हैँ-- 


भ्नह्मांनन्दे अद्वेतानन्दप्रक रणम्‌ 


( ३३१ ) 


ननु कारणज्ञानात्कार्यज्ञानं भवतीत्येतच्छोतृबुद्धो चमत्कारहेतुर्भविष्यतींत्यभिप्रायेणोबतं तदेतन्न 
संभवतीति शङ्कते - 


तहि कारणविज्ञानात्‌ कार्यज्ञानमिती रिते । 
मृद्बोधान्मृत्तिका बुद्धेत्युक्तं स्य।त्कोऽत्र विस्मयः ।। ५७॥। 


अन्वय :--तहि कारणविज्ञानात्‌ कार्यज्ञानं इति ईरिते मृद्बोधातु मृत्तिका बुद्धा इति उक्त स्यात्‌ 
अत्र विस्मयः कः । 


“तर्हीति' । कारणस्य मुदादेज्ञानात्कार्यगतं मृदादिसत्यांशज्ञानं भवतीत्युक्ते मुज्ज्ञानात्‌ मृदो ज्ञान- 
मित्युक्तं भवति, एवं च सति शब्दत एव चमत्कारो नार्थतः इत्यर्थः ।।५७॥। 


कार्य में जो अनृतांश है वह जानने योग्य नहीं है । उसकी कुछ भी उपयोगिता नहीं है क्योंकि 
पुरुषार्थ तो तत्वज्ञान से ही प्राप्त होता है अनृतांश के बोध से नहीं होता ॥५६॥ 


जो कार्यगत मिथ्यांश है उसको न जानने में प्रयोजन का अभाव दिखाते हैं। तत्त्व का बाध शून्य 


पदार्थ का बोध ही पुरुषार्थं रूप प्रयोजन वाला है अनृतांश कार्यरूप विकार का अववोधन पुरुषार्थ रूप 
प्रयोजन से युक्त नहीं होता है ॥५६॥ 


अच्छा तो कारण के ज्ञान से कार्य का ज्ञान हो जाता है, यह श्रोतृजनों के बुद्धि में चमत्कार 


का हेतु हो जायेगा इस आशय से कहा गया है । परन्तु ऐक्षा होना असम्भव .है। इस प्रकार शंका 
करते हैं-- 


तब तो कारण के ज्ञान से कार्यगत सत्यांश अर्थात्‌ कार्यगत विज्ञान का ज्ञान होता है यह कहने 
पर मृत्तिका के ज्ञान से मिट्टी ही ज्ञात हुई ऐसा कहा गया है । घट जाना यह नहीं कहा जाता इसमें कोन 
सा आश्चर्य है ॥ ५७॥ 


कारण मुदादि के ज्ञान से कार्यगत मृदादि सत्यांश का ज्ञान हो जाता है ऐसा कहने [पर मिट्टी के 
ज्ञान से मिट्टी का ही बोध होता है । यही कहा गया है इस प्रकार शब्द में ही चमत्कार हुआ अर्थ में कुछ 
भी तो उपलब्ध नहीं हुआ ॥५७॥ 


श्री पंञुचदशी मीमांसां 
( ८६२ ) 


ईद्ग्विवेकवतां विस्मयाभ वेऽपि तद्रहितानाँ विस्मयः स्यादेवेति परिहरति 
सत्यं कार्येषु वस्त्वंशः कारणात्मेति जानतः । 
विस्मयो माऽस्त्विहाज्ञस्य विस्मयः केन वार्यते ? ॥५८॥ 
अन्वय : -कार्येषु सत्यं वस्त्वंशः कारणात्मा इति जानतः विस्मयः मास्तु इह्‌ अज्ञस्य विस्मयः 
केन वार्यते । 
'सत्पमिति' । कार्येषु घटादिषु विद्यमानो वास्तवोंऽशः कारणस्वरूपमेवेति ये जानन्ति तेषामाश्चयं 
मा भूत्‌, इतरेषां तत्वज्ञानशून्यानां जायमानो विस्मयो न निवारयितुं शक्प्रत इत्यर्थः ॥५८॥ 


अज्ञस्य विस्मयो भवेदित्युक्तमेवार्थं प्रपञ्चयति 
आरम्भी परिणामी च लौकिकश्चेककारणे । 
ज्ञाते सर्वेमति श्रुत्वा प्राप्तुवन्त्येव विस्मयम्‌ ॥५८॥। 
अन्त्रयः--आरम्भीः परिणामी च लौकिकः च एकक्रारणे ज्ञाते सर्वमति श्रृत्वा विस्मयं प्राप्तवन्ति एव । 
'आरम्भीति’ । आरम्भो नाम समवाय्यसमत्रायिनिमित्ताख्थकारणेम्यो भिन्नस्य कार्यस्योत्पत्ति 
तां यो वक्ति सोऽयं 'आरम्भौ इत्युच्यते, पूर्वरूपपरित्यागेन खूपान्तरप्राप्तिलक्षणं परिणामं यो वक्तिस 
'वरिणामी' इत्युच्यते, प्रक्रियाद्वयमजानानो लोकव्यवहारमात्रपरो 'लौकिक' इत्युच्यते एषां त्रयाणामपि 
कारणस्येकस्य ज्ञातादनेकेषां कार्याणां विज्ञानं भवतीति वाक्यश्रवणाद्विस्मयो भवेदेवेत्यर्थः ।।५४॥ 


उक्त शंका का इस अभिप्राय से परिहार करते हैं कि विवेक सम्पन्न पुरुषों को विस्मय का 
अभाव होने पर भी विवेक शून्य लोगों को तो आश्चर्य बिना ही रहता है। इस प्रकार परिहार करते हैं-- 

यह कथन उचित मान लिया जादा है क्योंकि घडादिरूप कार्यो में वास्तविक अंश कारणरूप 
से स्थित है ऐसा जानने वाले पुरुषों को आश्चर्य भले ही न हो, परन्तु अज्ञानियों को तो आश्चयं हुए 
बिना नहीं रहता ॥ ५८। 

ठीक है घटादि कार्यो में विद्यमान परपार्थं अंश, कारण स्वरूप है, ऐका समझने वाले पुरुषों 
को भले ही कुछ नया सा प्रतीत न हो, परन्तु अन्ध तत्त्वज्ञानरहित अज्ञजनों को उत्पन्न होने वाला 
विस्मय को कोन निवारण करने में समर्थ है ।! ५5! 

अज्ञानी को विस्मय होता है इस उक्त विषय का विस्तार पूर्वक प्रतिपादन करते हैं-- 

आरम्भत्रादी. परिणामवादी और लौकिक सामान्यजन ये तीनों एक कारण के ज्ञान से जान 
लेने पर सबका ज्ञान हो जाता है, यह सुनकर आश्चर्य चकित हो उठते हैं ॥५८॥ 

आरम्भ उसी वस्तु का नाम हैं जिसमें समवायी, असमवायी और निमित्त कारणों से भिन्न 
घटादि कार्य को उत्पत्ति होती है उवे मानने डाला आरम्भवादी कहलाता है। पूर्वर्य को छोड़कर 
रूपान्तर को प्राप्ति परिणाम है उसे कहने वाला व्यक्ति परिणामवादी कहलाता है और इन दोतों 
प्रक्रियाओं से अनभिज्ञ जन जो कि लोकव्यवहारमात्रपरायण सामान्य जनों को एक कारण के ज्ञान से 
सम्पूर्ण कार्यो का ज्ञान होता है--इस वचन से बड़ा भारी विस्मय होता है ॥५४॥ 


ब्रह्मानन्दे अद्वेतानन्दप्रकरणम्‌ 


( ०३३ ) 


ननु यथाश्रुतमर्थ' परित्यज्येत्यं व्याख्याते कि कारणमित्याशद्धूच, श्रुतेस्तत्र तात्पर्याभावा- 
 दित्याह- 


अद्देतेशभिमुखी कर्त मेवात्रेकस्य बोधत: । 


> 


सर्वबोधः श्रुती नेव नानात्वस्य विवक्षया ॥॥६०॥। 


अन्वय :--अद्वेते अभिमुखीकर्त्‌ एव अत्र एकस्य बोधतः सवेबोध ! श्रतौ नानात्वस्य 
विवक्षया न एव । 


'अद्वैत इति’ । अद्वैतविज्ञाने णिष्यमभिमूखीकर्तमेव छान्दोग्यश्रुतावेकस्प कारणस्य विज्ञानात्‌ 
सर्वेषां कार्याणां विज्ञात भुक्त, न तु कार्याणामनेक्रेषां विज्ञानसिङचर्थमित्यभिघ्रायः ॥ ६०।३ 


कदाचित कहो-यथा श्रुत सीधे अर्थ को छोड़कर इस प्रकार के अर्थ करने में क्या कारण है 
ऐसी शंकाकर श्रुति का अक्षरार्थ में तात्पर्य नहीं है इस प्रकार उत्तर देते हैं 


अद्वेत तत्त्व में शिष्य को अभिमुख करने के लिए ही यहाँ पर श्रुति में एक एक ज्ञान से सब का 
ज्ञान होता है इस निमित्त को लेकर कहा है, न तु 'नानात्त्र'* की विवक्षा से उक्त वचन कहा गया 
है ॥६०॥। 


अद्वितीय ब्रह्म ज्ञान में शिष्य की बुद्धि को प्रवेश कराने के लिए ही छान्दोग्य उपनिषद्‌ में एक 
कारण को जान लेने से सम्पूर्ण कार्यो को जान .लिया जाता है, यह कहा गया है न कि अनेन विध कार्यों 
की विज्ञान सिद्धि के निमित्त से कहा है ॥६०॥ 


विशेष १--नानात्व अनेक कार्यो के विज्ञान की सिद्धि के लिए नहीं कहा है। नाना असत्‌, जड़, 
दःख, द्वैत रूप अनेक अनात्म पदार्थो के ज्ञान से परम पुरुषार्थ मोक्ष सिद्धि के अभाव से 
अनेक कार्यों के ज्ञान अर्थ श्रति ने एक के ज्ञान से अनेक ज्ञात नहीं कहा है किन्तु ब्रह्म 
तत्त्व रूप कारण के ज्ञान में प्रवृत्ति अर्थ ब्रह्म तत्त्व के ज्ञान की स्तुति की है, इससे यहू 
खाक्य अर्थवाद माना है । 


श्री पञ्चदशी मीमाँसा 
( ८६४ ) 


इदानीमेकविज्ञानसवं विज्ञानदष्टान्तप्रदर्शनपरस्य यथा सोम्येकेन मृत्पिण्डेन सर्वं मृन्मयं 
विज्ञातं स्यात्‌’ ।छा० ६।१।४) इति वाक्यस्यार्थेनिरूपणपुरः सरं दाषर्टास्तिकप्रदर्शनप रस्य 'उततमादेशमप्राक्षो 
येनाश्रृत श्रुतं भवत्यमन्तं मतमविज्ञातं विज्ञातम्‌’ (छ० ६।१।३) इति वाक्यस्यार्थं प्रदशेयन्‌ प्रकृते फलित 
माह्‌ 
एकमृत्पिण्डविज्ञानात्सर्वमृन्मयधीर्यंथा । 
तथेकब्रह्माबोघेन जगद्‌बुद्धिविभाव्यताम्‌ ॥॥६१॥। 


अन्वय :-एकमृत्पिण्डविज्ञानात्‌ यथा सर्वमृन्मयधीः तथा एकब्रहबोधेन जगद्बुद्धिः 
विभाव्यताम्‌ । 


'एकमृत्पिण्डेति' । यथा घटशरावाद्य्‌ पादान स्येकस्य मृत्पिण्डस्यावबोधात्तद्विकाराणां स्वेषां 
घटादीनां बोधो भवति, एवं सर्वोपादानस्ये कस्य ब्रह्मणो बोधात्तत्कार्यस्य कृत्स्नस्य जगतो बोधो भवतीत्य- 
वगन्तव्य मित्यर्थः ॥६१॥ 


जैसे एक मृत्पिण्ड के ज्ञान से सम्पूर्ण मृण्मय कार्यो का ज्ञान हो जाता है वैसे ही एक परमन्रह्म 
के ज्ञान से सम्पूर्ण कार्य रूप जगत्‌ का बोध हो जाता है यह जान लेना चाहिए ॥६१॥ 


अब एक विज्ञान से सम्पुर्ण विज्ञान का दृष्टान्त प्रदर्शक “यथा सोम्येकेन मृत्पिण्डेन'० इत्यादि 
श्रुति कथन के अर्थ का प्रतिपादन पूर्वक दाष्टान्तिक का प्रदर्शक 'उत१ तमादेशमप्राक्षो येनाश्रतं'० इत्यादि 
श्रुति वाक्यार्थं को दिखाते हुए प्रकृत में फलितार्थ निरूपण करते हैं । 

जेसे घट, शरावादि के उपादान भूत एक मृत्पिण्ड का ज्ञान प्राप्त करलेने पर उस मृत्तिका के 
विकार भूत सम्पूर्णं घटादि कार्यो का बोध हो जाता है। इसी प्रकार सम्पूर्ण प्रपञ्च रूप जगत्‌ के 
उपादान कारण एवं परमब्रह्म के ज्ञात से सम्पूर्ण कार्यगत जगत्‌ का ज्ञान प्राप्त कर लिया जाता है। 
ऐसा जानना चाहिए ॥६१॥ 


विशेष १--श्वेतकेतु ने उद्दालक से पूँछा उपदेश पूछा कि ब्रह्मतत्त्व केवल शास्त्र गुरु के उपदेश से 
ज्ञेय है, जिस उपदेश के द्वारा अश्रुत श्रृत हो जाता है, अमत मत हो जाता है ओर 
अविज्ञात विशेष रूप से ज्ञात हो जाता है। श्वेतकेतु ने पंछा वह आदेश कंसा है इस 
आख्यायिका से यह जाना जाता है कि समस्त वेदों का अध्ययन और सम्पूर्ण ज्ञेय पदार्थों 
का ज्ञान प्राप्त करने पर भी जब तक पुरुष आत्मतत्त्व को नहीं जानता तब तक अकृताथ 
ही रहता है। 


ब्रह्मानन्दे अद्वेतानन्दप्रकरणम्‌ 


( ८६५ ) 


ननुब्रह्म जगतोः स्वरूपाप रिज्ञाने ब्रह्मज्ञानाज्जगतो ज्ञानं भवतीत्येवं नावगन्तु शक्यत इत्याशङ्कःय, 
तदवगमाय तदुभयस्वरूपं दर्शयति -- 
सच्चित्सुखात्मकं ब्रह्म नामरूपात्मकं जगत्‌ । 
तापनीये श्रुतं ब्रह्म सच्चिदानन्दलक्षणम्‌ ॥६२॥। 
अन्वय:--ब्रह्म सतचित्सुखात्मकं जगत्‌ नामरूपात्मकं तापनीये सच्चिदानन्दलक्षणम्‌ ब्रह्म श्रतं । 
'सच्तिदिति’ । ब्रह्मणः सच्चिदानन्दरूपत्वे कि प्रमाणमित्याश ङ्कघ, तापनीयादिश्रुतयः प्रमाण- 
मित्यभिप्रायेणाइ--'तापतीय इति’ । उत्तरस्मिन्‌ तापतीये आथर्वणिकेस्तावत्‌ अब्रह्मेवेदं सवे सच्चिदानन्दः 
मात्रम्‌’ (न्‌० उ० ता०, इत्यादिप्रदेशेषु ब्रह्मणः सच्चिदानन्दरूपत्वम्‌ क्तमित्यर्थः ॥६२॥ 
'आदि'शब्देन विवक्षितानि श्रुत्यन्तराणि दर्शयति-- 
सद्रपमारुणिः प्राह्‌ प्रज्ञानं ब्रह्मवह्‌ वच: । 
सनत्कुमार आनन्दमेवमन्यत्र गम्यताम्‌ ॥६२॥ 
अन्वय :-सद्रूषं आरुणिः प्राह वह वृचः प्रज्ञानं ब्रह्म सनत्कुमारः आनन्दं एवं अन्यत्र गम्यतास्‌ । 
सद्र पमिति' । अरुणपुत्रेणोदालकेन 'छान्दोग्यश्रृतो' 'सदेव सोम्येदमग्र आसीत्‌ (छा० ६।२ १) 
इत्यादिना सद्रपं ब्रह्म निरूपितं, तथा वह्‌ वृच ऋकशाखाध्यायिनः 'ऐतरेयोपनिषदि प्रज्ञा प्रतिष्ठा प्रज्ञानं ब्रह” 
(ऐ० ३।३ इति प्रज्ञानरूपत्वं ब्रह्मणो दर्शेयन्ति. एवं पूर्वोदाहूतायां छान्दोग्यश्रृतावेव सनत्क्‌मा राख्यो गुरु. 
नारदाख्यशिष्याय भूमा त्वेव विजिज्ञासितव्यः’ । छा० ५।२।३) इत्युपक्रम्य योवै भूमा तत्सुखम्‌’ इति 'भूम' 
शब्दाभिघेयस्य ब्रह्मण आनन्दरूपत्वम्‌ क्तवानित्यर्थः। उतक्तन्यायमप्यत्राप्यतिदिशति 'एवमिति' ।१अन्यत्र 
तैत्तिरीयक्रा' दिश्रुतिषु आनन्दो ब्रह्मेति व्यजानात्‌’ (तै० ३।६) इत्यादिवाक्यैरानन्दरूपत्वादिकमृक्तमिति 
द्रष्टव्यमिति भावः ॥। ६३॥ 


शंका हो कि जब तक ब्रह्म और जगत्‌ के स्वरूप का ज्ञान न होने पर ब्रह्मतत्त्व के ज्ञान से जगत्‌ 
का ज्ञान हो जाता है यह जानना तो अत्यन्त कठिन है ऐसी शंका कर ब्रह्म ओर जगत्‌ के इन दोनों का 
स्वरूप दिखाते हैं-- 

सत्‌, चित्‌ ओर आनन्दलक्षण वाला ब्रह्म का स्वरूप है तथा नाम एवं रूपात्मक जगत्‌ है । 
तापनीय उपनिषद्‌ में ब्रह्म सच्चिदानन्दरूप माना गया है ॥६२॥ 

परम ब्रह्म सच्चिदानन्दस्त्रलूप है, इसमें क्या प्रमाण है इस विषय में तापनीय उपनिषद्‌ का 
वाक्य प्रमाण है । 'ब्रह्मोवेदं सवे सच्चिदानन्दभात्रम्‌, अर्थात्‌ उत्तर तापनीय उपनिषद्‌ में आथर्वणिक के 
द्वारा ब्रह्म को सच्चिदानन्दरूप कहा गया है ॥६२॥ 


क्र० १०५ 


आ शन्शलशी सीसासो 


६ ६६९ ) 


सच्चिदानन्देष्विव नामरूपयोरपि श्रुति दशंयति-- 
विचिन्त्य सर्वरूपाणि कृत्वा [मानि तिष्ठति । 
अहं व्याकरवाणीसे नामरूपे इति श्र तेः ॥६४॥ 
अन्वय :_सर्वेरूपाणि विचिन्त्य नामानि कुत्वा तिष्ठति अह व्याकरवाणीमे नामरूपे इति श्रुतेः । 
'विचिन्त्येति’ । सर्वाणि रूपाणि विचिन्त्य धीरो नामानि कृत्वाभिवदत्‌ यदास्ते’ (ते+ ३।१२।७) 
इति अनेन जीवेनात्मनाऽनूप्रविश्य नामख्पे व्याकरवाणि’ (छार ६।३।२) इति च स्रष्टब्ये जगन्निष्ठ नामरूपे 
श्रृत्या दशिते इत्यर्थः ।।६४।। 


आदि शब्द से विवक्षित अन्य श्रुति वाक्यों को भी दिखाते हैं-- 

अरुण पुत्र ने ब्रह्म को सद्रूप कहा है तथा वह वच शाखा के अध्येताओं ने ब्रह्म को प्रज्ञान 
रूप दिखाया है और सनत्कुमार ने ब्रह्म को आनन्द स्वरूप कहा है एवं अन्यन भी आनन्दरूप 
जानना ॥६३॥ 

अरुण पुत्र उद्दालक ने छान्दोग्य उपनिषद्‌ में 'सदेव सोम्येदमग्र आसीत्‌” सृष्टि से पूर्व यह जगत्‌ 
सद प ब्रह्म ही था, इस प्रकार ब्रह्म को सद्रूप से दिखाया है तथा ऋक शाखा के अध्ययन करणे वालों 
ने ऐतरेय उपनिषद में प्रज्ञां प्रतिष्ठा परज्ञानं ब्रह्म' ध्रज्ञानरूप ही ब्रह्म को दिखाया है । इस प्रकार पूर्व 
उदाहृत छान्दोग्य श्रुति में ही सनत्कुमार नामक गुरु ने अपने शिष्य नारद के प्रति भ्रुमात्वेव विजिज्ञा- 
सितव्यः' यहां से लेकर यो वे भूमा तत्सुखस्‌ पर्यन्त भूमा शब्द के वाच्य ब्रह्म को आनन्दरूप कहा है । 
उक्त न्याय अन्यत्र भी लगाना पड़ता है तंत्तिरीयश्रुति में 'आमनन्दो ब्रह्मेति व्यजानात्‌? इत्यादि वाक्यों से 
ब्रह्म को आनन्दरूप कहा गया है, यह जानना चाहिए ॥६३॥ 

सत्‌, चित्‌, आनन्द ब्रह्म की तरह नाम रूपात्मक जगत्‌ के विषय में भी श्रुति का प्रमाण 
देते हैं-- 

जगत्‌ के सम्पूर्णनामरूपों का विचार करके जो स्थित है, मैं इन नाम एवं रूपों को अभिव्यक्त 
करू । इस प्रकार श्रृति से स्रष्टव्य जगत्‌ के नामरूपों को दिखाये "ये हैं ॥६४॥ 


पर्वणि रूपाणि!० तथा 'अनेन जीवेनात्मनाऽनुप्रतिश्य'० अर्थात्‌ जब ईश्वर इस जगत्‌ को 
सम्पूर्ण र्य का विचार करके और छूपों के चिन्न मित्र नामों की कल्पना करके स्थित होता है तब जीव 
रूप से मैं उन नाम और रूपों को व्यक्त करू । इस प्रकार श्रुतिद्वय के प्रमाण से इस ख्रष्टव्य जगत्‌ के . 


नाम दिखाए गए हैं ॥६४।। 


बरह्मावंन्दै अहवेतबन्दञ्रकरणङ्‌ 


( ७६७ ) 


तत्रैव श्रृत्यन्तरमुदाहरति -- 


अव्याकृतं पुरा सृष्टेरूध्व॑ व्याक्रियते द्विघा । 
अचिन्त्यशक्तिर्मायेषा ब्रह्माण्यव्याकृताभिधा ॥६५॥ 


अन्वय : —सुष्टेः पुरा अव्याकृतं ऊध्वं द्विधा: व्याक्रियते यैषा माया अचिन्त्यशक्तिः ब्रह्मणि 
अव्याकृताभिधा । 


अव्याकृतमिति’ । बृहदारण्यक श्रुतौ तद्धेदं तह्यंव्याकृतमासी्तन्नामरूपाभ्यामेव व्याक्रियता- 
सौ नामायमिदंरूग' (वृ० १।४।७) इति सृष्टस्य जगतो नामखूपात्मकत्वं दशितमित्यथे: । सृष्टेः पुर्वमिदं 
जगदव्याकृतमव्यक्तनामरूपात्मकमभूत्‌, ऊर्ध्वं सृष्टचवसरे द्विधा वाच्यवाचकभावेन व्याक्रियते व्यक्तीकृत- 
मित्यर्थः । इदानीं 'तद्ध दं तह्य व्याकृतमासीत्‌' (वृ० १।४।७) इत्यत्र 'अव्याकृत’ शब्दस्यार्थेमाह्‌ -- 
'अचिन्त्येति । येयं ब्रह्मणि अचिन्त्यशक्तिर्मायाऽस्ति एषाश्व्याक्रता भिधाईस्मिन्वाक्ग्रे “अव्याक्कत' शब्देनाभि- 
धीयत इत्यर्थः ॥६५॥ 


इन्हीं नाम एवं रूप के विषय में अन्य श्रुति का प्रमाण दिखाते हैं-- 
ट से पूर्वे यह नाम रूपात्मक जगत्‌ अव्यक्त दशा में था । अनन्तर दो भागों में कभिव्यक्त हो 
गया । ब्रह्मा में जो यह अचिन्त्य शक्ति रूप माया है । बही अव्याकृत पद से यहाँ प्रसिद्ध है ॥ ६४॥ 


अहदारण्यक्र उपनिषद में 'तद्धो द॑ "`" नामायमिदं रूप” सृष्टि से पूर्वं यह जगत्‌ नास एवं रूप से 
रहित अव्याकृत = अव्याकृत दशा में था । सृष्टि रचना के पश्चात्‌ यह जगत्‌ दो रूपों से वाच्य और वाचक 
से अभित्गक्त हो गया | अब तद्धेदं तहां व्याकृतमासीत्‌' इस श्रतिगत वाक्य में अव्याकृत शब्द से अर्थं को 
कहते हैं--जो यह परम ब्रह्म में अचिन्त्य रचना शक्ति रूप साया है वही इस वाक्य में अव्याकृत शब्द ले 


कही गयी है ॥६५॥ 


श्री पञ्चदशी मीर्मासों 
( ६६१ ) 


'तन्नाम-रूपाभ्यामेव व्याक्रियते' इत्यंस्याथमाह-- 
अविक्रियब्रह्मनिष्ठा विकारं यात्यनेकधा । 


सायो तु प्रकृति विद्यान्मायिनं तु महेश्वरम्‌ ॥६६॥। 
अन्वय ।-अविक्रियब्रह्मनिष्ठा विकारं अनेकधा याति मायां तु प्रकृति विद्यात्‌ मायिनं तु 
महेश्वरम्‌ 1 
'अविक्रियेति’ । अविकारिणि ब्रह्मणि वतमाना सा अनेकधा,भूतभौतिकप्रपञ्चरूपेण बहुधा विकारं 
परिणामं प्राप्तोति । माया ब्रह्मणि वर्तेत इत्यत्र प्रमाणमाह्‌ - मायांत्विति’ । मायां पूर्वोक्तां, प्रकृति प्रक्रियते 
अनयेति प्रकृति: उपादानकारणं विद्याज्जानीयात्‌ । मायिनं तस्या आश्रयत्वेन तद्वन्तं महेश्वरं मायानियामकं 
“विद्यातु' इत्यनुवतंते उभयत्र । 'तु' शब्दः परस्परवेलक्षण्यद्योतनार्थः ।। ६६॥ 
इदानीं मायोपहितस्य ब्रह्मणः प्रथमकार्यमाह-- 
आद्यो विकार आकाशः सोऽस्ति भात्यपि च प्रियः । 


अवकाशस्तस्य रूपं तन्मिथ्या न तु तत्त्रयम्‌ ॥६७॥ 
अन्वय : -आद्यः विकारः आकाशः स भाति अपि च प्रियः अस्ति आकाशः तस्य रूपं तन्मिथ्या 


तत्त्रयम्‌ तु न । 
“आद्य इति? । तस्य कारणादागतं रूपत्रयमाह -'सोऽस्तीति’ । सच्चिदानन्दरूप इत्यर्थः । तस्य 


प्रातिस्विकं रूपमाह--'अवकाश इति' । तस्य पुवेस्माद्र पत्रयाद्वेलक्षण्यमाहू--'तन्मिथ्येतिः । सदादिरूपत्रयं 


वास्तवमित्यर्थः ।। ६७।। 


तन्नामरूपाभ्यां इस श्रुतिगत वाक्य के अर्थ को कहते हैं-- 
अविकारी परमन्रह्म में रहने वाली यह मायाशक्ति अनेक रूपों में विकृत हो जाती है । माया 
को तो प्रकृति ओर मायाधीश कों महेश्वर जानो ॥६६।। 


विकार शुन्य परमन्रह्म में अवस्थित वह मायाशक्ति विविध रूपों में भूत भौतिक प्रपञ्च रूप से 
परिणाम को प्राप्त होती है । माया शक्ति ब्रह्म में रहती है इस विषय में प्रमाण देते हैं-'मायां तु प्रकृति 
विद्यात्‌’ इत्यादि श्रुति में पूर्वोक्त माया ही प्रकृति है जिससे यह सारा जगत्‌ विकार को प्राप्त करता है 
और यही माया सबका उपादान कारण जानना तथा उस माया के आश्रय होने से मायावी कहाने वाले 
को तो महेश्वर माया का नियामक ईश्वर समझो 'विद्यात्‌' यह क्रिया पद 'उभयत्र अनुगत. है श्लोक में 
उद्धृत 'तु' शब्द माया ओर मायाधीश इन दोनों में परस्पर वैलक्षण द्योतित करता है ॥६६॥ 


ब्रह्मानन्दे अद्वेतानन्दप्रकरणम्‌ 


( ८६५ ) 


तस्य चतुर्थेरूपस्य मिथ्यात्वे हेतुमाह-- 


न व्यक्तेः पुवमस्त्येव न पश्चाच्चापि नाशतः । 
अ।दावन्ते च यन्नास्ति वतंमानेऽपि तत्तथा ।।६८॥। 


अन्वय :--व्यक्तेः पुवे न अस्ति एव नाशतः पश्चाच्चापि न, आदावन्ते च यन्नास्ति वर्तमाने- 
ऽपि तत्तथा । 


न व्यवतेरिति' । ननु उत्पत्ति विनाशयोर्मध्ये प्रती यमातस्यावकाशस्य कथमसत्त्वमित्याशङ्कुः। ह _ 
'आदाविति’ ॥६८॥ 


अब माया उपहित ब्रह्म के प्रथम कार्य को दिखाते हैं -- 


माया : युक्त ब्रह्म का आद्य विकार आकाश है वह विद्यमान है और भासता भी है, 
तथा प्रियरूप है । उस आकाश का स्वक़ीयरूप जो अवकाश वह मिथ्या है । पूर्वोक्त तीनों मिथ्या 
नहीं है ॥६७॥ 


माया से उपहित निर्लिप्त परमन्रह्म का प्रथम कार्य आकाश है। उस पूर्ण परमन्रह्म से प्रथम 
कार्यं आकाश की उत्पत्ति हुई है, वह अस्ति भाति ओर प्रियरूप है । सत्तारूप से है भासता भी है, 
आनन्द रूप है -ये तीनों मायोपहित ब्रह्म से आये हुए हैं, आकाश का अपना निजी स्वरूप अवकाश 
रूप कार्य भोग्य मिथ्या है, किन्तु यह सत्‌-चित्‌ आनन्इस्वरूप पारमाथिक होने के कारण उससे 
विलक्षण है ॥६७॥ 


चतुर्थ अवकाशरूप मिथ्या होने में हेतु कहते हैं-- 


आकाश के व्यक्त (प्रकट होना) होने से पूव॑ अवकाश नाम वाला रूप नहीं था ओर विनप्ट 
होने के अनन्तर भी नहीं रहेगा, जो पदार्थं आदि ओर अन्त में नहीं रहता वह वर्तमान में भी नहीं 
रहता है ॥६८॥ 


अब शंका करते हैं- उत्पत्ति और विनाश के बीच में प्रतीत होने वाला यह अवकाश रूप पदार्थे 
असत्‌ रूप क्यों हे । 


उत्तार यह है कि जो वस्त॒ प्रतीति से पूर्वं और विनाश के पश्चात्‌ विद्यमान नहीं रहती है, वह 
बस्तु वतेमानकाल में भी वस्तुतः नहीं रहती ॥६८॥ 


- “Fo 


श्री पश्चदशी सोभांसा 


( छ७७ ) 


उक्तार्थे श्रीकृष्णवाक्यं (गी० २।२८) प्रमाणयति-- 
अव्यक्तदीनि भूतानि व्यक्तमध्यानि भारत । 
अव्यक्तनिधनान्येवेत्याह कृष्णो$जु नं प्रति ॥६८॥ 


अस्वय :--अव्यक्तादीनि भूतानि हे भारत व्यक्तमध्यानि अव्यक्तनिधनानि एव इति कृष्णः 


अजु नं प्रति आह-- 
'अव्यक्तादीनीति’ ॥६४॥ 
सदादिरूपत्रयस्यावकाशे कि घ्रमाणमित्याशङ्कयानुभूतिरेव प्रमाणमित्याह 
मृद्वत्ते सच्चिदानन्दा अगनुच्छन्ति सर्वदा । 
निराकाशे सदादीनामनुभूतिनिजात्मनि ।।७०॥। 


अनुभूतिः । 
मृद्ददिति' । मृद्ददिति दृष्टान्तः प्रदर्शनार्थः 


'विराकाश इति’ ॥७०॥ 


अब उक्त अर्थ को श्रीकृष्ण का वाक्य भी प्रमाणित करता है-- 
हे भारत ये सब उत्पत्ति से पहले अव्यक्तदशा में थे, बीच में प्रतीत हो रहे हैं : 


वनाशं के 
पश्चातु पुनः अव्यक्तरूप हो जायेगे, इस प्रकार श्रीकृष्ण ने अजुन के प्रि कहा है ॥६४॥ 


सतु, चित्‌ आनन्दादिरूपत्रय आकाश में रहता है, इसमें क्या प्रमाण है | 
ऐसी शंका के उत्तर में अपनी अनुभूति ही प्रमाण में मानी जाती है- 
जसे घट में मिट्टी तीनों काल में अनुस्युत रहती है, उसी प्रकार 


च्विंदानन्दस्वख्य सब काल 
में आकाश में रहते हैं। आकाश रहित स्वरूप आत्मा में सत्‌ 


तू आनन्द का निरन्तर अनुभव भी 
होता है ॥७०॥ 

घटादिकों में जैसे मृत्तिका तीनों कालों में अनुगत रहती है, वैसे ही ये सत्‌-चितु ओर आनन्दरूप 
सर्वदा अनुगत रहते हैं । 


शंका होती है- कि आकाश को छोड़कर सत्‌ चित्‌ आनन्दछपत्रय कैसे अनुगत होंगे -- 
उत्तर- आकाश से रहित अपने स्वरूपभूत आत्मा में सतू-चित्‌ आनन्द का 


न्‌ आनन्द का सद! तीनों का सर्वदा. . 
अनुभव (ज्ञान होता हे ॥७०॥ 


अन्वय :-मृदवत्‌ ते सच्चिदानन्दाः सर्वदा अनुगच्छन्ति निराकाशे सदादीनां निजात्मनि 


। घटादिषु यथा कालनत्रऽपि मृदनुवतंते, 
तदा सदादिरूपत्रयं सवं दानुगतमित्यर्थः । नन्वाकाशं विहाय सदादिरूपत्रयं कथमनुभूतमित्याश दु:याहू - 


rr का हाली 


त्रह्णानन्दै अह्व तानन्दप्रकरणद 


1 


(५ «७१ ) 
तदेवोपपादयति 
अवकाशे विस्मृतेऽथ तत्र कि आति ते वद । 
शून्यमेवेति चेदस्तु नाम ताहग्विभाति हि ॥७१॥ 
अन्वय :--अथ अवकाशे विस्मृते तत्र ते कि भाति इति वद शून्यं एवेति त्रेत्‌ अस्तु तादृक्‌ हि 
विभाति नाम । 

“अवकाश इति’ । पूर्वेवादिनश्चोद्यमनुवदति-'शुन्यमिति' । अङ्गीकृत्य परिहारमाह 
अस्त्विति’ । शब्दतः शुन्यमस्लु, अर्थतस्त्ववकाशा भावविशेषणस्य विशेष्यत्वेन प्रतीयमानं किचिदस्तीत्यभ्युप- 
गन्तव्यमित्याह-*तादृगिति’ । 'हि' शब्दो लोकप्रसिद्धिद्योतनार्थः ।।७१।¦ 

भवत्वेवम्‌, प्रकृते किमायातमित्याशङ्कय, विशेष्यत्वेन प्रतीयमानस्य स्वरूपमभ्युपेयमित्याह- 

ताहक्त्वादेव तत्सतत्वमौदासीन्येन तत्सुखम्‌ । 
आनुकूल्यप्रातिकूल्यहीनं यत्तन्निजं सुखम्‌ ॥७२॥ 

अन्वय :-तादुक्त्वादेव तत्‌ सत्वं ओदासीन्येन तत्सुखम्‌ आनुकूल्यप्रातिक्‌ल्यहीनं यत्‌ तत्‌ 

निजं सुखम्‌ । 


'तादक्त्वादिति । तस्य सुखस्वरूपत्वमाह्‌- 'ओदासीन्येनेति’ । ओदासीन्यविषयत्तात्तस्य सुख- 
स्व॒ हपत्व मित्यर्थः । नन्वनुकूलत्वरहितस्य कथं सुखस्वरूपत्वमित्याश ड्कयाह्‌ आनुकल्येति' ॥ १२॥ 


“उसी अर्थ का प्रतिपादन करते हैं-- 

अवकाशरूप आकाश के स्मरण नहीं रहने पर वहाँ तुम्हें क्या भासता है? यह कहो कि यदि 
शुन्य ही भासता है तो ठीक ही है, क्योंकि आकाश रहित कुछ न कुछ तो भासता ही है ॥७१॥ 

अवकाश को भूल जाने पर तुम्हें क्या बोध होता है ? इस प्रकार पुर्वेपक्षी के प्रश्‍न का अनुवाद 


करते हैं यदि शून्य रूप से ही आकाश का भान होता है तब तो यही अच्छा है कि उसका नाम तुम कुछ 
भी रख सकते हो । शब्द मात्र से शुन्य भले ही होवे ओर शुन्य मानों, परन्तु अवकाशाभावरूप से विशेषण 


का विशेष्य के रूप प्रतीत होने वाले सत्‌-च्रित्‌ आतन्दरूप ब्रह्म को तो मानना पड़ता है। हि शब्द जगत्‌ 


की प्रसिद्धि जताने के लिए है ॥७१॥ 


श्री पख्रदशी मीमांसा 


( ५७२ ) 


तदेवोपपादयति -- 
आनुकूल्ये हषंघी: स्यात्‌ प्रातिकूल्थे तु दुःखधीः । 
द्वयाभावे निजानन्दो निजदुःखं न तु क्वचित्‌ ।।७३।। 


अन्वय :- आनुकूल्ये हरषेधीः स्यात्‌ प्रातिकल्ये तु दुःखधीः द्वयाभावे निजानन्दः क्वचित्‌ 
निजदुःखं तु न । 


'आनुकूल्य इति’ । ननुनिजानन्दवन्निजदुःखमपि कि न स्यादित्याशङ्कय, दुःखे निजरूपसिद्धथ- 
भावान्मैवमित्याह्‌ -'निजदुःखमिति’ ॥७३॥ 


टीक है, परन्तु प्रकृत में क्या प्रयोजन सिद्ध हुआ ? विशेष्यरूप से प्रतीयमान स्वरूप को तो 
मानना हीं होगा, इस प्रकार कहते हैं -- 

नामरूप के विस्मृत होने से उसकी सत्ता (स्वरूप) है, और उदासीन दशा में प्रत्येक व्यक्ति को 
उस सुख का अनुभव होता है इसलिए सुख आनन्द स्वरूप है जो कि प्रतिकूलता और अनुकलता रहित है 
वही स्वरूप का सुख है ॥७२॥ 

उक्त प्रकार से प्रतीयमान होने के कारण ही सबका अस्तित्व सिद्ध होता है, उदासीन अवस्था 
में सभी को उस सद्र्‌प की सुखरूप का अनुभव होता है । क्योंकि औदासीन्प्र का विषय होने से वह 
सुखरूप है । अच्छा तो अनुकूलता रहित वह सुख केसे हो सकता है ? जो वस्तु अनुकूल भी न हो ओर 
प्रतिकूल भी न हो वही तो निजसुख स्वस्यस्वरूप के आनन्द का हेतु होता है ॥७२॥ 

उक्त अर्थ का उपपादन (वर्णन) करते हैं-- 

अनुकूलता से हर्षवृत्ति और प्रतिकूलता से दुःखवृत्ति होती है किन्तु जिसमें हर्ष और शोक नहीं 
है उसमें ही निजानन्द है, क्योंकि स्वरूप का दुःख कहीं भी नहीं है अतः दुःख का अभाव ही सुख माना 
जाता है ॥७२।। 

अनुकूलवस्तु की उपलब्धि होने से सुख और प्रतिकल की उपलब्धि होने पर दुःख होता है किन्तु 
जिस अवस्था में उन दोनों का अभाव है । वही अवस्था निजानन्द की है। 

अब शंकरा उठती है क्रि निजानन्द की भाँति निज सुख क्यों नहीं होता है। 

उत्तर - दुःख में स्वरूपता को सिद्धि नहीं देखी जाती है क्योंकि निजानन्द कभी भी दुःखरूप 
नटीं होता ओर स्वरूप का दु:ख तो कहीं पर भी सिद्ध नहीं होता है। क्योंकि स्वरूप में किसी की भी 
प्रतिकूलता को बुद्धि नहीं हातो, इसलिए शंका मत करो ॥७३॥ | 


ब्रह्मानन्दे अद्वेतानन्दप्रकरणम्‌ 


( ८७३ ) 


ननु निजानन्दस्य सदानन्दत्वात्सवंदा हर्ष एव स्यात्‌. न तु शोक इत्याशङ्कय, तस्य नित्यत्वेऽपि 
तद्ग्राहिणो मनसः क्षणिकत्वेन मानसयोरपि क्षणिकत्वमित्याह- 


निजानन्दे स्थिरे हर्षशोकयोव्यंत्ययः क्षणात्‌ । 
मनसः क्षणिकत्वेन तयोर्मानसतेष्यताम्‌ ।।७४।। 
अन्वय :--निजानन्दे स्थिरे ह्षेशोकयो: क्षणात्‌ व्यत्ययः मनसः क्षणिकत्वेन तयोः मानसता 
ईष्यताम्‌ । 
'निजानन्द इति’ ॥७४॥ 
दृष्टान्ते सिद्धमर्थं दार्ष्टान्तिक्रे योजयति 
आकाशेऽप्यंवमानन्दः सत्ताभाने तु संमते । 
वाय्वादिदेहपर्यन्तं वस्तुष्वेवं विभाव्यताम्‌ ॥७५॥ 
अन्वयः-आकाशेऽपि एवं आनन्दः सत्ताभाने तु संमते वाय्वादिदेहपर्यन्तं वस्तु एवं विभाव्यताम्‌ । 
'आकाशेऽपीति' । एवं निजात्मन्युक्तप्रकारेणेत्यर्थः। सत्ताभाने तु भवताप्यभ्युपगम्येते, अतो नोप- 
पादनीये इत्यर्थः । आकाशे प्रतिपादितोऽर्थो वाय्वादिशरी रान्तेष्वभ्युपगन्तव्य इत्याह 'वाय्वादीति'' ॥७५॥ 


शंका हो =निजानन्द सदा आनन्द होने से निरन्तर हर्ष बना रहना चाहिए शोक नहीं ऐसी शंका 
करके निजानन्द नित्य होने पर भी उसको ग्रहण करने वाले मन की क्षणिक वृत्ति होने के कारण हषं एवं 
शोक ये दोनों मानस जन्य होने पर भी क्षणिक है इस पर कहते हैं-- 

निजानन्द स्थिर होने पर भी हर्ष और शोक दोनों का व्यत्यय होता रहता है वह उस निजानन्द 
का ग्राहक मन क्षणिक होने से ऐसा होता है, इसलिए उन दोनों को मन का परिणाम मानो ॥७४॥ 

दृष्टान्त में सिद्ध हुए कार्य को दार्ष्टान्तिक में घटाते हैं - 

जैसा आनन्द निजात्मा में है इसके समान आकाश में भी आनन्द है, और सत्ता और भान दोनों 
को तो आप भी मानते हो, उस वायु आदि लेकर देह पर्यन्त वस्तुओं में उसके रहने की कल्पना करनी 
चाहिए ॥७५॥ 

जिस प्रकार आत्मा में आनन्द रहता है वैसे ही आकाश में भी आनन्द रहता है सत्ता और भान 
अस्ति भाति, ये दोनों तो आपके द्वारा भी अङ्गीकृत हैं। इसी प्रकार उसका प्रतिपादन करना यहाँ पर 
आवश्यक नहीं है । वायु आदि से लेकर देह पर्पन्त सभी पदार्थो में भी आकाश की भाति सत्‌-चित्‌ 
आनन्द धमं रहता है, यह समझना चाहिए ॥७५॥ 


फा» ११७ 


निर्णय: । 


विसंवादः 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( ८७४ ) 


तत्र वाय्वादीनामसाधारणधर्मान्‌ दर्शयति -- 
गतिस्पर्शो वायुरूपं वह्ले दाहिप्रकाशने । 
जलस्य द्रवता भूमे: काठिन्यं चेति निर्णय: ॥७६॥ 
अन्वय :-गतिस्पशौ वायुरूपं वह: दाहुप्रकाशने जलस्य द्रवता भूमेः काठिन्यं च इति 


“गतिस्पर्शाविति' द्वाभ्यास्‌ ॥ 
असाधारण आकार औषध्यन्नवपुष्यपि । 
एवं विभाव्यं मनसा तत्तद्र्‌पं यथोचितम्‌ ॥।७७॥ 
अन्वय : असाधारण आकार: ओषध्यन्नवषुपि अपि एवं मनसा तद्रूपं यथोचितम्‌ विभाव्यं । 
“असाधारण इति’ स्पष्टम्‌ ॥७७॥ 
फलितमाह 
अनेकघा विभिन्नेषु नामरूपेषु चेकधा । 
तिष्ठन्ति सच्चिदानन्दा विसंबादो न कस्यचित्‌ ॥७८॥ 
अन्वय :--विभिन्नेषु नामर्पेषु एकधा अनेकधा सच्चिदानन्दा तिष्ठन्ति कस्यचिद्‌ 
अनेकेति ॥७८॥ 
अब वायु आदि के असाधारण धर्मो को दिखाते हैं -- 


गति और स्पर्शे ये दोनों वायु के धर्म हैं. दाह एवं प्रकाश करना ये दोनों वह्वि के असाधारण 


धर्म हँ । जल का द्रवत्व और भूमि कठिनता रूप असाधारण धर्म है ॥७६॥ 


इसी प्रकार औषधि अन्न और देह इनमें भी असाधारण आकार धर्म होता है, इसी प्रकार उस- 


उस का यथोचित धर्म को पदार्थों में मन से विचारने योग्य है ॥७७॥ 


अब फलितार्थ कहते हैं-- 
अनेक प्रकार के विभिन्न नाम और रूपों में सत्‌-चित्‌ आनन्दरूप सभी वस्तुओं में एक रुप में ही 


अवस्थित है, इस विषय में किसी को भी विवाद नहीं है ॥७८॥। 


ब्रह्मानन्दे अद्वतानन्दप्रकरणभ्‌ 


( 5७५ ) 


तहि प्रातीयमानयोर्नामरुपयोः का गतिरित्याशङ्कय कल्पितत्वमेव गतिरित्याह-- 
निस्तत्त्वे नामरूपे द्वे जन्मनाशयुते च ते । 
बुद्धया ब्रह्मणि वीक्षस्व समुद्रे बुद्बुदादित्रत्‌ ।।७४।। 
अन्वय :-निस्तत्त्वे नामरूपे जन्मनाशयुते च ते द्वेबुद्धया ब्रह्मणि समद्रे बुदबुदादिवत्‌ वीक्षस्व । 
'निस्तत्त्व इति’ । कल्पितत्वे हेतु:--जन्मेति' ॥७८॥ 
ततः किमित्यत आह्‌ -- 
सच्चिदानन्दरूपेऽस्मिन्पू्णे ब्रह्मणि वीक्षिते । 
स्वयमेवावजानाति नामरूपे शनेः शनेः ।।८०॥ 
अन्वय : -सच्चिदानन्दरूपेऽस्मिन्‌ पूर्णे ब्रह्मणि वीक्षिते शनैः शनेः नामरूपे स्वयं एव अव 
जानाति । 


'सच्चिदानन्देति’ ॥८०॥ 


शका --अंब प्रतीयमान नाम और रूप की क्या स्थिति होगी ऐसी शंकाकर नाम रूप को कल्पित 
कहते हैं नामरूप दोनों कल्पित है इस प्रकार कहते हैं-- 


नाभ एवं रूप ये दोनों तत्त्व रहित (कल्पित) है क्योंकि उत्पत्ति और विनाशशील है. जैसे समुद्र 
में बुलबुले, फेन, तरङ्ग आदि कल्पित है । इसी प्रकार नाम एवं रूप का विचार करके ब्रह्मतत्त्व में कल्पित 
(मिथ्या) समझो ॥७३॥ 


इससे भी क्या प्रयोजन सिद्ध हुआ ? इसका उत्तर देते हैं-- 


सत्‌-चित्‌-आनम्दस्वरूप पूर्ण परमात्मा के साक्षात्कार कर लेने पर साधक धीरे-धीरे स्वयं नाम 
ओर रूप की अवज्ञा करने लगता है ॥८०॥ 


श्री पष्न्यदशी मीमांसा 


( ८७६ ) 


रह्म ज्ञानंदाद स्य द्वैतावज्ञापूवंकत्वाच्छुवणादिवत्‌ द्वतावज्ञापि कर्त॑व्येत्याहं-- 
यावद्यावदवज्ञास्यात्तावत्तावत्तदीक्षणम्‌ । 
यावद्यावद्वीक्ष्यते तत्तावत्तावदुभे त्यजेत्‌ ॥॥८१॥। 
अन्वय :--यावत्‌यावत्‌ ।द्वैतस्य) अवज्ञा स्यात्‌ तावत्‌ तावल्‌ तदीक्षणम्‌ यावत्‌ यावत्‌ ईक्षते तत्‌ 
तावत्‌ तावत्‌ उभे त्यजेत्‌ । 
'यावदिति’' ॥८१॥ 
उभयाभ्यासस्य फलमाह-- 
तदभ्यासेन विद्यायां सुस्थितायामयं पुमान्‌ । 
जीवन्नेव भवेन्मुक्तो वपुरस्तु यथा तथा ॥८२॥ 
अन्वय : तदभ्यासेन विद्यायां सुस्थितायां अयं पुमान्‌ जीवन्नेव मुक्तः भवेत्‌ यथा तथा 
वपु: अस्तु । 
“तदभ्यासेनेति' ॥ ८२॥ 
इदानीं ब्रह्माभ्यासस्वरूपमाह- 
तच्चिन्तनं तत्कथनमन्योन्यं तत्प्रबोधनम्‌ । 
एतदेकपरत्वं च ब्रह्माभ्यासं विदुबु धाः ॥८२३२॥ 
अन्वय :-तच्चिन्तनं तत्कथनं अन्योन्यं तत्प्रबोधनम्‌ तत्‌ एकपरत्वं च बुधाः ब्रह्माभ्यासं विदुः । 
'तच्चिन्तनमिति’ ॥८३॥ 


परमब्रह्म का दृढ़ अपरोक्ष ज्ञान करने के लिए द्वैत से अवज्ञा करना आवश्यक है इसलिए 
श्रवणादि साधन की तरह द्वैत की अवज्ञा भी अपेक्षित हैं - 
जितना-जितना दत भाव का तिरस्कार होगा, उतना उतना ही परमब्रह्म विषयक ज्ञान सुदृढ होगा 
और जितना-जितना उसे परमत्रह्म दीखने लगेगा उतना-उतना उन नामरूपों को त्यागने लगेगा ।।८१॥ 
परमब्रह्म के साक्षात्कार ओर द्रत की अवज्ञा करनी इसका फल बताते है— 
उन नामरूप दोनों के निरन्तर अभ्यास के बल से विद्या (ज्ञान, सुदृढ हो जाने पर यह तत्त्वदर्शी 
जीता हुआ मुक्त हो जाता है। शरीर प्रारब्ध के अनुसार चलता रहता है ॥८२॥ 


अब परम ब्रह्म के अभ्यास का स्वरूप कहते हैं-- 
उस परम ब्रह्म स्वरूप का चिन्तन उसी का कथन ओर परस्पर एक दूसरे को परम तत्त्व का 


बोध ( समझना ) करावे, उसी में ही स्थिर हो जाना ही विद्वान्‌ लोग अभ्यास कहते हैं ॥८३॥ 


ब्रह्मानन्दे अद्वैतानन्दप्रकरणमू 


( 5७७ ) 


नन्वनादिकालमारभ्य प्रतिभासमानस्य द्वैतस्य कादाचित्केन ज्ञानाभ्यासेन कथं निवत्तिरित्या- 
शङ्कुघ, दीर्घकालनेरन्तर्येण सत्कारसेवितेनाभ्यासेन निवर्तत एवेत्याह-- 


वासनानेककालीना दीघकालं निरन्तरम्‌ । 
सादरं चाभ्यस्यमाने सवथेव निवतते ।।८४।। 
अन्वय:--अने ककाली ता वासना निरन्तरम्‌ दीर्घकालं सादरं च अभ्यस्यमाने सर्वथा एव निवर्तते । 
'वासनेति'१ ॥८४॥ 
ननु ब्रह्मण एकस्यानेकाकारजगद्ध तुत्वमनुपपन्नमित्याशङ्कय, मायासहितस्योपपद्यत इत्याह ¬ 
मृच्छक्तिवद्‌ब्रह्मशक्तिरनेकानतृतान्‌ सुजेत्‌ । 
यद्वा जीवगता निद्रा स्वप्नश्चात्र निदर्शनम्‌ ।।८५। 
अन्वय :--मृत्‌ शक्तिवत्‌ ब्रह्मशक्तिः अनेकानु अन्ततान्‌ न सृजेत्‌ यद्वा जीवगता निद्रा स्वप्नश्च 
अत्र निदशंनम्‌ । 


'मच्छक्तिवदिति’ । अनृतान्‌, कार्याणीत्यर्थः । ननु मृच्छक्तः सत्यत्वादनेकहेतुत्वाद्विषमो दृष्टान्त 
ढत्याशङ्कच, पक्षान्तरमाह-यद्वेति' ॥८५॥ . 

अनादि काल से भासते हुए यह द्वैत भाव है उसकी कदाचित्‌ होने वाले ज्ञानाभ्यास से निवत्ति 
कैसे होगी ऐसी शंका करके कहते हैं कि चिरकाल पर्यन्त सदा सत्कार सेवित अभ्यास क्रम से निवत्त 
हो जाती है-- 


अनादि काल से वासनाएँ चिरकाल पर्यन्त श्रद्धा विश्वास पूर्वक ज्ञानाभ्यास करने पर सब 
तरह से हट जाती हैं ॥८४॥ 


शंका-ब्रह्म तो एक है फिर वह विविध प्रकार के जगत्‌ का कारण कैसे हो सकता है, माया 
उपाधि से युक्त होने से-- 


मृत्तिका के शक्ति के समान ब्रह्म शक्ति माया अनेक अनृत ( मिथ्या) पदार्थो को बना देती 
अथवा जीवगत निद्रा और स्वप्न इस विषय में योग्य दृष्टान्त है !।८४॥। 

मृत्तिका में रहने वाली शक्ति की तरह परम ब्रह्म में स्थित माया शक्ति के द्वारा अनेक प्रकार 
नाम रूपात्मक मिथ्या पदार्थो का सर्जन होता है । अच्छा तो मृत्तिका में अवस्थित शक्ति सत्य है ओर 
अनेक घट शराव।दि रूप कार्यो के प्रति कारण है इसलिए यह दृष्टान्त विषम लगता है उत्तर देते है 


कि जीव में अवस्थित निद्रा और स्वप्न इस प्रसंग में जगत्‌ के सर्जन करने में समर्थ माया शक्ति ज्वलन्त 
दृष्टान्त हे ।८५॥ 


विशेष १--अनादि काल का पर्वत को गुफा में स्थित अन्धकार कदाचित्‌ किये दीपक के प्रकाश से 


निवृत्त होता है वैसे ही अनादिकाल द्वैत भ्रम सो दीघेकाल पर्वेन्त निरन्तर ज्ञानाभ्य-स से 
निवृत्त हो जाता है। 


श्री पञ्चदशी मौमांसा 


( ८७८ ) 


दृष्टान्तं विशदयति-- 
निद्राशक्तियंथा जीवे दुर्धटस्वप्नकारिणी । 
ब्रह्मण्येषा स्थिता माया सृष्टि-स्थित्यन्तकारिणी ॥८६।। 


न्वय :-यथा जीवे निद्राशक्तिः दुर्घटस्वप्नक्रारिणी (तथा ) एषा माया ब्रह्मणि स्थिता 
( सति ) सृष्टिस्थित्यन्तकारिणी । 


'निद्रेति’ । दा्ष्टान्तिकमा ह--“ब्रह्मणीति! ॥८६॥ 
दुर्घटकारित्वमेव दशेयति-- 
स्वप्ने वियदुर्गात पश्येत्‌ स्वमूर्धच्छेदनं यथा । 
महुते वत्सरौधं च मृतपुत्रादिकं पुनः ॥।८७॥। 
अन्वय :--स्वप्ने वियद्गति स्वमूर्धच्छदनं यथा मुहूर्ते वत्सरोधं च पुनः मृतपुत्रादिकं पश्येत्‌ । 
“स्वप्न इति? ॥८७॥ 
स्वप्वस्य दुघेटत्वे हेतुमाह-- 
इदं युक्तमिदं नेति व्यवस्था तत्र दुर्लभा । 
यथा यथेक्ष्यते यद्चत्तत्तद्य॒कतं तथा तथा ॥८८॥ 
अन्वय : इदं युक्तं इदं न यदि तत्र दुलंभा व्यवस्था यथा यथा यत यत्‌ ईक्षते ततु तत्‌ तथ 
तथा युक्तं । 
“इदमिति' ॥८८॥ 


उक्त दृष्टान्त का विस्तारपूर्वक वर्णन करते हैं और दार्ष्टान्तिक में घटाते हैं-- 


जिस प्रकार जीवगत तिद्रारूपिणी शक्ति अति दुर्घट स्वप्नों को बना देती है। उसी प्रकारं 
ब्रह्मनिष्ठ यह्‌ रचनात्मक माया शक्ति सृष्टि स्थिति और प्रलय करने में समर्थ है ॥८६॥ 
अब निद्रागत स्वप्न को अति दुर्घंटकारिता दिखाते हैं -- 


स्वप्न में आकाश में गमन देखता है अपने आपका शिरच्छेदन देखता है और एक मुहूतें में 
वर्षो के समूह को देखता है । तथा पुनः पुत्र पुत्रादिकों को भी देखता है ॥८७॥ 

स्वप्न अति दुघट कारी होने में हेतु दिखाते हैं-- 

स्वप्न में यह ठीक है, यह ठीक नहीं है, ऐसी व्यवस्था दुलभ है। जो-जो दृश्य जैसा-जैसा 
दिखायी देता है, वह-वह दृश्य वेसा ही वंसा दिखायी दे, यही ठीक है ।।८८॥। 


ब्रह्मानन्दे अद्वैताननदप्रकरणम्‌ 


( ८७६ ) 


उक्तमर्थं केमुतिकन्यायेन स्पष्टयति-- 


इहशो महिमा हष्टो निद्राशक्तेर्यदा तदा । 
माया शक्‍तेरचिन्त्यो$यं महिमेति {किमद्भुतम्‌ ॥।८८॥। 


| 


अन्वय :--निद्राशक्ते: यदाईदृश: महिमा दृष्ट: तदा मायाशक्ते: अचिन्त्यः अयं महिमा इति 
अद्भुतः किम्‌ । 
“ईदृश इति’ ॥८८॥ 
अप्रयतमाननब्रह्मनिष्ठाया मायाया जगड्ध तुत्वे दृष्टान्तमाह 
शयाने पुरुषे निद्रा स्वप्नं बहुविधं सृजेत्‌ । 
ब्रह्मण्येवं निविकारे विकारान्‌ कल्पयत्यसौ ।।&०।। 


अन्वय :--शयाने पुरुषे निद्रा बहुविधं स्वप्नं सृजेत्‌ एवं निविकारे ब्रह्मणि असौ विकारान्‌ 
कल्पयति । 


'शयान इति’ ॥&०॥ 


उक्त अर्थ को केमृतिक न्याय से दिखाते हैं-- 


जब जीवगत निद्रा-शकिति की इतनी महिमा देखी जाती है तब फिर ब्रह्म की माया शक्ति 
अचिन्त्य महिमा संयुक्त होने में कौन सी आश्चर्ये की बात है ॥८६॥ 


अब प्रयत्न से रहित जो परमनब्रह्म में रहने वाली माया शक्ति जगत्‌ का हेतु है, इस विषय में 
दृष्टान्त देते हैं-- 


सोये हुए पुरुष में रहने वाली निद्रा बहुत प्रकार के स्वप्नों को सृजन करती है । इस प्रकार 
निविकार परमन्रह्म में रहने वाली वह माया अनेक विकारों की कल्पना कर डालती है ॥६०॥ 


श्री पञ्चदशी मीमाँसा 


( छ८० ) 


मायया सृष्टान्पदार्थान्‌ दर्शयति-- 


खानिलाग्निजलोर्व्यण्डलोक प्राणिशिलादिकाः । 
विकाराः प्राणिघीष्वन्तश्चिच्छाया प्रतिविस्विता ॥४१॥ 

अन्वय :--खानिलाग्नि जलोव्यंण्ड लोक प्राणिशिलादिकाः विकाराः प्राणिधीषु चिच्छाया 
प्रतिबिम्बिता । 

“खानित्येति' । ननु पाञ्चभौतिकत्वेन साम्येऽपि के षांचिच्चेतनत्वं केषांचिज्जऽत्वं कुत 
इत्याशङ्क्याह -'प्राणीति’ । प्राणिशरीरेष्वन्तः करणेषु चैतन्यप्रतिबिम्बनाच्चे तनत्वम्‌, इतरत्र तद्भावा- 
ज्जऽत्व मित्यर्थः ॥&१।। 

ननु चेतना चेतनविभागश्चिद्रपन्रह्मक्कत एव कि न स्यादित्याशङ्क्य, ब्रह्मणः सर्वोपादानत्वेन 
सबंत्र समत्वान्मैवमित्याह-- 

चेतनाचेतनेष्वेषु सच्चिदानन्द लक्षणम्‌ । 
समानं ब्रह्म भिद्येते नामरूपे पृथक्‌ पृथक्‌ ॥र्5२॥ 

अन्वय : - चेतना चेतनेषु एषु सच्चिदानन्द लक्षणं ब्रह्म समानं पृथक्‌-पृथक्‌ नामरूपे ( तेन ) 
भिद्येते ॥ 

“वेतनेति' ॥ 5२॥ 


अब माया के द्वारा प्रृष्टव्य रचे पदार्थों को दिखाते हैं-- 

आकाश, वायु, अग्नि, जल, पृथिवी, ब्रह्माण्ड, चतुर्दश भुवन तथा पत्थरादि अनेक विकार माया 
द्वारा उत्पन्न हुआ है और प्राणियों के अन्त:करणों में चेतन का प्रतिबिम्ब पड़ता है इसलिए जड़ और 
अजड़ का भेद है ॥<१॥ 

आकाश आदि विकार युक्त कार्य प्रपञ्च माया द्वारा उत्पन्न हुआ हे अब शंका उठती है कि 
सम्पूर्ण पञ्चभूत के विकार होने पर भी कुछ तो चेतन एवं कुछ अचेतन यह भेद क्‍यों है? प्राणियों की 
बुद्धियों में ( लिगशरीर में ) तो चेंतन्य की छाया प्रतिबिम्बित होता है चेतन जिसमें प्रतिबिम्ब न उभरा 
चित्‌ रूप प्रकाश का अभाव है, वे सभी तो जड़ कहलाते हैं ॥६१॥ 

शंका _ चेतन और जड़ के विभाग चित्‌ रूप ब्रह्म द्वारा किया हुआ क्यों नहीं होता ऐसी शंका 
कर कहते हैं, ब्रह्म तो सबका अभिन्न निमित्तोपादान कारण है इसलिए सवंत्र समभाव रखता है-- 

इन जड़ एवं चेतन पदार्थो में सच्चिदानन्द स्वरूप ब्रह्म समभाव से “रहता है केवल नाम ओर 
रूप ही पृथक्‌ पृथक्‌ है इसलिए जड़ और चेतन परम ब्रह्म का किया नहीं है ॥5२॥ 


ब्रह्मावन्दे अद्वेतानन्दप्रकरणम्‌ 


( ८८१ ) 


ब्रह्म णश्चिज्जडसाधारणत्वे हेतुमाहु -- 
ब्रह्मण्येते नामरूपे पटे चित्रमिव स्थिते । 
: पेक्ष्य नामरूपे दे सच्चिदानन्दघीभेवेत्‌ ।। ८३॥। 
अन्वय :-- एते नामरूपे पटे चित्रं इव ब्रह्मणि स्थिते नामरूपे द्वे उपेक्ष्य सच्चिदानन्दधीभंवेत्‌ । 
'ब्रह्मणोति' । ब्रह्मणः सर्वकल्पनाधारत्वात्सवंगतत्वमित्यर्थः । तत्कथमवगम्यत इत्याशङ्कयां 
कल्पितनामरूपत्यागेऽधिष्ठानं ब्रह्मावगम्यत इत्याह - 'उपेक्ष्येति' ॥&३॥ 
उक्तार्थे दृष्टान्तमाह-- 
जलस्थेऽधोमुखे स्वस्य देहे हष्टेऽप्युपेक्ष्य तम्‌ । 
तीरस्थ एव देहे स्वे तात्पर्यं स्याद्यथा तथा ॥८४॥ 
अन्वय :- जलस्थे अधोमुखे स्वस्य देहे दृष्टेपि तं उपेक्ष्य तीरस्थः एव यथा स्वे देहे तात्पर्य 
स्यात्‌ तथा । 


'जलस्य इति' । नीरेऽधोम्‌खे देहे परिदृश्यमानेऽपि तत्रादरं परित्यज्य तीरस्थे स्वदेहे तद्विपरीते 
ममत्वबुद्धियँथा तथेत्यर्थः ॥&४।। 


अब ब्रह्म तत्व जड़ ओर चेतन में समान है इस विषय में हेतु दिखाते हैं -- 


जैसे पटगत चित्र की भाँति परमब्रह्म में ये नाम और रूप आरोपित है । नाम और रूप दोनों की 
उपेक्षा कर लेने पर सच्चिदानन्द स्वरूप का ज्ञान होना है ॥६३॥ 


पट में चित्र के समान ब्रह्मा में नाम एवं रूप से सवेंत्र कल्पित है । समस्त कल्पना का आश्रय 
होने से परम ब्रह्म सर्वगत कहलाता है उक्त परम ब्रह्म को कंसे जाना जा सकता है, ऐसी शंका होने पर 
कहते हैं । सब पदार्थो में आरोपित नाम एवं रूप को छोड़ देने पर सबका अधिष्ठान भूत परमब्रह्म 
अवगत हो जाता है ॥।5३॥ 


पूर्वोक्त अर्थ में दृष्टान्त देते हैं-- 
जलस्थ अधोमख अपने शरीर की छाया को देखने पर भी उसकी उपेक्षा कर किनारे पर 


अवस्थित ऊध्वेमुख देद्‌ में पुरुष को ममता बुद्धि होती है उसी प्रकार परिदृश्यमान नाम रूपात्मक पदार्थो 
में भी उपेक्षा करके सतु-चित्‌ आनन्दरूप ब्रह्म में बुद्धि स्थिर होती है ॥5४॥ 


फा? ११९ 


ब्रह्मानन्दे अद्वैतानन्दप्रकरणम्‌ 
( ५१२ ) 


इदानीं सवेजनप्रपिद्ध दृष्टान्तरमाह -- 
सहस्रशो मनोराज्ये वर्तमाने सदेव तत्‌ ॥। 
सर्वैरुपेक्ष्यते यद्वदुपेक्षा नामरूपयोः ॥८९॥ 
अन्वय : सहस्रशः मनोराज्ये वतमाने तत्‌ सदेव सर्वे: उपेक्ष्यते यद्दरत्‌ नामरूपयोः उपेक्षा । 
'सहस्रश इति' । उपेक्षा कतंव्येतिशेष: ॥ ८ ५॥ 
प्रपञ्चवेचित्र्ये दृष्टान्तमाह-- 
क्षणे क्षणे मनोराज्यं भवत्येवान्यथाऽन्यथा । 
गतं गतं पुनर्नास्ति व्यवहारो बहिस्तथा ॥८६॥ 
अन्वय :--मनोराज्यं क्षणे क्षणे अन्यथा अन्यथा भवति एव तथा गतं गतं पुनः बहिः 
व्यवहारः नास्ति । 
“क्षण इति’ । दाष्ठान्तिकमाह-'व्यवहार इति’ ॥८६६॥ 
तदेव विवृणोति-- 
नं बाल्यं यौवने लक्ष्यं योवनं स्थाविरे तथा । 


मृतः पिता पुनर्नास्ति नायात्येव गतं दिनम्‌ ॥४७॥। 
अन्वय :- बाल्यं योवने लभ्यं न, तथा यौवनं स्थाविरे ( लभ्यं न ) मृतः पिता पुनः नास्ति, गतं 


दिनं नायाति एवं । 
'न बाल्यमिति’ ॥ £७॥ 


अब सर्वजन विदित लोक प्रसिद्ध दृष्टान्त से सिद्ध करते हैं-- 

जेसे सहस्र प्रकार के मनोराज्य निरन्तर उठने पर भौ सभी लोग उन सबका तिरस्कार कर देते 
हैं । बैमे ही नामरूप दोनों कीं भी उपेक्षा बुद्धि कर देनी चाहिए ॥£५॥ 

प्रपञ्च के वित्र होने में दृष्टान्त कहते हैं और दार्ष्टान्तिक में घटाते हैं-- 

जिस प्रकार प्रत्येक क्षण में मन को विचार कल्पना विभिन्न प्रकार की होती रहती है और जो 
कल्पना चली गयी वह पुनः लौटकर नहीं आती है, इसी प्रकार यह बाहर का व्यवहार भी प्रतिक्षण 
परिवतंनशील है ॥६६॥ 

उक्त अर्थ का विवरण करते हैं 
युवावस्था में बाल्यावस्था नहीं जुड़ती है और वृद्धावस्था में युवावस्था नहीं मिल सकती । मरे 
हुए पिता पुनः लोटकर नहीं आते और बीते हुए दिन भी पुनः नहीं मिलते हैं ॥&७)) 


बैह्मानन्दे अद्वैतानन्दप्रकरणम 


{ घणपे ) 


द्वेतक्षणिकत्व॑मृपसंहरति-- 
मनोराज्याद्विशेष: क: क्षणध्वंसिनि लौकिके । 
अतोऽस्मिन्भासम।नेऽपि तत्सत्यत्वधियं त्यजेत्‌ ॥८८॥ 
अन्वय :--मनो राज्यात्‌ क्षणध्वंसिनि लौकिके कः विशेषः अतः अस्मिन्‌ भासमानेऽपि तत्सत्यत्व- 
धियं त्यजेत्‌ । 
'मनोराज्यादिति' । क्षणिकत्वसाधने प्रयोजनमाह--अत इति’ ॥&८॥ 
ननु लोकिकोपेक्षायां को लाभ इत्याशङ्कय, ब्रह्मणि धीः स्थिरा भवतीत्याह 
उपेक्षिते लौकिके धीनिविध्ना ब्रह्मचिन्तने । 
नटवत्क्ृत्रिमास्थायां निर्वहत्येव लौकिकम्‌ ।।८८॥ 


अन्वय :-लौकिके उपेक्षिते ब्रह्मचिन्तने निविध्ता धी: (भवति) नटवत्‌ कृत्रिमास्थायां लौकिकं 
निर्वहति एव । 


'उपेक्षित इति’ । तहि ज्ञानिनो व्यवहारः कथमित्याशङ्कघाह - 'तटवदिति’ ॥$५॥ 


द्वैत भाव की क्षणिकता का उपसंहार करते हैं 

क्षण मात्र में विध्वंस होने वाला लौकिक पदार्थं मनोराज्य में अन्तर है । इसलिए यह क्षणिक 
द्वैतभाव प्रतीयमान होने पर भी इसे सत्‌-रूप से ग्रहण करना छोड़ देना चाहिए ॥८॥ 

शंका-लोकिक पदार्थो की उपेक्षा कर देने में क्या लाभ है ऐसी शंका कर उत्तर देते हैं कि ब्रह्म 
में बुद्धि स्थिर होती हैं- 

लौकिक वस्तुओं की उपेक्षा कर देने पर परम ब्रह्म के विषय में चिन्तन को बुद्धि निविध्न हो 
जाती है । जैसे तत्त्वज्ञानी नर की भाँति कृत्रिम आस्था से लोक व्यवहार को करता रहता है ॥६८॥ 

सांसारिक वस्तु पदार्थों के विषय में लाने से ब्रह्म चिन्तन में बुद्धि निविघ्न बन जाती है और 
ब्रह्म चिन्तन की गति सतत प्रवाहित रहती है । तब फिर ज्ञाती का व्यवहार केसे सम्पन्न होगा । नटी 
की तरह वह ज्ञानी विषय पदार्थों को कृत्रिम मानता हुआ व्यवहार सम्पादन करता है ॥5६॥ 


विशेष १- जैसे नट अपने उदर के भरणार्थ व्याघ्र के वेष को धारण करके बालकों को डराता है। 
किसी कौ खाने की इच्छा नहीं करता और स्त्री के वेश को धारण करके मैं स्त्री हूँ ऐसा 
कथन करता हुआ भी अपने को स्त्री मानकर भर्ता की इच्छा करता नहीं । किन्तु यह 
ऊपर से दिखावा मात्र है । वैसे तत्त्व ज्ञानी देह, इन्द्रिय और मन को धारण कर में मनुष्य 
हूँ, ब्राह्मण हूँ, देवता हूँ, सुनता हूँ, कर्ता, भोक्ता हूँ, सुखी-दुःखी हूँ, जानता हूं, wi जानता 
हूँ इत्यादि आध्यासिक व्यवहार ऊपर से करता हुआ भी अन्दर से असंग तविकार 
कतृ त्वादि घर्म रहित प्रत्यक्‌ अभिन्न ब्रह्म रूप अपने को मानता हे । इससे व्यवहार करता 
हुआ भी ज्ञानी निविकार है। 


श्री पश्चदशी मीमांसा 


( ८८४ ) 


ननु ज्ञानिनो व्यवहाराभ्युपगमे विकारित्वं प्रसज्येतेत्याशङ्कुच, बुधौ व्यवहांरवत्यामपि तत्साक्ष्यात्मां 
निर्विकार इति सदृष्टान्तमाह 
प्रवहत्यपि नीरेऽधः स्थिरा प्रोढशिला यथा । 


नामरूपान्यथात्वेऽपि कूटस्थं ब्रह्म नान्यथा ॥॥१०७॥ 


अन्वय :-यथा नीरे प्रवहति अपि प्रौढशिला अधःस्थिरा नाम,रूपान्यथात्वेऽपि कटस्थं ब्रह्म 
नान्यथा । 
“प्रवहतीति? । उदके उपरि प्रवहत्यपि अधःस्थिता प्रौीढाशिला यथा न चलति, एवं बुद्धौ 
संसरन्त्यामपि न ज्ञानी संसरतीत्यर्थंः ॥१००॥ 
नन्वखण्डे ब्रह्मणि तद्विलक्षणस्य जगतः कथमवभासतमित्याशङ्गय, निश्छिब्रो दर्पणे सावकाश- 
वस्तुनो यथा भानं तद्वदित्याह्‌- 
निश्छिद्रे दर्पणे भाति वस्तुगर्भं बृहद्वियत्‌ । 
सच्चिद्‌घने तथा नाना जगद्‌गर्भमिइं वियत्‌ ॥१०१॥ 
अन्वय :--निश्‍चछिद्र दर्पणे वृहद्‌ वियद्‌ वस्तुगर्भं भाति सच्चिद्घने तथा नानाजगत्गर्भं 


इदं वियतु । 
'निश्‍्छिद्र इति’ १०१॥ 


शंका-ज्ञानी का व्यवहार मान लेने पर तो उसमें विकार की प्राप्ति होगी ऐसी शंका 
कर बुद्धि व्यवहार युक्त होने पर भी उसका साक्षी आत्मा निविकार रहता है-इस पर सदुष्टान्त 
कहते हैं-- 
हे जैसे जल प्रवाहित होने पर भी उसके नीचे बड़ी भारी शिला निस्तब्ध अचल होकर पड़ी 
बता है। वेले ही नाम रूप में परिवर्तन होने पर भी कूटस्थ ब्रह्म कभी भी विकार वाला नहीं 
ता ॥१००॥ 
जल ऊपर से बहने पर भी नीचे स्थित भारी मजबूत शिला जेसे चलायमान नहीं होती है। उसी 
प्रकार नाम और रूप से अभिन्न बुद्धि विकारता को प्राप्त हाने पर भी ज्ञानी का पारमाथिक स्वरूप साक्षी 
कूटस्थ चिद्र प कभी भी विकार युक्त नहीं होता है ॥१००॥ 
अखण्ड एक रस परम ब्रह्म में उससे विलक्षण जगतु का अवभास केसे होता है । ऐसी शंका 
कर छिद्र रहित दर्षण में सावकाश वस्तु का कसे बोध हो जाता है । इस पर कहते हैं-- 
दर्पण में कोई छिद्र नहीं हे तो भी उसके भीतर बड़ा भारी आकाश प्रतीत होता है । उसी प्रकार 
सच्चिदानन्द ब्रह्म में अनेक प्रकार के जगत्‌ के पदार्थ से युक्त यह आकाश भासता है ॥१०१॥ 


ब्रह्मानन्दे अद्वैतानन्दप्रकरणम्‌ 


( पप५ ) 


नन्वदश्ये ब्रह्मणि कथं ब्रगत्प्रतीतिरित्याशङ्कय, सच्चिदानन्दप्रतीतिपुरःसरमेव जगत्‌ प्रतीति- 
रिति सदष्टान्तमाह- 
अहष्ट्वा दर्पणं नेव तदन्तःस्थेक्षणं तथा । 
अमत्वा सच्चिदानन्दं नामरूपमतिः कुतः ? ॥१०२॥ 
अन्वय . -तथा दपंणं अदुष्ट्वा तदन्तःस्थेक्षणं नेव सच्चिदानन्दं अमत्वा नामरूपमतिः कुतः । 
'अदृष्ट्वेति’ ।१०२॥ 
ननु नामरूपयोरपि भासमानत्वात्कथं निविषयब्र ह्मप्रतीतिरित्याशङ्कुच, तद्वुद्धयूपायमाह - 
प्रथमं सच्चिदानन्दे भासमानेऽथ तावता । 
बुद्धि नियम्य नैवोर्ध्वं घारयेन्नामरूपयोः ॥॥१०३॥ 


अन्वय :-सच्चिदानन्दे प्रथमं भासमाने अथ तावता बुद्धि नियम्य नामरूपयोः ऊर्ध्वं नैव 
धारयेत्‌ । 


प्रथममिति’ । सच्चिदानन्दे ब्रह्मणि कल्पित नामरूपात्मके प्रपञ्चे सच्चिदानन्दमात्रं बुद्धया 
गहीत्वा नामरूपयोबु द्धि न धारयेत्‌ ॥१०३॥ 


शंकां अदृश्य ब्रह्म में जगत्‌ की प्रतीति कंसे होगी, इस शंका पर सच्चिदानन्द पूर्वक ही जगत्‌ 
की प्रतीति होती है । इसे सदुष्टान्त दिखाते हैं -- 


दर्पण में देखे बिना देखे जैसे उसके भीतर की वस्तु दुष्टिगोचर नहीं होती है उक्षी प्रकार 
सच्चिदानन्द रूप परम ब्रह्म को जाने बिना नाम और रूप का बोध नहीं हो सकता है ॥१०२॥ 


शंका-नाम और रूप ये दोनों भासमान होने से निबिषय ब्रह्म की प्रतीति कँसे हो सकती है 
ऐसी शंका कर उसको जानने का उपाय बताते हैं -- 


सवं प्रथम सभी को सच्चिदानन्दरूप का बोध होता है। उसके पश्चात्‌ ब्रह्म में कल्पित नाम 


रूपात्मक प्रपञ्च में सच्चिदानन्दमात्र में बुद्धि का नियमन (रोकना) करके उसके अनन्तर नाम रूप में बुद्धि 
को न धारण करे ॥१० ३॥ 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 
( चदद ) 


फलितमाह-- 
एवं च निजंगद्‌न्रह्म सच्चिदानन्दलक्षणम्‌ । 
अद्वेतानन्द एतस्मिन्विश्राम्यन्तु जनाश्चिरम्‌ ।।१०४॥। 
अन्वय :--एवं च निजेगत्‌ ब्रह्म सच्चिदानन्दलक्षणम्‌ ( भवति) एतस्मिन्‌ अद्वेतावन्दे जनाः 
चिरं विश्राम्यन्तु । 
'एवमिति’ । एवं च सति निजंगद्‌ ब्रह्म सञ्चिदानन्दलक्षणं भवतीत्यर्थः ॥१०४॥ 
इदानीमध्यायार्थंमु पसंहरात - 
ब्रह्मानन्दाभिधे ग्रन्थे तृतीयोऽध्याय इरितः । 
अद्वैतानन्द एव स्याज्जगन्मिथ्यार्त्वाचन्तया ॥१०५॥ 
ध्री भ्रीमत्परमहुंसपरिब्राजकाचार्यश्री भारतीतीर्थ विद्यारण्यमुतीवर्यकृतपञ्चदश्यां ब्रह्मानन्दे अद्वैता- 
नन्दो नाम त्रयोदशं प्रकरणं समाप्तम्‌ ।।१३॥ 
ब्रह्मानन्दे अद्वेतानन्दो नाम तृतीयोऽध्यायः सम्पूर्णः ॥ ३॥ 
अन्वय :-ब्रह्मानन्दभिधेग्रन्थे तृतीयः अध्यायः ईरितः जगन्मिथ्यात्व चिन्तया अद्वैवानन्दे एब स्यातु । 
'ब्रह्मानन्देति’ ॥१०५॥ 
अब फलितार्थ को कहते हैँ--- 
उक्त प्रकार से तिविषयक ब्रह्म सच्चिदानन्द स्वरूप हो जाता है। ऐसे निविषयक ब्रह्म में 
ममक्ष जन दीघंकाल पर्यन्त विश्राम करें ॥१०४॥ 
` इति श्रीमत्परमहंसपरिव्राजकाचा यंश्री भा रतीतीर्थविद्या रण्यमुनिवय किङ्करेण श्रीरामकृष्णाख्य- 
विदुषा विरचिता ब्रह्मानन्दे अद्रेतानन्दव्याख्या समाप्ता ।।१३॥ 
अब अध्याय के अर्थ का उपसंहार करते हैं-- 
ब्रह्मानन्द नामक ग्रन्थ में अद्वैतानन्द नाम वाला तृतीय अध्याय कह दिया । जगत्‌ के मिथ्यात्व 
के विचार से अद्वैतानन्द स्वरूप परमब्रह्म का बोध होता है ।।१०५॥ 


इति श्रीमत्परम हुंसपरिव्राजकाचार्यवर्यस्वामिश्रीक रपात्रशिष्य 
श्री श्री डॉ० लक्ष्मणचेतन्यब्रह्मचारिविरचितलक्ष्मणचन्द्रिकाख्ये पञ्चदशी हिन्दी व्याख्याने 
ब्रह्मानन्दे अद्वैतानन्द त्रयोदशं प्रकरणं समाप्तम्‌ । 


ब्रज्मानल्दें तिद्यानन्द्प्रकरणम्‌ 


इदानीं वृत्तवतिष्यमाणयोग्र न्ययो: संबन्धमाह-- 
योगेनात्मविवेकेन द्वेतमिथ्यात्वचिन्तया । 
ब्रह्मानन्दं पश्यतोऽथ विद्यानन्दो निरुप्यते ॥॥१॥ 


अन्वय :-आत्मविवेकेन योगेन द्रंतमिथ्यात्वचिन्तया ब्रह्मानन्दं पश्यतः अथ विद्यानन्दः 
निरूप्यते । 


ध्योगेने ति? ॥१॥ 

विद्यानन्दस्वरूपमा ह -- 
विषयानन्दवद्विद्यानन्दो धीवृ त्तिरूपक: । 
दुःखाभावादिरूपेण प्रोक्त एष चतुविध: ॥२॥ 


अन्वय :--विषयानन्दवत्‌ धीवृत्तिरूपकः विद्यानन्दः दुःखाभावादिरूपेण एष चतुविधः प्रोक्तः । 
“विषयेति’ । तस्यावान्तरभेदमाह --'दुःखाभावेति’ ।.२॥ 


| 
| 
| 
| 
। 


अब पूर्वापर ग्रन्थ के सम्बन्ध को कहते हैं-- 

योग से आत्मा के विवेक से और द्वैत की मिथ्यात्व चिन्ता से (विचार) ब्रह्मानन्द को जानता 
है, ब्यक्ति के प्रति विद्यानन्द प्रकरण का निरूपण किया जाता है ॥१॥ 

अब विद्यानन्द* के स्वरूप को दिखाते हैं -- 


विषयानन्द के समान विद्यानन्द भी बुद्धि की वृत्तिरूप हैं और यह दुःखाभाव आदि रूप से चार 
प्रकार का कहा गया है ॥२॥ . 


विशेष १-विद्यानन्द जो आत्मतत्त्व ज्ञान उसका आविर्भाव करने वाला चतुविध आनन्द का प्रति- 
पादक प्रकरणम्‌ । विद्या =वि = उपसर्गे पू्वकादो अवखण्डने-दद = दाने, द्यत्‌ = दीप्तौ 
तीन अर्थो में विद्या शब्द बना । वि> विविध वासनाजाल रूप का मूल अज्ञान को 
द्यति नष्ट कर । दद = दान विद्या ज्ञान का दानकर य्त= दीप्ती मैं प्रत्यगात्मा रूप 
साक्षी रूप परम ब्रह्म से अभिन्न स्वरूप हूं. से अन्तःकरण को ब्रह्मस्वरूप बनाकर 
जीवात्मा और परमात्मा का अभेदरूप करना विद्या का काम है- विद्या हि का ब्रह्मागति 
प्राया | 


_ श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( पबद ) 


चातुविध्यमेव दशेयति-- 
दुःखाभावश्च कामाप्तिः कृतकृत्योऽहमित्यसौ । 
प्राप्तप्राप्योऽहमित्येव चातुविध्यमुदाहतम्‌ ॥३॥ 
अन्वय :-दुःखाभावः कामाप्तिः कृतकृत्योऽहं प्राप्तप्राप्योऽहं इति च चातुविध्यं उदाहृतम्‌ । 
'दुःखाभावश्चेति' ॥३॥ 
निवतेनीयं दुःखं विभजते 
ऐहिक चामुष्मिकं चेत्येवं दुःखं द्विधेरितम्‌ । 
निवृत्तिमेहिकस्याह वृहदारण्यकं वचः ।॥।४॥। 
अन्वय :-एऐहिकं च आमुष्मिकं च इत्येवं दुःखं द्विधा ईरितम्‌ निवृत्ति ऐहिकस्य वृहदारण्यकं 
वचः आह - 
'ऐहिकमिति' । ऐहिकस्य निवृत्ति “व्‌ हदारण्यक’ वाक्ये नोच्यत इत्याह-- 
'निवृत्तिमिति’ ॥४॥ 
तच्छ _तिवाक्यं (बृ० ४।४।१२) पठति -- 
आत्मानं चेद्विजानीयादहमस्मीति पुरुषः । 
किमिच्छन्‌ कस्य कामाय शरीरमनुसंज्वरेत्‌ ॥। 
अन्वय : - आत्मानन्द चेद्‌ विजानीयात्‌ अहं अस्मि इति पुरुषः कि इच्छन्‌ कस्यकामाय शरीरं 
अनुसंज्व रेत्‌ । 
‘आत्मानमिति’ ॥५॥ 


दुःखाभाव आदि चार प्रकार के भेदों को दिखाते हैं -- 

दुःख का अभाव कामना की प्राप्ति में कृतकृत्य हुं ओर मुझे जिसको प्राप्त करना था उसको 
प्राप्त कर लिया है । इस प्रकार विद्यानन्द के चार प्रकार के भेद सिद्ध हो जाते हैं ॥३॥। 

अब निवृत्ति के योग्य दुःख का विभाग करते हैं-- 

ऐहिक (जगत्‌ का) और आमुष्मिक (परलोक का) के भेद से दुःख दो प्रकार के कहे जाते हैं इन 
दोनों में से ऐहिक दुःख की निवृत्ति बृहदारण्यक उपनिषद्‌ के वाक्य ने कही है ॥४॥ 

अब ब्रृहदारण्यक उपनिषद के वाक्य का पाठ करते हैं - 

यदि कोई मनुष्य अपने स्वरूपभूत आत्मतत्त्व को समझ ले कि मैं प्रत्यग्‌ आत्मस्वरूप हूँ | फिर 
वह व्यक्ति किसी भोग्य पदार्थ की कामना से किस भोक्ता के लिए शरीर को कष्ट देगा, नहीं दे 


सकता है ॥५॥ 


ब्रद्मानन्दे विद्यानन्दप्रक रणम्‌ 


( पढदै ) 


आत्मनि शोकसंबन्धं दशैयितु' तद्ग दमाह-- 
जीवात्मा परमात्मा चेत्यात्मा द्विविध ईरितः । 
चित्तादात्म्यान्त्रिभिर्देहैर्जीवः सन्भोक्तृतां व्रजेत्‌ ॥६॥ 
अन्वय : -जीवात्मा परमात्मा च इति आत्मा द्विविधः ईरितः चिद्‌ तादात्म्यात्‌ त्रिभिः देहैः 
जीवः सन्‌ भोक्तृतां जेत!) 
'जीवात्मेति’ । आत्मनो जीवत्वे निमित्त माह -'चित्तादात्म्यादिति’ । चैतन्यस्य स्थूलसूक्ष्मक्रारण- 
रूपे स्त्रिभिः शरीरेस्तादाम्यभ्रमे सति चितो भोक्तृत्वं भवति, स भोक्ता जीव’ इत्युच्यते ।।६॥ 
इदानीं परमात्मनः स्वरूपमाह 
परमात्मा सच्चिदानन्दस्तादात्म्यं नामरूपयोः । 


गत्वा भोग्यत्वमापन्नस्तद्ववेके तु नोभयम्‌ ।।७॥ 
अन्वय :-सच्चिदानन्दः परमात्मा नामरूपयोः तादात्म्यं ( प्राप्य ) गत्वा भोग्यत्वं आपन्नः तदु- 
विवेके तु उभयं (भोक्तृभोग्यरूपं) न । 
'परात्मेति’ । तस्य भोग्यरूपत्वापत्तिप्रकारमाह - तादात्म्यमिति’ । नामरूपकल्पनाधिष्ठानत्वेन 
तत्तादात्म्यं प्राप्य भोग्यत्वमश्तुत इत्यर्थः भोकतृत्वाद्यभावे कारणम।ह--'तद्विविक इति’ । ताभ्यां शरींरत्रय- 
जगद्भयां विवेके भेदज्ञाने जाते सति नोभयम्‌ । भोक्तृभोग्यरूपं नास्तीत्यर्थः ।।७॥ 


आत्मा में शोक सम्बन्ध दिखाने के लिए उसके भेद का विस्तार करते हैं-- 

जीवात्मा और परमात्मा के भेद से आत्मा को दो प्रकार का कहा गया है । स्थूल, सूक्ष्म एवं 
कारण तीन शरीरो के साथ चिदात्मा का तादात्म्य भाव हो जाने के कारण वह जीव बनकर भोक्तृत्व 
भाव को प्राप्त हो जाता है ॥६॥ 

जीव और ईश्वर के भेद से यह आत्मा दो प्रकार का माना है । आत्मा में जीवभाव होने में 
कारण दिखाते हैं स्थूल, सूक्ष्म और कारणरूप इन तीन शरीरों से चित्रूप आत्मा का अभेद भ्रम के 
कारण अर्थात्‌ उक्त तीनों शरीरों में चिद्रूप रूपता का तादात्म्य भ्रम हो जाने पर ही जीवभाव को प्राप्त 
होकर, वह आत्मा भोक्ता 'जीव' कहलाने लगता है ॥६॥ 

अब परमात्मा के स्वरूप को दिखाते हैं 

वह सच्चिदानन्दरूप परमात्मा नाम और रूप दोनों के साथ तादात्म्य को प्राप्त होकर भोग्यरूप 
हो जाता है, किन्तु उन सबसे भेदज्ञान उत्पन्न हो जाने पर भोक्ता और भोग्य दोनों विनष्ट हो जाते हैं ॥७॥ 

उस परमात्मा के साथ भोग्यत्व को प्राप्ति का प्रकार दिखाते हैं-यद्यपि परमात्मा सच्चिदानन्द 
रूप है तो भी वह नाम और रूप की कल्पना के आधारभूत होने से नामरूपात्मक जगत्‌ के साथ 
तादात्म्यभाव प्राप्त कर लेने के कारण भोग्यरूप बन जाता है । भोक्तृत्वादि होने में हेतु दिखाते हैँ- स्थूल, 
सूक्ष्म ओर कारण इन तीन शरीरों के साथ तथा नामरूप से आत्मा का भेदभाव हो जाने पर वह भोक्ता 
भोग्य दोनों नहीं रह पाते हैं॥७ ) 


फा? १११ 


श्री पशदशी मीमाँसा 
( ०६० ) 


उक्तमथे विवृणोति-- 
भोग्यमिच्छन्‌ भोक्तुरथै शरीरमनुसंज्वरेत्‌ । 
ज्वरास्त्रषु शरीरेषु स्थिता न त्वात्मनो ज्वराः ॥।८।। 


अन्वय :-भोक्तुंः भोग्यं इच्छन्‌ अर्थे शरीरमनुसंज्वरेत्‌ ज्वराः त्रिषुशरीरेषु स्थिताः आत्मनः 
तु ज्वराः न । न 


'भोग्यमिति' ॥८॥ 

कस्मिन्‌ शरीरे को ज्वर इत्याशडूच, स्थूलदेहे विद्यमानाञञ्चरान्दशेयति-- 
व्याधयो धातुवैषम्ये स्थूलदेहे स्थिता ज्वराः । 
कामक्रोधादयः सूक्ष्मे द्वयोर्बीजं तु कारणे ॥र्द॥ 


अन्वय : धातुवैषम्ये व्याधयः स्थूलदेहे ज्वराः स्थिताः कामक्रोधादयः सूक्ष्मे द्योः बीजं तु 
कारणें ( स्थितम्‌ ) । 


व्याप्रय इति’ । लिङ्ग देह कारण देह गताञ्ज्वरानाह-'कामेति’ ॥६॥ 


उक्त अर्थं का विवरण करते हैं-- 

भोबतृरूप जीवात्मा भोग्यवस्तु के लिए शर र के पीछे अपने आप को दुःखी बना लेता है । ज्वर 
तीनों शरीरों में रहता है । परन्तु यह दुःखादि आत्मा में किञ्चित्‌ भी नहीं रहता है ॥८॥ 

किस शरीर में कोन सा ज्वर रहता है--ऐसी शंका कर स्थूल शरीर में रहने वाले ज्वर को 
दिखाते हैं-- 


स्थूल शरीर में धातु दोष की विषमता के कारण अनेक प्रकार की व्याधियाँ उत्पन्न हो जाती 
हैं ओर सूक्ष्म देह में काम क्रोध रहते हैं, तया इन दोनों शरीरों के बीज कारण शरीर में रहते हैं ॥5।) 


ब्रह्मानन्दे विद्यानन्देप्रकरणम्‌ 


( ५६१ ) 


इदानीमुदा हृतश्रृतितात्पर्यंकथनव्याजेन पूर्वोक्तमेवार्थ' विशदयति -- 
अद्वेतानन्दमार्गेंण परात्मनि विवेचिते । 
अपश्यन्वास्तवं भोग्यं कि नामेच्छेत्परात्मवित्‌ ।।१०॥। 
अन्वय :--अद्वेतानन्दमार्गेण विवेचिते परात्मनि वास्तवं भोग्यं अपश्यन्‌ परात्मवित्‌ कि 
नाम इच्छेत्‌ । 
अद्वेतेति' । तृतीयाध्यायोक्तप्रकारेण मायाकार्यनामरूपाभ्यां सच्चिदानन्दे परमात्मनि विवेचिते 
भेदेन ज्ञाते सति सवे प्रपञ्चं मिथ्येति जानन्‌ कि नाम भोग्यमिच्छ॒ति ? ॥१०॥ 


ततः पूर्वाध्यायोक्तरीत्या जौत्रात्मस्वरूपे अ्ङ्गकू7स्थचेतच्यरूपे निश्चिते सति कामयितुरभ्षा- 
वाज्ज्वरादिसंबन्धो नास्तीत्याह -- 


आत्मानन्दोक्तरीत्यास्मिन्‌ जीवात्मन्यवघारिते । 
भोक्ता नेवास्ति कोऽप्यत्र शरीरे तु ज्वरः कुतः ॥११॥ 


अन्वय :-आत्मानन्दोक्तरीत्या अस्मित्‌ जीवात्मनि अवघारिते अत्र शरीरे कोपि भोक्ता नैव 
अस्ति ज्वरः तु कुतः । 


'आस्मानन्देति’ ॥११॥ 


अब उदाहृत श्रुति वाक्य कथन से व्याजं से (मित ) पूर्वोक्त अर्थ का विस्तारपूर्वक वर्णन 
करते हैं— 
अद्वैतानन्द के मार्ग से कथित परमात्मा के रूप को भलीभाँति जान लेने पर किसी पारमाथिक 
भोग्य वस्तु को न देखता हुआ यह तत्त्वज्ञानी किस भोग्य वस्तु को इच्छा करता फिरेगा "।१०।। 
ब्रह्मानन्द के अन्तर्गत अद्वैतानन्द नामक तृतीय अध्याय में कहे हुए प्रकार से माया के कार्यरूप 
नाम और रूप से सच्चिदानन्द परमात्मा को भेद पूर्वक जान लेने पर, समस्त प्रपञ्च को मिथ्या जानता 
हुआ यह तत्त्वकैत्तः पुरुष किक्ष भोग्य पदार्थं की कामता करेगा ॥१०॥ 


पूर्वाध्याय में कहे हुए मार्गे से जीवात्मा का स्वरूप असंग कटस्थ एवं चेतन्य रूप माना जाता 
है. इस प्रकार जीवात्मा के स्वरूप को जान लेने पर कामना करने के लिए भोग्य वस्तु के प्रति अनासक्त 
भाव आ जाता है। अतः आत्मा में ज्वरादि का सम्बन्ध किञ्चित्‌ मात्र भी नहीं रह जाता इस विषय 
में कहते हैं-- 

आत्मानन्द प्रकरण में प्रतिपादित प्रकार से जीवात्मा के विषय में असंग भाव निश्चित हो जाने 
पर इस शरीर में कोई भी भोक्ता नहीं रह जाता है। फिर सन्ताप ज्त्ररादि कैसे पीड़ा दे सकेगा ॥११। 


श्रीं पश्चदशी मीमांसां 
( पढेर ) 


इदानीमामृष्मिक ज्वरं दशेयति-- 
पुण्यपापद्ठये चिन्ता दुःखमामुष्मिकं भवेत्‌ । 
प्रथमाध्याय एवोक्तं चिन्ता नेनं तपेदिति ॥१२॥ 
अन्वय :-पुण्यपापद्वये चिन्ता दुःखं आमुष्मिकं भवेत्‌ प्रथमाध्याय एवोक्तं, एवं चिन्ता न 
तपेत्‌ इति । 
'पुण्येति' । तस्याभावः प्रथमाध्याये निरूपित इत्याह--प्रथमेति' ॥१२॥ 
ननु ज्ञानिन आरव्घकमेविषया, चिन्ता मा भूत्‌, आगामिककर्मविषया चिन्ता भवत्येवेत्याश ड्कुघ, 
“तद्यथा पुष्करपणे' ( छ० ४।१४।३ ) इत्यादिश्रुत्या ज्ञानिने।आगामिककर्म संबन्धनिराकरणात्तद्विषयापि 


चिन्ता नास्तीत्याह 
यथा पुष्करपर्णेऽस्मिन्नपामश्लेषणं तथा । 


वेदना दूध्वंमागामिक्मणोऽश्लेषणं बुधे ॥१३॥ 
अन्वय :--यथा .पुष्करपर्णऽस्मिन्‌ अपां अश्लेषणं तथा वेदनात्‌ ऊध्वं आगामिकमंणः 
अश्लेषणं बुधे । 
'यथेति’ ॥१३॥ 


अब पारलौकिक ज्वर को दिखाते हैं-- 

पुण्य ओर पाप इन दोनों के विषय में चिन्ता करना ही पारलौकिक ज्वर दुःख कहलाता है। 
्रह्मानन्दान्तगेत प्रथम योगानन्द प्रकरण में इस ज्वर के विषय में बता दिया है कि तत्त्ववेत्ता पुरुष को 
पाप पुण्य से कोई सम्बन्ध नहीं रहता है ॥1२॥ 

ब्रह्मानन्द के अन्तगंत प्रथम योगानन्द नामक प्रकरण में यह दिखा दिया है कि ब्रह्मवेत्ता पुरुष 
में पाप और पुण्य इन दोतों का अभाव मिलता है। इसलिए श्लोक में 'प्रथम' यह पद उद्धृत किया 
गया है ॥१२॥ 

शंका-तत्ववेत्ता पुरुष को प्रारब्ध कमं की चिन्ता मत हो, किन्तु आगामी कमं-विषयक चिन्ता 
तो निश्चित रहती होगी, ऐसी शंका कर उत्तर देते हैं वैसे ही ब्रह्मवेत्ता पुरुष को भी आगामी कर्म का 
सम्बन्ध नहीं होता है । कि जैसे पद्मपत्र को जल का संस्पशं नहीं होता है । इस प्रकार निराकरण कर 
दिया गया है। इसलिए भावी कर्म-विषयक चिन्ता भी नहीं होती है-- 

जसे पद्मपत्र जल से अलिप्त रहता है उसी प्रकार तत्त्व ज्ञान हो जाने पर ज्ञानी में भावी कर्मो 
का सम्बन्ध नहीं होता है ॥१३॥ 


ब्रह्मानन्दे विद्यानन्दप्रक रणम्‌ 
( वहै ) 


'तद्यथेषीकातूलमग्नौ प्रोतं प्रदूयेतेवं हास्य सर्वे पाप्मानः प्रदूयन्ते’ ( छ ५।२४।३ ) इति श्रृत्य- 
वष्टम्भेन संचितकर्मविषयापि चिन्ता ज्ञानिनो नास्तीत्याह -- 
इषीकातृणतूलस्य वह्िदाहः क्षणाद्यथा । 
तथा संचितकर्मास्य दग्धं भवति वेदनात्‌ ॥१४॥ 
अन्वय :- इषीकातृणतूलस्य यथा क्षणात्‌ वह्मंदाहइः तथा अस्य वेदनात्‌ संचितकर्मा दर्शं 
भवति । 
'इषी केति’ ॥१४॥ 
उक्तार्थे ( गी० ४।३।७।८ ) भगवद्वाक्यमपि प्रमाणयति-- 
यथेघांसि समिद्धोऽग्निर्भस्मसात्‌ कुरुतेऽज्‌न । 
ज्ञान।ग्निः सर्वकर्माणि भस्मसात्‌ कुरुते तथा ॥१५॥ 
अन्वय :-हे अर्जुन समिदृधः अग्निः यथा एधांसि भस्मसात्‌ कुरुते तथा ज्ञानारिनिः सर्वं कर्माणि 
भस्मसात्‌ कुरुते । 
“यर्थ धांसीति' ॥१५॥ 


जसे इषीका नांमकै तृण की रुई वहि में पड़ने पर तत्काल जलकर भस्मीभूत हो जाती है । 
बैसे ही प्रारब्ध कर्मों को छोड़कर संचित कर्मों का भी ज्ञानी के लिए चिन्ता नहीं रहती है। सचित एवं 
क्रियमाण कर्मो को अपरोक्षरूप तत्त्व ज्ञान के द्वारा जलाकर विनष्ट कर देता है । इश प्रकार कहते हैं -- 


जैसे इषीका नामक तृण की रुई अग्नि में पड़ जाने से उसी काल जलकर भस्म हो जाती 
है । वैसे ही इस तत्त्व ज्ञानी के लिए तत्त्व ज्ञान हो जाने पर संचित कर्म क्षण मात्र में विनष्ट हो 
जाते हैं ॥१४।' 


उक्त अथे में श्री कृषण के वाक्य का भी प्रमाण प्राप्त होता है-- 


हे अर्जुन जसे प्रज्वलित अग्नि इन्धन को जलाकर भस्मीभूत कर डालती है वेसे ही ज्ञानारिन 
भी ज्ञानी के समस्त कर्मों को जलाकर भस्म कर देती है ॥१५॥ 


श्री पश्चदशी मीमांसा 


( षद४ ) 


यस्य नाहंकृतो भावो बुद्धिर्यस्य न लिप्यते । 
हत्वापि स इमॉल्लोकाप्न हिन्त न निबध्यते ॥१६॥ 
अन्वय :--यस्य अहं कृतः भावः न, यस्य बुद्धिः न लिप्यते स इमाँल्लोकान्‌ हत्वापि न हन्ति 
न निबध्यते । 
"यस्य नाहमिति' ॥१६७ 
मातापित्रोर्वधः स्तेयं भ्र णहत्याच्यदीहशम्‌ । 
न मुक्ति नाशयेत्पापं मुखकान्तिर्न नश्यति ॥१७॥ 


अन्वय :--मातापित्रो: बधः स्तेयं भ्रूणहत्या ईदृशं अन्यत्‌मुक्तिं न पापं नाशयेत्‌ मुखकान्तिः 
न नश्यति । 


'मातापित्रोरिति' । चनेत्येकं पदम्‌ । नीलमिति कान्तिरित्यर्थः ॥१७॥ 


हे अर्जुन ! जिस पुरुष के हृदय में कर्ता भोक्ता के अभिमान का अभाव हो जाता है। तथा 
जिसकी बुद्धि भौतिक पदार्थो में अनासक्त रहती है वह पुरुष इन लोगों को मारकर भी वस्तुतः नहीं 
मारता है और पाप से लिप्त भी नहीं होता है ॥१६॥ 


अस्मिनेवार्थ “न मातृबधेन न पितृबर्धन न स्तेयेन न भ्र णहृत्यया नास्य पापं चन चक्रषो 
मुखान्नीलंवेति’ (कौषी० ३।१ ) इति कोषीतकी श्रतिवाक्यमर्थतः पठति -- 


माता का बध पिता को हत्या चोरी और भ्र णहत्या इसके समान अन्य पाप कर्म भी तत्त्वज्ञानी 


की मूक्ति में बाधक नहीं हो सकता है एवं इन पाप कमों के दोष से मक्ख की आभा प्रसन्नता भी विनष्ट 
नहीं होती है ॥॥१७॥ 


विशेष १ -यद्यपि लौकिक व्यवहार दृष्टि से हननक्र्ता दीखता है । तथापि परमार्थ दृष्टि से तो 
अकर्ता आत्मदर्शी हननकर्ता नहीं, उप्त हनन क्रिया करके बन्धन को पाता नहीं है । इसी 
पर हिसा को प्राप्ति अजु नादि राजकर्ताओ को प्राप्त है इसकी अपेक्षा करके यह हिसा 
के निषेध का उपदेश है । अन्यों की अपेक्षा करके नहीं -यह ममक्ष श्रवण मनन करता 
है तब जगत्‌ को माँ - माया अपनी-अपनी अविद्या माँ को तत्वज्ञान से मिथ्यात्व निश्चय 
कर तथा माया उपहित ईश्वर महेश्वर को उसकी उपाधि माया को गिथ्यात्व निश्चय 


कर तथा भ्रण सभी अज्ञानी जीवों को मिथ्या निश्चयकर यहीं महामातृ, पितृ 
भ्रण बध है। 


ब्रह्मानन्दे विद्यानन्दप्रक रणम्‌ 


( च ) 


उक्तचातुविध्यमध्ये द्रितीयप्रकारमाह-- 
दुःखाभाववदेवास्य सर्व॑कामाप्तिरीरिता । 
सर्वान्कामानसावाप्त्वा ह्यमृत्तोऽभवदित्यतः ॥ १८॥ 


अन्वय :>दुःखाभाववत्‌ एव अस्य सर्वेकामाप्तिः ईरिता सर्वान्‌ कामान्‌ असौ आप्त्वा अमृतः 
हि इत्यतः अभवत्‌ । 


'दुःखेति’ । ईरिता श्रुत्येति शेषः । अस्मिनर्थे 'ऐतरेय' श्रृ तिवाक्यमर्थतः पठति-'सर्वानिति' ॥१८॥ 


'जक्षन्क्रीडन्‌रममाणः स्त्रीभिर्वा यानैर्वा ज्ञानिभिर्वा ऽज्ञानिभिर्वा वयस्येर्वानोपजनं स्मरन्निदं 
शरीरम्‌' (छार ८।१२।३) इति 'छान्दोग्य’ श्रतिवाकथमर्थतः पठति 
जक्षन्क्रीडन्रति प्राप्तः स्त्री भिर्यानेस्तथेतरैः । 
शरीरं न स्मरेत्प्राण: कर्मणा जीवयेदमुम्‌ ॥१८॥ 


अन्वय :- जक्षन्‌ क्रीडन्‌ स्त्रीभिः यानेः तथेतरैः रति प्राप्तः अमूम्‌ शरीरं न स्मरेत्‌ प्राणः 
कर्मणा जीवयेत्‌ । 


“जक्षन्निति’ ॥१६॥ 


उक्त चार प्रकार के दुःखाभाव आदि के बीच में अब दूसरे प्रकार को दिखःते हैं-- 


दुःख का अभाव आदि की भांति कामना की प्राप्ति से ज्ञानी को आनन्द भी मिल जाता है । 
इस विषय में ऐतरेय श्रुति वाक्य का प्रमाण मिलता है कि सभी कामनाओं को प्राप्त कर ज्ञानी अमरण 
धमं हो जाता है ॥१:॥। 


छान्दोग्य श्रुति का अर्थतः पाठ करते हैं-- 


हसता हुआ, खाता हुआ, खेलता हुआ, स्त्रियों से रमण करता हुआ, वाहन आदि पर बंठता हुआ 
दूसरे भोगों को भोगता हुआ भी ज्ञानी शरीर को सर्वथा विस्मरण कर जीता (है । प्राण इस शरीरादि 
संघात को प्रारश्व कमं से धारण कर रखता है ॥१६।। 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( ८६६ ) 


तत्रेव 'तैत्तिरीय” श्रतिवाक्यमरथेतः पठति -- 
सर्वान्कामान्सहाप्नोति नान्यवञ्जन्मकर्मभिः । 
वर्तन्ते श्रोत्रिये भोगा युगपत्क्रमर्वाजताः ॥२०॥ 
अन्वय :-सर्वान्‌ कामान्‌ सह आप्नोति अन्यवत्‌ जन्म कर्मभिः न, श्रोत्रिये भोगाः क्रमर्वाजता: 
युगपत्‌ वतन्ते । 
'सर्वानिति’ । ननु कर्मफलभोगाङ्गीकारे जन्मापि प्रसज्येतेत्याश द्कघाह--'नान्यवदिति’ । ज्ञानेन 
संचितकर्मेणां दरधत्वादज्ञवञ्जन्म नास्तीत्यर्थः ॥ २०।। 
इदानीं "तैत्तिरीय -वृहदारण्यक' वाकयं संक्जिप्यार्थंतः पठति-- 
युवा रुपी च विद्यावान्नीरोगो हढ्चित्तवान्‌ । 
सैन्योपेतः सवंपृथ्वीं वित्तपूर्णां प्रपालयन्‌ ॥२१॥ 
अन्वय : - युवा रूपी च विद्यावान्‌ नीरोगः दुढ़चित्तवान्‌ सैन्योपेतः सर्वंपृथ्वीं वित्त पूर्णा प्रपालयन्‌ । 


‘युवेति’ ॥२१॥ 


इस प्रसंग में तैत्तिरीय श्रुति वाक्य का अर्थतः पाठ करते हैं-- 


ज्ञानी पुरुष समस्त कामनाओं को युगपत्‌ पा लेता है । अज्ञानी मनुष्यों की तरह जन्म एवं कर्मों 
के द्वारा उसका भोग नहीं होता है । क्योंकि श्रोत्रिय ब्रह्मनिष्ठ पुरुष को तो भोग पदार्थ युगपत्‌ क्रमरहित 
प्राप्त होते हैं ॥२०॥ 

ज्ञानी पुरुष को समस्त भोग्य वस्तुएँ एक साथ प्राप्त होती हें । अब शंका उठती है कि कमें जन्य 
फल भोग को स्वीकार करने पर तो जन्म को भी मानना पड़ेगा । यह बात नहीं है । क्योंकि तत्त्वज्ञान से 
संचित कमो के विनष्ट हो जाने पर अज्ञजनों की भाँति ज्ञानी पुरुष का जन्म मरण नहीं होता ॥२०। 


अब तैत्तिरीय वृहदारण्यक दोनों उपनिषदों के वाक्यों का अर्थंतः पाठ करते हैं-युवावस्था से 
युक्त, रूप सम्पन्न, विद्या से विभूषित, रोग रहित दुढ़चित्त सेना सहित रत्नों से परिपूर्ण पृथिवी का पालन 
कुरता हुआ चक्रवर्ती सम्राट राजा सुख को प्राप्त करता है ।।२१।) nip 


ब्रह्मातन्दे विद्यानन्दप्रकरणस्‌ 


( ५८७ ) 


ननु सावंभौमादिहिरण्यगर्भान्तानां जीवनिष्ठानामानन्दानां कथं ज्ञानिनि सम्भव इत्याश ङ्कघ, 
सवेषामानन्दानां ज्ञानिनावगतब्रह्मांशत्वात्संभव इत्याह-- 
सर्वेर्मानुष्यकेर्भोगे: संपन्नस्नृप्तभूमिप: । 
यमानन्दमवाप्नोति ब्रह्मविच्च तमश्नुते ॥२२॥ 
अन्वय :-सर्वेः मानुष्यकेः भोगैः संपन्नः तृप्तभूमिप: यं आवतग्दं अवाप्नोति ब्रह्मवित्‌ च तं 
अश्नुते । 
'सर्वेरिति’ ॥२२॥ ह 
ननु सावेभौम श्रोत्रिययोविषयप्राप्ति पाम्याभावात्‌ कथमानन्दसाम्यमित्याशङ्कय, नेरपेक्ष्यसाम्या- 
तृप्तिसाम्यमित्याह - 
मत्यभोगे द्वयोर्नास्ति कामस्तृप्तिरतः समा । 
भोगाञन्निषकामतेंकस्य परस्यापि विवेकतः ।।२३॥ 


अन्वय :--मत्यंभोगे द्योः कामतृप्तिः नास्ति अतः समा एकस्य भोगात्‌- निष्कामता विवेकतः 
परस्यापि (भवति) । 
'सर्त्येति' । तृप्तिसाम्ये हेतुमाह - भोगादिति' ॥२३॥ 


शंका -सावंभोम सम्राट आदि पद से लेकर हिरण्यगर्भ पर्यन्त जीवनिष्ठ आनन्दो का ज्ञानी में 
केसे होना सम्भव टो सकता है ? 

समाधान यह है कि ज्ञानी पुरुष ने समस्त आनन्दों को ब्रह्मानन्द का ही अंशमान कर ये प्राप्त 
किया है । इसलिए ज्ञानी पुरुष में समस्त आनन्दों का होता घट जाता है-- 

मनुष्य शरीर सम्बन्धी सभी सुखों से युक्त होने के कारण परितृप्त हुआ यह पुरुष जिस आनन्द 
को पा लेता है वही आनन्द श्रोत्रिय ब्रह्मनिष्ठ पुरुष भी अपने में अनुभूत कर लेता हैं ॥२२॥ 

झंका - चक्रवर्ती सम्राट और श्रोत्रिय ब्रह्मनिष्ठ पुरुष इन दोनों में विषयगत प्राप्ति समान न 
रहने के कारण आनन्द को अनुभूति समान केसे मानी जायेगी, ऐसी शंका कर कहते हैं कि निरपेक्ष भाव 
दोनों पुरुषों में समान होने से तृप्ति की समानता बन जाती है-- 

मृत्युलोक के भोग में चक्रवर्ती सम्राट और तत्त्वदर्शी दोनों पुरुषों “को कामना नहीं है। एक को 
सभी अभीष्ट वस्तुएँ मिल ज ने से सभी इच्छाओं का अभाव हो जाता है । दूसरे को विवेक ज्ञान के प्रसाद 
से इच्छाओं का अभाव हो जाता है । अतः दोनों पुरुषों में तृप्ति समान है ॥२३॥ 


फा9 ११3 


श्री पञ्चदशीं मीमांसा 
( ष्दछ ) 


“विवेकतः? इत्युक्तमर्थं विवृणोति-- 
श्रोत्रियत्वा द्वेदशास्त्रेर्भोगदो प्रानवेक्षते । 
राजा बृहद्रथो दोषांस्तान्गाथाभिरुदाहरत्‌ ।।२४॥ 
अन्वय : श्रोत्रियत्वात्‌ वेदशास्त्रेः भोगदोषान्‌ अवेक्षते वृहद्रथः राजा तान्‌ दोषान्‌ गाथाभिः 
उदाहरत्‌ । 
“रोज्रियत्वादिति’ । विषयदोषाः कस्यां शाखायां केन निरूपिता इत्याशङ्कय. वृहद्रथे 
तै्रायणीयास्यशाखायां गाथाभिरुक्ता इत्याह--'राजेति’ ॥२४॥ 
विवेकिनः कामानुदये दुष्टान्तमाह-- 
देहदोषांश्चित्तदोदान्‌ भोग्यदोषाननेकश: । 
शुना वान्ते पायसे नो कामस्तद्वद्विवेकिनः ॥२५॥ 
अन्वय :--देहदोषात्‌ चित्तदोषान्‌ अनेकशः भोग्यदोषान्‌ शुना वान्ते पायसे विवेक्रिनः तद्वत्‌ 


कामः न । 
'शुनेति’ ॥२५॥ 


बिवेकत: इस उक्त पदार्थ का स्पष्टीकरण करते हैं-- 

ज्ञानी श्रोत्रिय ब्रह्मनिष्ठ होने से विषय जनित दोषों को वेदशास्त्रो के द्वारा जान लेता है। जिन 
दोषों को वृहद्रथ राजा ने मैत्रायणीय नामक शाखा के माध्यम से वर्णन किया है ॥२४॥। 

विषयजन्य दोषों का किप शाखा में किसके द्वारा निरूपण हुआ है। 

समाधान- बृहद्रथ राजा ने उन विषयजन्य दोषों का मैत्रायणीय नामक शाखा में गाथाओं के 
नाप से विवेचन किया है ॥२४॥ 

विवेक सम्पन्न पुरुष में इच्छाओं का उदय नहीं होता है इस विषय में दृष्टान्त देते हैं-- 

देह. चित्त और भोग्य पदार्थों के दोषों को अनेक प्रकार से दिखलाये हें । विवेकी पुरुष की वेसी 
कुछ भी कामना नहीं रहती है, जिस प्रकार कुत्ते द्वारा वमन की हुई खीर कोई भी व्यक्ति खाने को इच्छा 
नहीं करता ॥२५।। 


ब्रह्मानन्दे विद्यानन्दप्रक रणम्‌ 


( व&& ) 


सावेभौमाच्छोत्रियस्याधिक्यमाह-- 
निष्कामत्वे समेऽप्यत्र राज्ञः साधनसंचये । 
दु:खमासीद्भाविनाशादतिभीरनुवतंते ॥२६॥ 
अन्वय :--अत्र निष्कामत्वे समेति राज्ञः साधनसंचये दुःखमासीत्‌ भाविनाशात्‌ अतिभीः 
अनुवतते । 
'निष्कामत्व इति’ ॥२६॥ 
सार्वभौमत्वं साधनसाध्यं पश्चाच्च तन्नाशभीतिश्चेति दोषद्वयत्वाच्छोत्रयेतु तदुभयाभावादा- 
धिक्यमित्यथे: । श्रोत्रियस्याधिक्यान्तरमाह-- 
नोभयं श्रोत्रियस्यातस्तदानन्दोऽधिकोऽन्यतः । 


गन्धर्वानन्द आशास्ति राज्ञो नास्ति विवेकिनः ।।२७॥ 
अन्वय :-अतः श्रोत्रियस्य उभयं न अन्यतः तदानन्दः अधिकः गन्धर्वानन्दे राज्ञः आशास्ति 
विवेकिनः नास्ति । 


'गन्धर्वेति’ ॥२७॥ 


चक्रवर्ती सार्वभौम सम्राट और श्रोत्रिय ब्रह्मनिष्ठ पुरुष में सुख की अधिकता रहती है इस 
विषय में कहते हैं-- 


सार्वभौम सम्राट चक्रवर्ती और श्रोत्रिय ब्रह्मनिष्ठ दोनों में निष्काम भाव लो समान ही है तो 
भी राजा को भोग के उपकरणों को एकत्रित करने मेंदुःख हुआ था और भावी विनाश का अत्यन्त भय भी 
विद्यमान रहता है ॥२६॥ 


सार्वभौम सम्राट्‌ को तो सुख के साधन प्राप्त करने में दुःख होता है और साधन के विनष्ट हो 
जाने से दूसरा दुःख उपस्थित हो जाता है । किन्तु ज्ञानी में इन दोनों के अभाव रहने के कारण सम्राट्‌ 
से अधिक सुख रहता है - 

उक्त दोनों प्रकार के दुःख श्रोत्रिय ब्रह्मनिष् पुरुष में नहीं रहते हैं । इसलिए ज्ञानी पुरुष का 
आनन्द दूसरे लोगों से कहीं अधिक है । सञ्रादू के सुख से गन्धर्व का सूख अधिक होता है। अतः सम्राट 
गन्धर्वं के सुख की आशा रखता है । किन्तु ज्ञानी पुरुष में गन्धर्वं के सुख की किञ्चित्‌ मात्र भी स्पृहा 
नहीं रहती है ॥ 


श्री प्चदशो भोमांसा 
( ८६०० ) 


इदानीं गन्धर्वानन्दे द्वैविध्यं दशेयितुं श्लोकद्वयेन गन्धवेभेदमाह-- 
अस्मिन्कल्पे मनुष्यः सन्पुण्यपाकविशेषतः | 
गन्धर्वत्वं समापन्नो मत्र्गन्धवे उच्यते ॥२:॥ 
अन्वय :- अस्मिनुकल्पे मनुष्यः सन्‌ पुण्यपाकविशेषतः गन्धर्वत्वं समापन्नः मत्यंगन्धर्वः 
उच्यते । 
'अस्मिन्निति’ ॥२८॥ 
पूर्वकल्पे कृतात्पुण्यात्कल्प।दावेव चेद्‌ भवेत्‌ । 
गन्धर्वत्वं ताहृशोऽत्र देवगस्ध्वं उच्यते ॥२ <॥ 
अन्वय :--पूर्वकल्पे कृतात्‌ पुण्यात्‌ कल्पादौ एव भवेत्‌ चेत्‌ तादृशः अत्र गन्धर्वत्वं देवगन्धर्वः 
उच्यते । 
पूर्वोति' ॥२४॥ 
चिरलोकपित्रानन्दप्रदर्शनाय चिरलोकपितृनाह-- 
अग्निष्वात्तादयो लोके पितरश्चि रवासिन: । 
कल्पादादेव देवत्वं गता आजानदेवताः ।।३०॥। 
अन्वय :-अस्तिष्वात्तादयः पितरः लोके चिरवासिनः कल्पादौ एव आजानदेवताः देवत्वं गता: । 
“अर्निष्वात्तादय इति' । देवानन्दत्रे विध्यज्ञानाय देवभेदमाह--'कल्पादाविति’ ॥३०॥ 


चिरलोकस्थ पितृलोक के आनन्द को दिखाने के “ए चिरलोक निवासी ।पितरों को दिखाते हैं 
और त्रिविध देवानन्द के ज्ञान के लिए दोनों के भेद को दिखाते हैं-- 

अब गन्धर्व के आनन्द में दो प्रकार के सुख को दिखाने के लिए दो श्लोकों से गन्धर्व के भेद 
दिखाते हैं 

इस कल्प में मनुष्य बनकर विशेष पुण्य के प्रभाव से गन्धर्व शरीर को प्राप्त हुआ यह मर्त्य 
गन्धर्वं शब्द से पुकारा जाता है ॥।२८।। 

पूर्व कल्प में सम्पादित पुण्य से यदि कल्प के आदि में ही गन्धर्व हो जाता है तो वह्‌ देव-गन्धर्व 
कहलाता है ॥२८॥ 

लोक में चिरकाल पर्यन्त निवास करने वाले 'अग्निष्वात्त' आदि पितरलोक होते हैं बे कल्प के 
आदि में ही देवत्व को प्राप्त हुए आजानदेवता कहे जाते हैं ॥३०॥ 


ब्रह्मानन्दे विद्यानन्दप्रकरणथै 


(७०1?) 


अस्मिन्कल्पेञ्शवमेध[दि कर्म कृत्वा महत्पदम्‌ । 
अवाप्याजानदेवैर्या: पूज्यास्ताः कमंदेवता: ॥॥३१॥ 
अन्वय :--अस्मिन्‌ कल्पे अश्वमेधादि कर्म कृत्वा महत्पदं अत्राप्य आजानदेवेः अस्मिन्‌ कल्पे याः 
कमँदेवताः ता: पूज्या: । 
'अस्मिन्कल्प इति’ ॥३१॥ 
यमाग्निमुख्या देवा: स्युरज्ञाताविन्द्रवृहस्पतों । 
प्रजापतिविराट प्रोक्तो ब्रह्मा सूत्रात्मन!मक: ॥३२॥। 
अन्वय :- यमाग्निमख्या देवाः इन्द्रवृहस्पती ज्ञातौ स्युः प्रजापतिः विराट्‌ प्रोक्तः सुत्रात्म 
नामकः ब्रह्मा । 
'यामाग्नीति' । इन्द्रवृहस्पती प्रसि द्वावित्यर्थः ॥३२।। 
सावेमोमादिसूत्रान्तानां श्रोत्रिथान्न्यूनत्वदच्योतनायाह-- 
सर्वभोमादिसूत्रान्ता उत्तरोत्तरकामिनः । 
अवङ्‌१नसगम्योऽयमात्मानन्दस्ततः पर: ।।३३॥ 
अन्वय :- सार्वेभौमादिसुत्रान्ता उत्तरोत्तरकामिनः अवाङ्मनसगम्यः ततः परः अयं 
आत्मानन्दः । 
'सार्वभौमादीति’ । एभ्यः सर्वेभ्योऽधिकमानन्दसाह-'अवाइमनसेति’ । यतोऽयमात्मानन्दः 
आवाङ्मनसगम्यः अत एभ्यः सर्वेभ्योऽधिके हत्यर्थः ॥ ३ ३॥ 


इस कल्प में अश्वमेध यज्ञादि रूप कर्म का अनुष्ठान करके उच्च'पदवी को प्राप्त करते हैं। वे 
आजान देवों से भी अचंनीय हो जाते हैं, उन्हें कपे देवों के नाप से पुकारते हैं ॥३१।। 

यम, अग्नि, वरुण, कुवेरादि प्रधान देवता हैं इन्द्र और वृहस्पति तो प्रसिद्ध ही हैं, समष्टि स्थूल 
प्रपञ्च का अभिमानी वेश्वानर प्रजापति कहा राया है ओर सूक्ष्म समष्टि पपञच के अभिमानी सूत्रात्मा 
हिरण्यगर्भे है वह ब्रह्मा है ।,३२।। 

अब चक्रवर्ती से सूत्रात्मा पर्यन्तो के तत्त्वज्ञानी से न्यूनता दिखाते हैं-- 

सार्वभौम सम्राट्‌ आदि से लेकर सूत्रात्मा पर्यन्त सब के सब उत्तरोत्तर पद के अभिलाधी 


होते हैं और यह आत्मा आनन्द स्वरूप होने से मन, वाणी का अविषय है निरतिशय आनन्द- 


स्वरूप है ॥३३॥ 


> त्या 


श्री पश्वदशी मीमांसा 
( ८०२९ ) 


इदानीं सर्वेषाम नन्दा: श्रोत्रिये विद्यन्ते, तस्य तेषु निःस्पृहत्वादित्याह-- 
तेस्ते: काम्येषु सर्वेषु सुखेषु श्रोत्रियो यतः । ` 
निःस्पृहम्तेन सर्वेषामानन्दाः सन्ति तस्य ते ।।३४॥ 
अन्वय तेः तेः काम्येषु सर्वषु सुखेषु यतः श्रोत्रियः निःस्पृहस्तेन सर्वेषामानन्दाः ते 
तस्य सन्ति । 
'तेस्तेरिति’ ॥३४॥ 
उपपादितमर्थ मुपसंहरति ¬ 
अन्वय :-ससर्वकामाप्ति: एषा उक्ता यद्वा साक्षिचिदात्मना स्वदेहवत्‌ सवदेहेष्वपि भोगान्‌ 
अवेक्षते । 
सर्वकामाप्तिरेषोक्ता यद्वा साक्षिचिदात्मना । 


स्वदेहव त्सवं देहेषवपि भोगानवेक्षते । ३५ ॥ 
'सर्वेति' । इदानीं पक्षान्तरमाह्‌- यद्वेति’ । यथा स्वदेहे आनन्दाकारबुद्धिसाक्षित्वेनानन्दित्वभ्‌, 
इतरेष्वपि देहेषु तद्वदित्यर्थः ॥ ३५॥ 


अब श्रोत्रिय ब्रह्मनिष्ठ पुरुष में सब आनन्द की उपलब्धि होती है, क्योंकि वह स्पृहारहित 
है । इस विषय में कहते हैं-- 

ज्ञानी उस-उस कारण से कामना के योग्य सम्पूणं सुखों में निःस्पृह है । अतः सभी के आनन्दों 
को पा लेता है ॥२४॥ 

अब कहे हुए अर्थ को समाप्त करते हैं-- 

उत्ती को सवं कामाप्ति बतायी गया है, अथवा अपने देह की 'भाँति सुखाकार बुद्धि वृत्ति का 
साक्षी चिद्र में अवस्थित होकर वह श्रोत्रिय ब्रह्मनिष्ठ पुरुष सार्वभौमादिकों के शरीरों में भी भोगों का 
सेवन कर लेता है ॥३५॥ 

इस विषय को पक्षान्तर से दिखाते हैं-जेसे मनुष्य अपने शरीर की तरह अपने से भिन्न अत्य 
लोगों के शरीरों में भी साक्षिरूप चिदात्मा के द्वारा सम्पूर्ण बुद्धि का साक्षी मैं स्वयमेव हूँ, इस ज्ञाताकार 
से सम्पूर्ण भोगों को भोगता है ॥३५॥ 


ब्रह्माचन्दे विद्यावन्दप्रकरणम्‌ 
(४०३ ) 


ननूक्तप्रकारेगाज्ञस्यापि सर्दातन्इप्राप्तिरस्तीत्याशङ्कघ, सर्वेषु सवेबुद्धिसाक्ष्पहमिति ज्ञाना- 
भावान्मैवमित्याह - 


अज्ञस्याप्येतदस्त्येव न तु तृप्तिरबोधतः । 
यो वेद सीऽश्नुते सर्वान्कामानित्यब्रवोच्छ ति: ॥३६॥। 
अन्वय :--अज्ञस्यापि एतत्‌ अस्त्येव अबोधतः तृप्तिः तु न, सर्वान्‌ कामान्‌ यः अश्नुते स वेद इति 
श्रुति: अब्रवीत्‌ । 
'अज्ञस्येति’ । उत्तार्थ तैत्तिरीयश्रूति’ प्रमाणयत्ञि-'योवेदेति’ । गुहायां निहितं ब्रह्म यो वेद 
सोऽश्नुत इति योजना ॥३६।। 
इदानीं तृतीय प्रकारमाह-- 


यद्वा सर्वात्मतां स्वस्य साम्ना गायति सवँदा । 
अहमन्न तथाऽन्नादश्चेति साम ह्यघीयते ।।३७॥। 


अन्वय :- यद्वा स्वस्य सर्वात्मतां सर्वदा साम्ना गायति अहं अन्नं तथा अन्नदश्च इति हि साम 
अधीयते । 


'यद्वेति’ । इमाँल्लो कान्कामालक्षिष्काप्ररूप्यनुच र न्नित्या दिनेत्यर्थः ॥३७॥ 


शंका--उक्त रीति से तो अज्ञानी को भी सर्वानन्द की प्राप्ति हो जायेगी, ऐसी शंका कर कहते 
हैं-कि सभी में सर्वात्मक बुद्धि का साक्षी मैं हूँ, यह ज्ञान अज्ञानी को न होने से आनन्द की प्राप्ति नहीं 
होती है— 

अज्ञानी को भी सभी का साक्षी होते से सर्वक्रामाप्ति होती है । किन्तु बोध न होने के कारण 
परितृप्ति का उसमें अभाव रहता है । जो पुरुष सवंबुद्धिहप गुहा में अवस्थित परम ब्रह्म को जानता है । 
वह समस्त भोगों को भोगता है, ऐशा तेत्तिरीथ वाक्य का कथन है ॥३६॥ 

अब तृतीय प्रकार को दिखाते हैं-- 

अथवा स्वयं मैं ही सबका अन्तरात्मा हूं, इस बात को सदा सर्वदा सामवेद के मन्त्रों के द्वारा 
महषियों ने गाया है । क्योंकि मैं अन्नरूप हूं तथा अन्न को खाने वाला भी मैं हा हूँ, ऐसा सामवेद का कहना 
है ज्ञानी लोग सभी भोगों का सेवन करते हैं ॥३७॥ 

सर्वकामाप्ति का तृतीय प्रकार यह है कि तत्ववेत्ता सवे अन्तरात्मभाव को सामवेद के मन्त्रों 
द्वारा इस तरह गाते हैं, मैं स्वयमेव अन्नरूप हूं, इस प्रक!र अन्न का भोक्ता भी मैं ही हूं, इमांल्लोकास्कामा' ९ 
हस श्रुति वाक्य के तात्पर्य से उपयु क्त प्रकार निश्चित होता है ॥३७॥ | 


श्री पश्चदशी मीमांसा 


( ३०४ ) 


अतीत ग्रन्थेन सिद्धमर्थ संक्षिप्याह-- 
दुःखाभावश्च कामाप्तिस्भे ह्येवं निरूपिते । 
कुतकृत्यत्वमन्यच्च प्राप्तप्राप्यत्वमोक्षताम्‌ ॥३८।' 
अन्वय : -दुःखाभावश्च कामाप्तिः उभे हि एबं निरूपिते कृतकृत्यत्वं प्राप्तप्राप्यत्वं अन्यच्च 
ईक्षतास्‌ । 
'दुःखेति’ ॥३८। ` 
अत्रशिष्टं कृतकृत्यत्वं प्राप्त प्राप्यत्व भित्युभयं तृष्विदीपे द्रष्टव्यमित्याह-- 
उभयं तृप्तिदीपे हि सम्यगस्माभिरी{रतम्‌ । 
त एवात्रानुसंधेया:ः श्लोका बुद्धिविशुद्धये ॥३५॥। 
उभयं तृप्तिदीपे हि अस्माभिः सम्यक्‌ ईरितं त एव बुद्धिविशुद्धये अत्र श्लोकाः अनुसंधेयाः । 
“त एवेति’ ॥ ३ दे।। 
एहिकामुष्मिकब्रातसिद्ध्ये मुक्तेश्च सिद्धये । 
बहुकृत्यं पुराऽस्याश्चूत्तत्सवमधुना कृतम्‌ ॥४०॥ 
अन्वय :-एहिकामुष्मिकब्रातसिदुध्ये मुक्तेश्च सिद्धये अस्य पुरा वहुकुत्यं अभूत्‌ तत्‌ सव 
अधुना कृतम्‌ । 
अब उपपादित ग्रन्थ के सिद्ध अर्थ को संक्षेप से दिखाते हैं -- 
इसप्रकार दःख क्रे अभाव ओर [मना की प्राप्ति का निरूपण कर दिया गया है । इसके 
अतिरिक्त कृतकृत्यता और प्राप्तःप्राप्यता भी ज्ञानी में देख लेना चाहिए ॥३८॥ 
कृत्य कृत्यता और प्राप्त-प्राप्यता इन दोनों की तृप्तिदीप प्रकरण में देख लेना चाहिए । इस 
विषय में कहते हैं -- 
हमने कृतकृत्यता और प्राप्त-प्राप्यता दोनों का तृप्तिदीप प्रकरण में भलीभांति विवेचन कर 
दिया है । उन्हीं श्लोकों के द्वारा बुद्धि की विशुद्धि के लिए यहाँ पर अनुसंधान (स्मरण) करना 
चाहिए ॥३५॥ 


अब उन श्लोकों का ही वर्णन करते हैं-- 
कि इस लोक और परलोक के अनेक पदार्थो की सिद्धि और मुक्ति की सिद्धि के लिए 


ज्ञान से पूवं इस ज्ञानी को अनेक प्रकार का कृत्य रहा, वह सब अब ज्ञान की अवस्था मे ज्ञानी ने कर 


लिया ॥४०]) 


ब्रह्मानन्दे विद्यानन्दप्रकरणम्‌ 


तदेतत्कृतद्वत्वत्व॑ प्रतियोगिपुरःसरम्‌ । 
अनुसंदधदेवायमेव॑ तृप्यति नित्यशः ।।४१॥ 
अन्वय :-तदेतत्‌ प्रतियोगिषु ”:सरस कृतऊत्यत्व॑ अयं एवं नित्यशः अनुसंदधत्‌ एव 
तृप्यति । 
दुःखिनोऽज्ञाः संसरन्तु कामं पुत्राद्यपेक्षया । 
परमानन्दपूर्णोऽहं संसरामि किमिच्छया ॥४२॥ 
अन्वय : पुत्राद्यपेक्षया दुःखिनः अज्ञाः कामं संसरः्तु परमानन्दपूर्णाः संसरामि इच्छया कि । 
अनुतिष्ठन्तु कर्माणि परलोकयियासवः । 
सर्वलोकात्मकः कस्मादनुतिष्ठामि कि कथम्‌ ? ॥४३॥ 
अन्त्रय :-परलोकयियासवः कर्माणि अनुतिष्ठन्तु सर्वलोकात्मकः कस्मात्‌ अनुतिष्ठामि कि कथम्‌ 
(केन प्रकारेण) । 
व्याचक्षतां ते शास्त्राणि वेदानध्यापयन्तु वा । 
येऽत्राधिकारिणो मे त नाधिकारोऽक्रियत्वतः ॥४४।॥ 
अन्वय :-ते शास्त्राणि व्याचक्षतां वा वेदान्‌ अघ्यापयन्तु ते अत्र अधिकारिणः अक्रियत्वतः मे 
अधिकारः तु न। 


इससे प्रतियोगी के ज्ञान पुर्वक इस कृतकृत्यता का स्मरण करता हुआ यह ज्ञानी इस प्रकार 
नित्य तृप्त होता हे ॥४१॥ 

दुःखी अज्ञानी पुरुष पुत्र आदि की अपेक्षा से यथेच्छ संसार में प्राप्त हो जन्में ओर मरें परन्तु 
परमानन्द से पूर्ण मै किसकी इच्छा से संसार गति को प्राप्त होऊं ॥४२॥ 

परलोक के इच्छुक लोग अर्ति होत्रादि कर्मो का अनुप्ठान भले ही करें, परन्तु मैं सर्वेलोकात्मक 
किस हेतु से इस अनर्थ प्रपञ्च में प्रवृत्त होऊं ? ॥४२३॥ 

गो लोग इस लोक के अधिकारी हैं, वे शास्त्रों का व्याख्यान करते रहें अथवा वेदों का 
अध्यापन करावें । मैं तो निएिक्रव हूँ, अत एव मेरा अधिकार नहीं ॥४४॥ 


प्हा० ९९४ 


श्री पञ्चदशी सीमांसा 
( ६०६ ) 


निद्राभिक्षे स्तानशौचे नेच्छामि न करोमि च । 
द्रष्टारश्चेत्कल्पयन्ति कि मे स्याद'यकल्पनात्‌ ।।४२॥ 
अन्वय :-निद्राभिक्षे स्नानशौचे नेच्छामि करोमि च न द्रष्टारश्चेत्‌ कल्पयन्ति अन्यकल्पनात्‌ 
से कि स्यात्‌ । 
गुञ्जापुञ्जादि दह्येत नान्यारोतर्वाह्नना । 
नार्‍या रोपितसंसा रधम निवमहं भजे ॥४६॥ 
अन्वय :--अन्यारोपितवह्लिना गुञ्जापुञ्जादि न दह्येत, न अन्यारोपितसंसारधर्मान्‌ एं 
अहं भजे । 
श्शुण्वन्त्वज्ञाततत्त्वास्ते जानन्कस्माच्छ_णोम्यहम्‌ । 
मन्यन्तां संशयापन्ता न मन्येऽहमसंशयः ।।४७॥। 
अन्वय :--अज्ञाततत्त्वा: तेश्वण्वन्तु कस्मात्‌ जानन्‌ अहं श्रृणोमि संशणापन्ता मन्यन्तां असंशयः 
अहं न मन्ये । 
विपर्यस्तो निदिध्य'सेत्कि ध्यानमविपर्यये । 
देहात्मत्वविपर्यासं न कर्दाचद्भजाम्यहस्‌ ।।४८॥। 


अन्वय : -विपर्येस्तः निदिध्यासेत्‌ अविपर्यये ध्यानं कि देहात्मत्वविपर्यासं अहं कदाचित्‌ न 
भजामि । 


निद्रा और भिक्षा स्तान और शोच की न इच्छा रखता हूँ और न करता ही हूं, यदि 
द्रष्टा लोग इन सबकी मुझमें कल्पना करते हैं तो भले ही करते रहें, दूसरों क्री कल्पना से मेरा कया 
बिगइता है ॥४४॥। 

दूसरे लोगों के द्वारा आरोपित वल्लि से गुञ्जापुञज आदि से दग्ध नहीं होता है, इस प्रकार 
अज्ञानी जनों की मिथ्या कल्पना पे मैं संसारी नहीं हो सकता ॥४३। 


जिनको तत्त्वज्ञान नहीं हआ, वे लोग श्रवणादि साधन करते रहें । मैं तत्त्व को जानता हुआ 
श्रवण क्यों करूँ संशय विपर्थय से रहित हो गया हूँ इसलिए मनन नहीं करता ॥४७॥। 

विपर्यस्त स्वभाव वाला विदिध्यासत करें, विपर्यय के अभाव में ध्यान करने की आवशयकता 
नहीं रह जाती, में देढादि में आत्मत्व बुद्धि डप कमी वढ़ीं मातत हूँ ॥४५॥। 


कल्पते । 
आरब्धकर्मणि क्षोणे व्यवहारो निवर्तते । 
कर्माक्षये त्वसौ नेव शास्येद्धचानसहस्रतः ॥॥५०॥ [ 
अन्वय :-आरब्धकर्मणि क्षीणे व्यवहारः निवतंदे असौ कर्माक्षये तु ध्यानसहत्नतः नैव 
शाम्येत्‌ । 
विरलत्वं व्यवहूतेरिष्टं चेद्धचानमस्लु ते । 
अबाधिकां व्यवहूतिं पश्यन्ध्यायाम्यहं कुतः ।।५१। 
अन्वय :--व्यवहृतेः विरलत्वं इष्टं चेतु ते ध्यातं अस्तु अबाधिकां भ्यवहृति पश्यन्‌ अहं कुतः 
ध्यायामि । 
विक्षेपो नास्ति यस्मान्मे न समाधिस्ततो मम । 
विक्षेपो वा समाधिर्वा मनसः स्याद्विकारिणः ।।५२।। 
अन्वय : विक्षेपः नास्ति यस्मात्‌ में समाधि: न तशः मम विक्षेपः वा समाधिः वा विकारिणः 
मनसः स्यात्‌ । 


वासनां उ हो जावेगा ॥४८॥ 
क्षय न होने पर यई व्यवहार सहस्र प्रकार के ध्यान योग खे ची उपशान्त होने वाला नहीं है ॥५०॥ 
व्यत्रहार को ज्ञान का प्रतिबन्ध नहीं मानता हूँ, फिर मैं ध्यात उथों करू ॥५१॥। 


तो विकारी मन की अवस्था होती है 1५२॥ 


ब्रह्मानन्दे विद्यालन्दप्रकरणस्‌ | 

| 

( ६०७ ) | 

| 

| 

अहँ मनुष्य इत्यादिव्यवहारो विनाप्यमुम्‌ । || 


विपर्यासं चिराक्यस्तवःसंनातोऽवत ल्पते ।।४६।। 
अन्वय :--भहूं मनुष्य इत्यादिव्यवहारः अमुं विनापि चिराभ्यस्तवासनातः विपर्यासं अव 


मै मनुष्य हूँ इत्यादि व्यवहार तो इस विपरीत ज्ञान के त्रिना भी चिरकाल के अभ्यास की 
प्रारब्ध कर्मो के क्षीण हो जाने पर उपर्युक्त व्यव शर स्वतः निवृत्त हो जाता है, किन्तु कर्म के 
यदि आपको ब्यवहार की विरलता (कम) करना अभीष्ट है तो ध्यान करते रहो, परन्तु मैं 


जयि मुझे विक्षेप नही । इस हेतु से भी मुझे समाधि की अपेक्षा नहीं है । विक्षेप और समाधि 


श्री प्चदशी मोमा 


( ३०८ ) 


नित्यानुभवरूपस्य को मेश्त्रानुभव; पृथक्‌ ॥। 
कुतं कृत्यं प्रापणीयं प्राप्तमित्येव निश्चय: ॥१३।। 
अन्वय :-नित्यानुभवरूपस्य भे अत्र कः पृथक्‌ अनुभवः कृत्यं कृतं प्रापणीयं प्राप्तं इत्येव 
निश्चयः । 
व्यवहारो लौकिको वा शास्त्रीयो वान्यथापि वा । 
ममाकर्त्रलेपस्य यथारब्धं प्रवर्ततास्‌ ।॥ ५ ४।। 
अन्वय :--व्यवहार: लौकिक: वा शास्त्रीयः वा अन्यथापि वा अलेपस्य अकर्तुः मम यथारब्धं 
प्रवतता । 
अथवा कृतङ्रत्योऽपि लोकानुग्रहकाम्यया । 
शास्त्रीयेणेव मार्गणवर्तेऽहं का मम क्षतिः? ॥५५॥ 
अन्यवय :-- अथवा लोकानुग्रहकाम्यया कृतङ्गत्योऽपि शास्त्रीयेणेव मःगेण आहं वर्ते मम क्षतिः का । 
देवाचनस्नानशोचभिक्षादो वतंतां वपु: । 
तारं जपतू वाक्‌ तद्वत्‌ पठत्वाम्नायमस्तकम्‌ ॥।५६।। 
अन्वप्र :-देत्रार्चनस्दानशौचमिक्षादी वपुः वर्वता वाक तारं जपतु तदुवत्‌ आम्नायमस्तकं 
पठतु । 


नित्यानुभव रूप मुझसे भिन्न अनुभव कीन है अर्थात्‌ कोई नहीं यह मेरा दृढ़ निश्चय है । किं 
मैंने करने योग्य कार्यं कर लिया है और प्राप्त करने योग्य वस्तु को भी प्राप्त कर ली है।,५३॥ 
लौकिक अथवा शास्त्रीय या हिसा आदि रूप निषिद्ध ब्यवहार अकतृत्व का अभिमात करने 
वाले मेरे में निलेंप भाव से प्रारब्ध कर्मानुसार होता हे ॥५४॥ 
मैं कृतकृत्य हो गया हुँ, इसलिए भी परोपकार की इच्छा से शास्त्रीय माग में स्थिर होकर कमं 
करता हूँ, इसे मेरी क्या क्षति होगी ॥५५।। 


यह देह देवार्चन, स्तात, शौच एवं भिक्षादि व्यवहार में प्रवृत्त होता रहे, वाक, इन्द्रिय प्रणवमन्त्र 
का जाप करे अथवा वेद-शास्त्रों का पाठ करे ॥५६॥ 


0००० २ ३०ककलकलललरलिरि 


्रह्मानन्दे विद्यानन्दप्रक रण्‌ 


( ८०८ ) 


विष्णु ध्यायतु घीयंद्वा ब्रह्मानन्दे विलीयताम्‌ । 
साक्ष्यहं किंचिदप्यत्र न कुर्वे नापि कारये ॥५७॥। 
अन्वय :--धीः विष्णु ध्यायतु यद्ठा ब्रह्मानन्दे विलीयताम्‌ अहं साक्षी किजिदपि अत्र न कुर्वे 
नापि कारये । 
कृतकृत्यतया तृप्त: प्राप्तप्राप्यतया पुन: । 
तृप्यन्नेवं स्वमनसा मन्यतेऽसौ निरन्तरम्‌ ।। ५८) 
अन्वय :_ कृतकृत्यतया तृप्तः पुनः प्राप्तप्राप्यतया एव तृप्यन्‌ अता स्वमनसा निरन्तरं सन्यते । 
घन्योऽहं धन्योऽहं नित्यं स्वात्मानमञ्जसावेद्मि । 
धन्योऽहं धन्योऽहं ब्रह्मानन्दो विभाति मे स्पष्टम्‌ ।।५६।। 
अन्वय :-- अह धन्यः अहं धन्यः नित्यं स्त्रात्मातं अञ्जसावेद्सि अहं क्त्यः, अहं धन्यः स्पष्ड 
ब्रह्मानन्दः विभाति । 
धन्योऽहं धन्योऽहं दुःखं सांसारिकं न वीक्षेऽद्य । 
घन्योऽहं घन्योऽहं स्वस्याज्ञानं पलायितं क्वापि ॥६०॥ 
अन्वय :--अहं धन्य: अहं धन्यः अद्य सांसारिकं दुःखं न वीक्षे अहं धन्यः अहं धन्यः स्वस्य 
अज्ञानं क्वापि पलायितम्‌ । 


विष्णु का, बुद्धि ध्यान करे अथवा ब्रह्मानन्द में समाहित हो जाय, किन्तु मैं कुछ न करता हँ 
और न किसी से कुछ करवादा हूँ ॥५७॥ 

वह तत्त्वज्ञानी कृतकृत्यता से तृप्त हो गया है और प्राप्त-प्राप्पता से अत्यधिक परितृप्त हौकर 
निरन्तर अपने मन सें निम्न प्रकार से मानता है ॥५८॥ 

मैं धन्य हूँ मैं धन्य हूं । नित्य अपने आत्मा को जानता हुँ। मैं धन्य हूँ क्योंकि मुझे ब्रह्मानन्द 
स्फुट रूप से भासता हे ॥५३॥ 


मैं कृतार्थे हो गया हूँ । अब मझे सांसारिक दुःख दृष्टिगोचर नहीं होता है । मैं धन्य हूँ, क्योंकि 
मेरे स्वरूप का अज्ञान भंग हो गया, नष्ट हो गया है ॥६०॥ 
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श्री पञ्चदशी मीमांसा 


( ६१० ) 


न्योऽहं धन्योऽहं कतंव्यं मे न विद्यते किंचित्‌ । 
घन्योऽहं धन्योऽहं प्राप्तव्यं सर्ब॑सद्य संपन्नम्‌ ॥॥६१॥ 
अन्वय :--अहं धन्य: अहं धन्यः मे क्रिचित्‌ कतेंब्यं न विद्यते अहं धन्प्रः अहं धन्यः अद्य सर्वे 
प्राप्तव्यं संपन्नम्‌ । 
धन्यो$हं धन्योऽहः तृप्तेम॑ कोपमा भवेहलोके । 
धन्योऽहं धन्योऽ हं धन्यो धन्यः पुनः पुनर्धन्यः ॥६२॥ 
अन्वय :--धन्य: अहं धन्यः अहं मे तृप्तेः, लोके का उपमा भवेत्‌ धन्यः अहं धन्यः अहं धन्यः 
धन्यः पुनः पुरः घन्यः । 
अहो पुण्यं सहोपुण्यं फलितं फलितं दृढम्‌ । 
अस्य पुण्यस्य संपत्तेरहो वयमहो वयम्‌ ॥६३॥ 
अहो पुण्यं अहो पुण्यं फलितं दुढस्‌ फलितं अस्प्र पुण्यस्य संपत्तेः, अहो वयं अहो वयं । 
अहोशास्त्रमहो शास्त्रमहो गुरुरहो गुरुः । 
अहो ज्ञानयहो . ज्ञानमहो सुखमहो सुखम्‌ ॥६४।' 
अन्वय :-अहोशास्त्रं अहो शास्त्रं अहो गुरुः अहो गुरुः अहो ज्ञानं अहो ज्ञानं अहो सुखं 
अहो सुखं । 
॥४०-६४॥ 


मैं धन्य हूं, मैं धन्य हूँ । मेरे लिए कुछ कतव्य नहीं रह गया है । मैं धन्य हूँ, सब कुछ प्राप्तथ्य 
प्राप्त हो चुका है ॥६१॥ 

मैं धन्य हूँ, मैं धन्य हूँ । मेरी तुप्ति की उपमा इस लोक में अन्य कोई भी नहीं हो 
सकती है ॥६२॥ 

पूर्वाजित पुण्य के प्रभाव से फलीभुत होकर इस अःनन्द का दृढ़ फल मुझे हुआ । अतः इस पुण्य 


से हम परितृप्त हैं ॥६३॥ 
इस आत्मानन्द को देने वाला शास्त्र भी धन्य है. ऐसे स्परग से मैँ' तृप्त हो गया हूँ इस शास्त्र 


के उपदेष्टा गुरू भी धन्य हैं और इसका ज्ञान भी अलौकिक है एवं सुख भी निरतिशय है ॥६४॥ 


ब्रह्मानन्दे विद्यानन्दप्रकरणम्‌ 


( ६११ ) 


इदमध्यायार्थमुपसंहरति-- - 
ब्रह्मानन्दाभिधे ग्रन्थे चतुर्थोऽध्याय ईरितः । 
विद्यानन्दम्तदुत्पत्तिपर्यन्तोऽभ्यास इष्यताम्‌ ॥६५॥। 
इति श्रीमत्परमहंसपरिक्राजऊा चार्यश्रीभारतीतीर्थविद्यारण्यपुनिवर्यक्ृतपञ्चदश्यां ब्रह्मानन्दे 
विद्यानन्दो नाम चतुर्देशं प्रकरशं समाप्तम्‌ ।।१४। 
ब्रह्मानन्दे विद्यानन्दो नाम चतुर्थोऽध्यायः संपूर्ण: ॥१४॥ 
अन्वय : ब्रह्मानन्दाभिधेग्रन्थे चतुर्थः अध्यायः ईरितः विद्यानन्दः तदुत्पत्तिपर्यंन्तं अभ्यासः 


ईष्यताम्‌ । 
'ब्रह्मानन्दाभिध इति’ ।६५॥ 


इति श्रीमत्परमहं परिव्राजकाचार्य श्रीभा रतीती थंविद्यारण्यमु निवयेकि ङ्करेण श्रीरामकृष्णाख्य- 
विदुषा विरचिता ब्र ह्मानत्दे विद्यानन्दव्याख्या समाप्ता ॥१४॥ 


अब इत अध्याय के अर्थ का उपसंहार करते हैं-- | 
ब्रह्मानन्द नामक ग्रन्थ में विद्यानन्द नाम के चतुर्थ अध्याय का व्याख्यान कर दिया । विद्यानन्द- 
रूप ब्रह्मानन्द की उत्पत्ति पर्यन्त ममुक्षु जनों को निरन्तर अभ्यास करना चाहिए ॥६५॥ 
इति श्रीमत्परमहंसपरिब्राजकाचार्यवर्यस्वा मिश्रीकरपात्रशिष्य 
श्री डॉ० लक्ष्मणचेतन्यब्रह्मचारिविर चितलक्षम गचन्द्रिकाख्ये पञ्चदशी हिन्दीव्याख्याने 
ब्रह्मानन्दे विद्यानन्द्रो नाम चतुर्दशं प्रकरण समाप्तस्‌ । 


Soe 
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ब्रह्मानन्दे विषयाजल्दप्रकरणम्‌ 


पञ्चमाध्यायस्य प्रतिपाद्यमथेमाह-- 
अथात्र विषयानन्दो ब्रह्मातन्दांशरूपभाक्‌ । 
निरूप्यते द्वारझ्ूतस्तदंशत्व' श्रृतिजंगौ ॥१॥ 
अन्वय :-न्रह्मानन्दांशरूपभाक्‌ अथ अत्र विषयानन्दः निरूप्यते तदंशत्वं द्वारभूतः श्रतिः जगी । 
'अथेति’ । ननु विषयानन्दस्य लौकिकत्वात्‌ मोक्षशास्त्रे निरूपणमनूपपन्नमित्याश ङ्क्थ, तस्य 
लोकिकप्रसिद्धत्वेऽपि ब्रह्मानन्देकदेशत्वेन ब्रह्माज्ञातोउयोगित्वाथय क्तमित्याह~-'द्वारेति’ । ब्रह्मानन्देकदेशत्वे 
कि प्रमाणमित्याशङ्कयाह्‌ तदं शत्वमितिः 1१1 
तामेव श्रृतिमर्थं तः पठति-- 
एषोऽस्य परमानन्दो योऽखण्डेकरसात्मकः । 
अन्यानि भूतान्येतस्य मात्रामेवोपश्चुञजते ॥२॥ 
अन्वय :-एषः अस्य रः अखण्डैकरसात्मकः परमानन्दः अन्यानि भूतानि एतस्य मात्रामेव 
उपभुञ्जते । 
“एष इति’ ॥२॥ 


अब पञ्चम अध्याय में विषयानन्द के प्रतिपाद्य विषय को कहते हैं-- 

अब प्रस्तुत प्रकरण में ब्रह्मानन्द के अंशभूत विषयानन्द का निरूपण किया जाता है। वह 
ब्रह्मानन्द के ज्ञात का द्वार अर्थात्‌ साधन है ओर ब्रह्मानन्द का एकदेश है, ऐसा श्रुति ने कहा है ॥१॥ 

यदि शंका हो कि वह विषयानन्द यद्यपि लौकिक है। इसलिए उसका मोक्षशास्त्र में निरूपण 
करना युक्तियुक्त नहीं है । तथापि वह लोक प्रसिद्ध विषयानन्द, ब्रह्मानन्द :का एकदेश होने से ब्रह्मज्ञान में 
उपयोगी समझा जाता है । विषयानन्द ब्रह्मातन्द का एकदेश होने में श्रृंति का भी प्रमाण प्राप्त 
होता है ॥१॥ 

अब उसी प्रमाणख्य श्रुति का अर्थतः पाठ करते हैं-- 

जो अछण्ड एकरस आत्मा है, बढी इस ब्रह्म का स्वरूपभूत परमानन्द है ( अन्य प्राणी इसके ही 
अंशमात्र को विषयातन्द से उइभोग करते हैं ॥२॥ 


ब्रह्मानन्दे विषयानन्दप्रक रणस्‌ 


( 3१३ ) 


इदानीं विषयानन्दस्य ब्र ह्मानन्दलेशत्वप्रदर्शनाय तदुपाधिभूतान्तःकरणवृत्तीविभजते- 
शान्ता घोरास्तथा मूढा मनसो वृत्तयास्त्रिधा । 
वैराग्यं क्षान्तिरीदार्य॑मित्याद्याः शान्तवृत्तयः ॥३॥ 


तृष्णा स्नेहो रागलोभावित्याद्या घोरवृत्तयः । 
संमोहो भयमित्याद्याः कथिता मूढवृत्तयः ॥।४॥। 
अन्वय : - शान्ताः धोरा: तथा मूढाः मनसः त्रिधा वृत्तयः, वेराग्यं क्षान्तिः औदायं इत्याद्याः 
शान्तवृत्तयः (सन्ति) । 
“तृष्णा रागलोभौ इत्याद्याः घोरवृत्तयः संमोहः भयं इत्याद्याः मूढवृत्तयः कथिताः । 
‘शान्ता इति' । शान्ताः सात्त्विक्यो वृत्तयः घोराः राजस्यो मुढास्तामस्यः ता एव शान्तादिवृत्ती- 
दॅशेयति - 'वेराग्यमित्यादिता’ ॥ ३-४॥। 


अब विषयानन्द तो ब्रह्मानन्द का ही अंश" है इसको दिखाने के लिए उसकी उपाधिभूत अन्तः 
करण की वृत्तियों का विभाग करते हैं-- 


शान्त, घोर और मूढ़ ये मन की ही तीन वृत्तियाँ हैं । इनमें वैराग्य “क्षमा एवं उदारता आदि 
बृत्तियाँ तो शान्त कहलाती हैं । तृष्णा स्नेह, राग और लोभ आदि घोर वत्तियाँ हैं और मोह, भय आदि 
मूढ वृत्तियाँ हैं '॥३-४।। 


सत्त्वगुण की शान्त, रजोगुण की घोर और तमोगुण की :मूढ वत्तियाँ हें ।५इनमें वेराग्य क्षमा 
और उदारता आदि सत्त्वगुण से होती है । तृष्णा, स्नेह, राग, लोभ आदि घोर वृत्तियां रजोगुण से ओर 
संमोह, भय आदि मूढ बृत्तियाँ तमोगुण से होती हैं ॥२-४।। 


विशेष १-बृहदारण्यक उपनिषद्‌ में कहा ४।३।३२ उसी ब्रह्मानन्द की अविद्या द्वारा प्रस्तुत तथा 
विषय इन्द्रियो के सम्बन्ध के समय होने वाली मात्रा कला के अश्रित दूसरे जीब जीवन 
धारण करते हैं । उस आनन्द से ही अविद्या विभक्तस्वरूप है । 


फा० ११५ 


श्री पञ्चदशी मीमांसा 
( ६१४ ) 


उदाहृतासु विविधास्वपि वृत्तिषु ब्रह्मणश्चिद्र पत्वं भातीत्याह-- 
वृत्तिष्देतासु सर्वास्‌ ब्रह्माणश्चित्स्वभ्ावता । 
प्रतिज्िम्बति शान्तासु सुखं च प्रतिबिम्बति ॥५॥ 
अन्वय :-एतापु सर्वासु वृत्तिषु ब्रह्मणः चित्स्वभावता प्रतिबिम्बति शान्त सु च सुखं 
प्रतिबिस्बति : 
वित्तिष्विति' । शान्तासु विशेषमाह शान्तास्विति' । 'च' शबञ्दोञनुक्तद्वयसम्‌च्चयार्थ: ।।५॥ 
उक्तार्थे श्रुतिवाक्यमर्थत: पठति-- 
रूपं रूपं वच्रूवासौ प्रतिरूप इति श्रुति: । 
उपमा सूयक्तेत्यादि सूत्रयामास सूत्रकृत्‌ ॥६॥। 
अन्वय :--असो रूपं रूपं प्रतिरूरं: बभूत इति श्रुतिः उपमा सूर्यका इत्यादि ˆ सूत्रकृत्‌ 
सूत्रयामास । 
'रूपमिति! । तत्रेव व्यास सूत्रेकदेशं पठति--'उपमेति' । अत एव च' इति सूत्रस्य 
पूर्व भागः ॥६॥ 


उदाहृत अनेकविध वृत्तियों में परमात्मा की चितुरूप ब्रह्म के ही भान का वर्णन 
करते हैं- 

सभी वृत्तियों में ब्रह्म की चित्‌ स्वभाव का प्रतिबिम्ब पड़ता है और शान्त वृत्तियों में आनन्द 
का भी ज्ञान होता है । सुख भी प्रतिविम्बित होता है ॥ ५॥ 

उक्त अर्थ में श्रुति वाक्य का अर्थतः पाठ करते हैं-- 

वह आत्मा प्रत्येक रूप के अनुरूप हो गया हे । यह श्रुतिवाकय उक्त विषय में प्रमाण है। 
सूत्रकार व्यास मुनि ने भी जल में सूर्य प्रतिबिम्ब कं; भांति इस प्रकार दृष्टान्त दिया है ॥६॥ 

अतएव चोपमा सूर्यकादिवत्‌” (वृसू० ३।२।१८) जिस कारण से यह आत्मा चैसन्‍्य एकरस जलगत 
सूर्य प्रतिबिम्ब के समान यह जीव है यह उपमा दी गयी हे । जैसे यह ज्योतिः स्वरूप सूर्य स्वतः एक होने 
पर भो ।भन्न भिन्न जलों में भिन्न भिन्न प्रतबम्त्र होने से अनेक प्रकार का कया जाता है। वैसे 
ही यह जन्म रहि" स्वप्रकाश आत्मा .जपा|ध से भिन्त क्षेत्रों में प्रतिबिम्ब होने से अनेक प्रकार का 
प्रतीत होता है ॥६॥ 


ब्रह्मानन्दे विषयानन्दप्रकरणभू 


( ८१५ ) 


स्वखूपेणकस्थोपा धिसंपर्कान्तानात्वे श्रुति पठति-- 
एक एव हि भूतात्मा भूते भूते व्यवस्थित: । 
एकधा बहुधा चेव दृश्यते जलचन्द्रवत्‌ ॥७॥ 
अन्वय :--एक एव हि भूतात्मा भूते भूते व्यवस्थितः एकधाबहुधा चेव जलचन्द्रवत्‌ दृश्यते । 
“एकएवेति' ।।७॥। 
ननु निरवयवस्य ब्रह्मणःकवचिच्चिन्छात्रभातस्‌, इतरत्र चिदानन्दभःनमित्येवं विभागकरणमनु- 
पपन्नमित्यशाङ्कथ, चन्द्रदुष्टान्तेन परिहरति 
जले प्रविष्टश्चन्द्रोऽयमस्पष्टः कलुषे जले । 
विस्पष्टो निर्मले तद्वद्द्रेधा ब्रह्मापि वृत्तिषु ॥८॥ 
अन्वय :--जले प्रविष्टः अयं चन्द्रः कलुषे जले अप्पष्ट: तद्वत्‌ निर्मले (जले) विस्पष्टः वृत्तिषु 
ब्रह्मा पि द्वेधा । छु 
'जले प्रविष्ट इति' । उक्तमर्थ दार्ष्टान्तिक्रे योजयति -तद्गदिति' ॥८॥ 


तदेवोपपादयति - 
घोरमूढासु मालिन्यात्‌ सुखांशश्च तिरोहितः । 
ईषन्नेमंल्यतस्तत्र चिदंशप्रतिबिस्बनम्‌ ॥८६॥ 


अन्वय :--त्रौरमूढासु मालिन्यात्‌ सुखांशः च तिरोहितः तत्‌ ईषत्‌ नैमेल्यतः चिदंश 
प्रतिबिम्बनम्‌ । 


'घोरेति? ॥&॥ 


स्वरूप से एक रूप आत्मा उपाधि के सम्बन्धसे अनेक विध होने में श्रुति वाय का प्रमाणदेते हैं--- 
ह एक ही अद्वितीय ब्रह्म सभी प्राणियों सें रःता है । .वह एक रूप से जल में प्रतिबिम्बित 

चन्द्रमा की तरह अनेक रूप से देखने में आत! है ।।७।। 

शंका अच्छा तो कहीं निरवयव ब्रह्म का चिन्मात्र रूप से तो अन्यत्र स्थल में चिदानन्दरूप से 
विभागकरण करना ठीक नहीं है । इतका चन्द्र दृष्टान्त से परिहार करते हैं - 

जल में प्रविष्ट यह चन्द्रमा जसे मलित ज ' में स्वच्छ नहीं भासता है ओर स्वच्छ जल में भले 
प्रकार से स्पष्ट दी बता है । वेसे ही ब्रह्म भी अन्तःक्ररण की वृत्तियों में भी स्पष्ट और अस्पष्ट प्रतीत 
होता है ॥८॥ 

इस विषय का ही प्रतिपादन करते हैं -- 

घोर ओर मूढ़ वृत्तियों में मलिनता के कारण ब्रह्म का सुख अंश तिरोहित हो जाता है । जब 
कि इनमें किञ्चित्‌ मात्र निर्मलता रहती है । इसलिए चिदंश का प्रतिबिम्ब पड़ता है ॥5॥ 


श्री पञ्चदशो मीमाँसो 
( ६१६ ) 


नैनु चन्द्रौपाधेर्दकस्य द्वेविध्यादंशभानमुपपन्नं, प्रकृते तूपाधिभूतस्यान्त 
शभातमनुप गन्नमित्याशङ्कूय, दुष्टान्तान्तरमाह्‌ - 
यद्वाणि निर्मले नीरे ह्न रौष्ण्यस्य संक्रमः । 
न प्रकाशस्य तद्वत्स्याच्चिन्मात्रोद्भूतिरेव च ॥१०॥ 
अन्वय :--यद्वा निमंले अपि नीरे वह्नो: ओष्ण्यः्य संक्रमः प्रकाशस्य न 
दूतिः एव च स्यात्‌ । 
'यद्वापीति’ ॥१०॥ 
इदानीं शान्तासु वृत्तिषु चिदानन्दयोः प्रतीती दुष्टान्तान्तरप्राह- 
काष्ठे खौष्ण्यप्रकाशो द्वावुद्भवं गच्छतो यथा । 
शान्तासु सुखचेतन्ये  तथेवोद्भूतिमाप्नुत: ॥११॥ 
अन्वय : - यथा उद्भवं गच्छतः काष्ठे- तु द्वौ ओष्ण्यश्रकाशौ शान्तासु 
उद्भूति आप्नुतः । 
'काष्ठेत्विति’ ॥११॥ 


व २०,२२१ तवादेघा- 


तद्वत्‌ चिन्म!त्रो- 


तथेव सुखचैतन 


शंका-- चन्द्रमा की उपाधि जो जल वह दो प्रकार का है । इससे दो प्रवार के अंश का भान 
युक्त है. यहाँ तो अन्त;करणरूप एकरू होने से एक अंश का भान नहीं हो सकता है। इस बात को 


दृष्टान्त से समझाते हैं-- 


अथवा निर्मल जल में भी अग्नि की उष्णता का संक्रमण (गमन) हो जाता है । किन्तु प्रकाश 
का संक्रमण नहीं होता है । इसी प्रकार घोर एवं मूढ़ वृत्तियों में चिन्मात्र की अभिव्यक्ति होती है । ति न्तु 


सुखांश की अभिव्यक्ति नहीं होती है ॥१०॥ 


अब शान्त वृत्तियो में चैतन्य और आनन्द दोनों की प्रतीति में दूसरा दृष्टान्त देकर 


कहते हैं-- 


जैसे काष्ठ में तो उष्णता और प्रकाश दोनों ही प्रकटता को प्राप्त होते हैं। वैसे ही शान्त 


वत्तियो में सुख और चैतन्य दोनों की अभिव्यक्ति हो जाती है ॥ .१॥ 


ब्रह्मानन्दे विषयानन्दप्रकरंणम्‌ 


( ई१७ ) 


नन्वेवं व्यवस्था कुतः कृतेत्याशङ्कयाह-- 
वस्तुस्वभावमा श्चित्य व्यवस्था तूभयोः समा । 
अनुभ्षूत्यनुसारेण कल्प्यते हि नियामकम्‌ ॥१२॥ 
न्वयः उभयोः लु वस्तुस्वभावं आश्रित्य व्यवस्था समा अनुभूत्यनुसारेण नियामकं हि 
कल्प्यते । 


वस्त्विति’ । तत्र कि नियामकमित्याशङ्कयाह- अनुभूती ति' ॥१२॥ 
अनुभूतिमेव दशंयति-- 
न घोरासु न मूढासु सुखानुभव ईक्ष्यते । 
शान्तास्वपि क्वचित्कश्चित्सुखातिशय इक्ष्यताम्‌ ॥१३॥ 
अन्वय :--घोरासु न मूढासु न सुखानुभवः ईक्ष्यते शान्तासु अपि क्वचितु कश्चित्‌ सुबातिशयः 
ईक्ष्यताम्‌ । 
* न धोरास्विति’ । शान्तास्वप्यानन्दघ्रकाशोऽस्ति, सोऽपि क्वचित्कश्चित्‌ सुखातिशयो भवतीत्याह 
-—-'शान्तास्विति’ ॥१३॥ 


अच्छा तो इस प्रकार की व्यवस्था क्यों की गयी है ? इस पर कहते हैं-- 


वस्तु के स्वभाव अनुसार व्यवस्था दृष्टान्त ओर दार्ष्टान्त दोनों में समान ही है। अनुभव के 
अनुसार ही नियामक की कल्पना होती है ॥१२॥ 

जैसा वस्तु का स्वभाव है उसके अनुरूप ही व्यवस्था मानना तो दोनों पक्षों में समान है । उसमें 
नियामक कौन है । समाधान यह है कि अनुभव के अनुसार ही नियामक की कल्पना कर ली जाती 
है ॥१२॥ 

अब उसी अनुभव को दिखाते हैं-- 

घोर या मूढ वृत्तियों में सुत अनुभव देखने में नहीं आता है, किन्तु शान्त वृत्तियों में तो कहीं 
पर किसी सुख की अतिशयता अनुभव पूर्वक देख लो ॥१३॥ 

घोर वृत्तियों में न सुख का अनुभव देखने में आता है और न तो मूढ वृत्तियों में ही सुख का 
अनुभव देखने में आता है, किन्तु शान्त वृत्तियों में आनन्द का प्रकाश होता है। वह भी कहीं सुख को 
अतिशयता को लेकर अनुभव से देख सकते हो ॥१३॥ 


श्री पश्चदशी मीमांसा 


(४१५ ) 


ूर्वोक्तघोरमूढवृत्तिषु सुखाभावमेवाभिनीय दर्शयति - 


गृहक्षेत्रादिविषये यदा कामो भवेत्तदा। 


राजसस्यास्य कामस्य घोरत्वात्तत्र नो सुखम्‌ ॥१४॥ 
अन्वय : यदा गृहक्षेत्रादिविषये कामः भवेत्‌ तदा अस्य राजसस्य कामस्य धोरत्वात्‌ तत्र 

सुखं न । 

:गृहक्षेत्रेति’ ॥१४।। 


सिश्येत्न वेत्यस्ति दु:खमसिद्धो तद्विवर्धते । 


प्रतिबन्धे भवेत्क्रोधो द्वेषो वा प्रतिकूलतः ॥१५॥ 


अन्वय :- सिध्येत्‌ न वा इति अस्ति दुःखं असिद्धौ ततु विवर्धते प्रतिबन्धे क्रोधः प्रातिक्‌ल्यतः 
वा द्वेष: भवेत्‌ । 


सुखासिद्धौ दुखं वर्धते, सुखस्य प्रतिबन्धे तु कोधो भवति । सुखाभारे कारणान्तरमाह--द्वेषो 
वेति’ । तत्र प्रतिक्‌लदुःखस्य सत्त्वादित्यर्थः ॥१४॥ 


पूर्वोक्त घोर मूढ वृत्तियों में सुख के अभाव के कथन पर कहते हैं-- 


जब गृह, क्षेत्र आदि विषय में कामना होती है, तब इसकी कामना राजस हो जाती है, क्योंकि 
बह इच्छा घोर वृत्तिरूप है । इसलिए उसमें सुख नहीं होता ॥१४॥ 


कार्य सिद्ध होगा या न होगा यह दुःख ही है । सुख की सिद्धि न होने पर दःख बढ़ता है 
सुख का प्रतिबन्त्र होने पर क्रोध होता है या प्रतिकूल दु:ख के होने से द्वेष होता है ॥१५॥ 


ब्रह्मानन्दे विषयानन्दप्रकरणम्‌ 


( ८६९६ ) 


परिहारस्याशक्यत्वे विषादो भवति, तस्यापि तामसत्वान्न तत्र सुखमित्याह - 
अशक्यश्चेत्प्रतीकारो विषादः स्याद तामसः । 
ब्ररेधादिषु महद्दुःखं सुखशङ्कापि दूरतः ॥।१६॥। 
न्वय :--प्रतीकारः अशक्यः चेत्‌ स तामसः विषादः स्यात्‌ क्रोधादिषु महद्‌ दुःखं सुखशङ्कापि 


दूरतः। 
काम्यलाभे हष॑वृत्तिः शान्ता तत्र महत्सुखम्‌ । 
भोगे महत्तरं लाभप्रसक्तावीषदेव हि ॥१७॥ 
अन्वय :--का म्यलाभे हर्षवृत्तिः शान्ता तत्र महत्‌ सुखम्‌ भोगे महत्तरं लाभप्रसक्तौ इषत्‌ 
एव हि। 


महत्तमं विरक्तो तु विद्यानन्दे तदीरितम्‌ । 
एवं क्षान्तौ तथौदार्ये क्कोधलोभनिवारणात्‌ ।।१८॥ 
अन्वय :--विरक्तो तु महत्तमं तत्‌ विद्यानन्दे ईरितं एवं क्षान्तो तथा ओदार्य क्रोध लोभ 


निवारणात्‌ । 
“अशक्य इति’ । क्रोधादिष्वित्यादयः स्पष्टार्था: ॥१६-१८५॥ 


यदि प्रतीकार (दुःख निवृत्ति) न कर सके तो तमोगुणी विषाद होता है, और क्रोध आदि में 
महान दुःख होता है -- 

यदि प्रतिबन्ध को दूर करने का उपाय न मिला तब तो विषाद होता है ओर वही विषाद 
तमोगुण का कार्य है । कोघ आदिकों में बड़ा ही कष्ट होता है, ऐसी स्थिति में सुख की सम्भावना भी 
नहीं होती ॥१६॥। 

काम्य इष्ट विषय की सिद्धि हो जाने पर हषं होता है और वे शान्त वृत्तियां हें 1 जिसमें कि 
महान्‌ आनन्द आता है । भोग काल में तो कुछ अधिकतर पुख मिलता है, एवं लाभ (अभीष्ट) की प्राप्ति 
से किचित्‌ सुख ही मिलता है ॥।१७॥ 

विरक्त अवस्था में तो उत्तम सुख मिलता है । इसका विवेचन विद्यानन्द प्रकरण में वर्णन कर 
आये । इसी प्रकार क्षमा ओर उदारता में भी समझना क्यों कि उनमें क्रोध ओर लोभ,दोनों की निवृत्ति 
हो जाती है ॥१५॥ | 


श्री पञ्चदशी मीमाँसा 
। ६२० ) 


एव  क्षान्त्यादीनां सिद्धमित्याह-- 
यद्यत्सुखं भवेत्तत्तदृब्रह व प्रतिबिम्बनात । 
वृत्तिष्वन्तर्मुखास्वस्थ निविध्न प्रतिबिम्बनम्‌ ॥१६॥। 
अन्वय :- यद्यत्सुखं भवेत्‌ प्रतिबिम्बनात्‌ तत्‌ तत्‌ ब्रह्मं व अन्तमुंखासु बृत्तिषु अस्य निविध्नं 
प्रतिबिम्बनस । 


वृत्तिष्विति' ॥१६॥ | 
इदानीं सवेत्र ब्रह्मस्वरूपानुभूतिप्रदशेनाय तत्स्वरूपं स्मारयति -- 


पत्ता चितिः सुखं चेति स्वभावा ब्रह्माणस्त्रयः । 
मृच्छिलादिषु सत्तैव व्यज्यते नेतरद्द्वयम्‌ ।।२०॥ 
अन्वय : - सत्ता चितिः सुखं चेति तपः त्रयः ब्रह्मणः स्वभावः मृच्छिलादिषु सत्तैव व्यज्यते 
इतरत्‌ द्वयम्‌ न। 
'सत्तेति' । मृच्छिलादिषु सन्मात्रमित्यर्थः ॥२०॥ 
घोरमूढयोद्वयोः सत्ताचिती द्वौ शास्तवृत्तौ सच्चिदानन्दाः त्रयोऽपि व्यक्ताः । एवं स प्रपञ्चं 
ब्रह्माभिहितमित्याह-- 
सत्ता चितिट्ट॑यं व्यक्तं धोवृत्योर्घोरमूढयोः । 
शान्तवृत्तौ त्रयं व्यक्तं मिश्र ब्रह्मोत्यमौ रितम्‌ ॥२१॥ 
अन्वय : -सत्ता चितिः द्वयं घोरमूढयोः धींवृत्योः व्यक्तं शान्तवृत्तौ त्रयं व्यक्तं मिश्रं ब्रह्म 
इत्थं ईरितं । 
“मिश्रमिति’ ॥२१।¦ 
इस प्रकार क्षमा आदि वृत्तियों में भी उसकी सिद्धि को दिखाते हुँ -- 
जो-जो सुख है वह-वह ब्रह्म का ही प्रतिबिम्ब है वृत्तियों के अन्तर्मुख हो जाने पर ब्रह्म का 
प्रतिबिम्ब निविघ्न रूप से पड़ता है ॥१८।। 
अब सवंत्र ब्रह्म के स्वरूप का अनुभव प्रदर्शनार्थ उसके स्वरूप का स्मरण कराया जाता है-- 
सत्ता, चैतन्य और आनन्द ये तीन ब्रह्म के स्वभाव हैं मृत्तिका और शिला में तो सत्ता ही मात्र 
ब्यक्त होती है । चिति ओर आनन्द इन दोनों की अभिव्यक्ति नहीं होती !।२०॥ 
घोर और मूढ दोनों में सत्ता और चिति दो ही रहते हैं, किन्तु शान्त वृत्ति में सत्ता-चिति ओर 
आनन्द ये तीन स्वभाव व्यक्त होते हैं । इस प्रकार सप्रपञ्च ब्रह्म के स्वल्प का विस्तार करते हैं 
घोर और मूढ त्रद्धि की वृत्तियों में सत्ता-चिति (चैतन्य) इन .दोनों की अभिव्यक्ति देखी जाती 
दे और शान्त वृति में तो पत विउ आतन्द पे तीतों ही स्वभाव व्यक्त होते हैं। इस प्रकार मिश्र प्रपञ्च 
सहित ब्रह्म का वित्रेवत किया है !॥३१॥। 


ब्रह्मानन्दे विषयानन्दप्रक रणम्‌ 


( २१ ) 


अमिश्रं कुतो ज्ञायत इत्याशङ्कथाह | 
अमिश्रं ज्ञानयोगाभ्यां तौ च पूर्वमुदीरितौ । 


आद्येऽध्याये योगचिन्ता ज्ञानमध्याययोद्वयोः ॥२२॥ 
अन्वय :--तो च ज्ञानयोगाभ्यां अमिश्रं पुवी उदीरितो आद्ये अध्याये योगचिन्ता द्वयोः 
अध्याययोः ज्ञानं । 
अमिश्रमिति' । तौ च ज्ञानयोगो पूव मेवोक्तावित्यर्थः । कुत्रोक्तावित्याशङ्कय, योगः प्रथमाध्याये 
उक्त इत्याह--आद्य इति’ । समनन्तराध्याययोर्ज्ञानम्‌ क्तमित्याह--ज्ञानमिति' ॥ ९२॥ 
ननु सच्चिदानन्दानां ब्रह्म रूपत्वे मायायाः कि ख्पमित्याशङ्कयाह-- 
असत्ता जाडचदु:खे द्वे मायारूपं त्रयं त्विदम्‌ । 


असत्ता नरश्शुङ्गादो जाड्यं काष्ठशिलादिषु ॥२३॥ 
अन्वय :--असत्ता जाड्यदुःखे द्व इदं तु मायारूपं त्रयं नरश्यु द्ञादो असत्ता काष्ठशिलादिषु 
जाड्यं । 
'असत्तेति’ । नृश्वङ्गादावपत्व मृच्छिलादिषु जाड्यमिति विवेकः ॥२३॥ 


अब निष्प्रपञ्च ब्रह्म कैसे ज्ञात होता है, इस पर कहते हैं-- 

ज्ञान और योग के द्वारा जाना जाता है, उत ज्ञान एव योग का पहले विवेचन कर दिया है, 
उनमें योगानन्द प्रथम योगविषयक और उसके बाद के दो अध्यायों में ज्ञानविषयक विचार किया 
गया हे ॥२२॥ 

अमिश्र ब्रह्म को ज्ञान और योग के द्वारा जाना जाता है । उन ज्ञान और योग का पहले विवेचन 
कर दिया है उनमें योगानन्द नामक प्रथम अध्याय में तो योग का विचार हुआ और उसके पश्चात्‌ 
आत्मानन्द एव अद्वैतानन्द नामक अध्याय में ज्ञान का विचार किया हे ॥२२॥ 

शंका- तो सत्ता, चिति और आनन्दरूप के स्वरूप होने में माया का क्या स्वरूप होगा ? 
इसका समाधान करते हैं-- 

असत्ता, जडता और दुःख ये तीन माया के स्वरूप हैं । नरश्णृद्ध आदि में असत्ता है और काष्ठ 
शिला आदि में जडता हे ॥२३॥ 


फा० १९१ 


श्री पञ्चदशी मीमाँसा 
( ६३२ ) 


दुःखं कुत्रेत्याशङ्कघाह- 
चोरमूर्दाघयोदं:खमेवं माया विजृम्भिता । 
शान्तादिबुद्धिवृत्त्येक्यान्मिश्रं ब्रह्म ति कीतितम्‌ ॥२४॥ 
अन्वय :--घोरमूढाधियोः दुःखं एवं माया विजुम्भिता शान्तादिबुद्धिवृत्त्यैक्यात्‌ मिश्रं ब्रह्म 
इति कीतितस्‌ । 
'घोरपूढेति' । एवं सवेत्र माया प्रतिभासत इत्याह्‌-'एवमिति' शान्तादिषु वृत्तिषु ब्रह्मणो 
मिश्रत्वे कि कारणामित्यत आह  'शान्तादीति' ॥२४॥ 
एतदभिधानं किमथंमित्याशङ्कूच, ब्रह्मध्यानार्थमि त्याह 
एवं स्थितेऽत्र यो ब्रह्म ध्यात्‌मिच्छेत्‌ पुमानसौ । 
नृश्यु ज्ञा दिमुपेक्षेत शिष्टं ध्यायेद्यथायथम्‌ ॥२५॥ 


अन्वय : - एवं स्थिते अत्र यः पुमान्‌ असौ ब्रह्म ध्यातुं इच्छेत्‌ नृश्चुङ्गादि उपेक्षेत्‌ शिष्टं यथायथं 
ध्यायेत्‌ 1 
'एवमिति’ । नृश्व ङ्गादिमुपेक्ष्यान्यत्र ब्रह्म नं कतेव्यमित्याह--'नश्खृङ्गादिमिति' ॥२५॥ 


दुःख की प्रतीति कहाँ होती है, इस पर कहते हैं-- 


घोर और मूढ़ बुद्धि वृत्तियों में दुःख को ही अनुभूति इस प्रकार माया विलसित होती है । बुद्धि 
की शान्त वृत्तियो के साथ एकता हो जाने के कारण वह ब्रह्म सभ्रपञ्च कहलाने लगता है ॥२४॥ 


घोर अर भूढ़ वृत्तियों में दुःख की ही अनुभुति सदा हुआ करती है । इस प्रकार सर्वत्र 
परमात्मा की माया शक्ति फली हुई प्रतीत होती है । शान्त वृत्तियों में ब्रह्म का मिश्र होने के कारण 
यह है कि बुद्धि की सात्त्विक वृत्तियों के साथ तादात्म्यभाव होने से ब्रह्म को मिश्र ब्रह्म नाम से 
कहा जाता है ॥२४॥ 


यह कथन किसलिए है? समाधान में कहते हैं कि ब्रह्म के स्वरूप का ध्यानार्थं किया गया है-- 


ऐसी स्थिति आने पर जो पुरुष ब्रह्म विषयक ध्यान करना चाहता है वह नरश्बुङ्ग आदि मिथ्या 
वस्तुओं की उपेक्षा कर दे और अवशिष्ट परम तत्व का सुचित ध्यान करता रहे ॥२४॥ 


ब्रह्मानन्दे विषबानन्दप्रकरणयँ 


( द२३ ) 


अन्यत्रेत्युक्तं कुत्र कथं ध्येयमित्यत आह-- 
शिलादौ नामस्पे द्वे त्यक्त्वासन्मार्त्रा चन्तनम्‌ । 


त्यक्त्वा दु:खं घोरमूढधियोः सच्चिद्विचिन्तनम्‌ ।।२६॥ 


अन्वय :--शिलादौ नामख्पे द्वे त्यकत्वा सन्मात्रचिन्तनम्‌ घोरमूढधियोः दुःखं त्यक्त्वा सच्चित्‌ 
विचिन्तनम्‌ । 


'शिलादाविति’' । घोरमूढबुद्धिषु दुःखं परित्यज्य सच्चिद्र्पयोश्चिरत्न्तनं कर्तव्यमित्याह ¬ 
“त्यक्त्वेति’ ॥२६॥ 
सात्त्विकवृत्तिषु सच्चिदातन्दास्त्रयोऽपि ध्येया इत्याह -- 
शान्तासु सच्चिदानन्दास्त्रीनप्येवं विचिन्तयेत्‌ । 
कनिष्ठमध्य मोत्कृष्टाम्तित्रश्चिन्ताः क्रमादिमाः ।।२७॥ 


न्वय :-शान्तासु सच्चिदानन्दान्‌ त्रीन अपि एवं विचिन्तयेत्‌ कनिष्ठमध्यमोत्कृष्टाः क्रमात्‌ 
इमाः तिस्रः चिन्ता । 


'शान्तास्विति' । एषां ध्यानानां कि साम्यं ? नेत्याह--'कनिष्ठेति’ ॥२७॥ 


अबे कहाँ अन्यत्र ध्यान कंहां उसंका प्रकार कहते हूँ - 

शिला आदि में नाम ओर रूप दोनों को छोड़ करके सन्मात्र का चिन्तन करें ओर घोर एवं 
मूढ़ वृत्तियों में तो दु:ख भाग को छोड़ करके सतु एव चित्‌ रूप का चिन्तन करें ॥२६॥ 

नाम और रूप को छोड करके शिला आदि में सन्मात्र का ध्यान करे । दुःख को छोड़कर घोर 
और मूढ़ बुद्धिवृत्तियों में सत्‌-चित्‌ रूप का चिन्तन करता चाहिए ॥२६॥ 

सत्‌गुणी वृत्तियों में सत्‌, चित्‌ और आनन्द इन तीनों का भो ध्यान करना चाहिए इस पर 
कहते हैं - | 


शान्त वृत्तियो में सत्‌, चित्‌ और आनन्द इन तीनों का ध्यान करना चाहिए, ये तीनों ध्यान 
क्रमशः उत्तम मध्यम एवं कनिष्ठ प्रकार के हैं ॥२७॥ 


सात्त्विक शान्त वृत्तियो में तो सत्‌, चित्‌ और आनन्द इन तीनों का भी ध्यान करना चाहिए । 
इन तीनों का साम्य नहीं है, क्योंकि सत्‌, चित्‌ और आनन्द ये तीन चिन्ताएँ क्रम से कनिष्ठ, मध्यम 
और उत्कष्ट कहलाती हैं । अतः इनमें समानता नहीं है ॥२७॥ 


श्री पञ्चदशी मौर्मासां 
( ६२४ ) 


इंदानीं निर्गणब्रह्मध्याने$नधिकारिणो$नुग्रहाय मि त्रब्रहाध्याने$धिकार इत्यभिप्रायेणाह-- 
मन्दस्य व्यवहारेऽपि मिश्रब्रह्मणि चिन्तनम्‌ । 
उत्कृष्टं वक्तुमेवात्र विषयानन्द ईरितः ॥२८॥। 
अन्वय :-मन्दस्य व्यवहारेऽपि मिश्रब्रह्मणि चिन्तनं उत्कृष्ठं वक्तुं एव अत्र विषयानन्दः 
इरितः । 
'मन्दस्येति’ ॥२८॥ 
एवं सवृत्तिकं ध्यानत्रयमुक्त्वाऽवृत्तिकं ध्यानमाह-- 
औदासीन्ये त धौंवृत्त: शेथिल्यादुत्तमोत्तमम्‌ । 
चिन्तनं वासनानन्दे ध्यानमुक्तं चतविधम्‌ ॥२८।। 
अन्वय :-ओदासीन्ये तु धीवृत्तेः शेथिल्यात्‌ उत्तमोत्तमं चिन्तनं वासनानन्दे ध्यानं 
चतुविधं उक्तं । 
'औदासीन्येत्विति । एभ्यो ध्यानेभ्योऽधिकमित्यर्थः । उक्तं निगमयति--'ध्यानमिति’ ॥२६॥ 


अब जिनका निर्गुण ब्रह्म के ध्यान में अधिकार नहीं है, ऐसे अनधिकारियों के ऊपर अनुग्रहार्थ 
मिश्र ब्रह्म ध्यान करने में उन लोगों का अधिकार होता है । इस आशय को लेकर म हते हैं -- 

मन्द व्यक्ति का व्यवहार काल में भी मिश्र ब्रह्म के ध्यान को उत्तम कहने के लिए इसमें 
विषयानन्द का प्रतिपादन किया गया हे ॥२८॥ 

इस प्रकार वृत्तिपूर्वंक तीन प्रक्रार के ध्यात के विषय में कह करके अब वृत्ति शून्य ब्रह्म 
विषयक ध्यान की प्रक्रिया कहते हैं-- 

उदासीन दशा में बुद्धि को वत्ति शिथिल हो जाती है, इसलिए वासनानन्द में ध्यान सर्वोत्कृष्ट 
माना जाता है । इस प्रकार घ्यान का चार प्रकार कहा गया है ॥२८॥ 

उदासीन अवस्था में बुद्धि वृत्तियों की शिथिलता हो जाने के कारण वासनानन्द में जो 
निर्व चिक ध्यान का विचार किया है । वह पूर्वोक्त तीनों ध्यानों में सर्वोत्कृष्ट है क्योंकि यह बिना वत्ति 
का ध्यान उन ध्यानों से अधिक श्रेष्ठ और इपमें किसी प्रकार की भी वृत्ति अवशिष्ट नहीं रह पाती 
है॥२६॥ 


श्रेह्यानन्दै विषयानन्दप्रकरैणमू 
( ३२५ ) 


अयं ध्यानावान्तरभेद: कि ? नेत्याह-- 


न ध्यानं ज्ञानयोगाभ्यां ब्रह्मविद्येत सा खलु । 
ध्यातेनेकाग्रचमापन्ते चित्ते विद्या स्थिरीभवेत्‌ ॥३०।। 
अन्वय :--ज्ञातयोगाभ्यां ध्यानं न सा खलु ब्रह्म विद्य व ध्यानेन ऐकाग्रयमापन्ने चित्ते विद्या 
स्थिरी भवेत्‌ । 
“न ध्यानमिति’ । तहि किमेतदित्याशङ्कयाह - ब्रह्मविद्येति’ । इयं ब्रह्म विद्या कथमुत्पन्नेत्या- 
शङ्क्याह - 'ध्यानेनेति’ ॥३०॥ 
अस्या विद्यात्वे हेतुमाह-- 
विद्यायां सच्चिदानन्दा अखण्डेकरसात्मताम्‌ । 
प्राप्य भान्ति न भेदेन भेदकोपाधिबर्ज॑नात्‌ ॥३१॥ 


अन्वय :--विद्यायां सच्चिदानन्दाः अखण्डेंकरसात्मतां प्राप्य भान्ति भेदकोपाधिवजेनात्‌ 
भेदेन न । 


'विद्यायामिति' ॥३१॥। 


यह निर्वृ त्तिऊ ध्यान का क्या अवान्तर भेद है । (मध्य का) भेद क्यों न हो इस पर कहते हूँ - 

ज्ञान और योग के द्वारा ध्यान कहा गया है, वह ध्यान नहीं है । अपितु ब्रह्म विद्या ही है। 
ध्यान से चित्त की एकाग्रता की प्राप्ति हो जाने पर ब्रह्मविद्या स्थिर हो जाती है ॥३०॥ 

ज्ञान और योग से उत्पन्न हुई बुद्धिवृत्ति ध्यान का अवान्तर (मध्य का) भेद नहीं है । वह तो 
ज्ञान और ध्यान से उत्पन्न हुई बुद्धिवृत्ति निश्चय करके ब्रह्मविद्या ही है ध्यान द्वारा चित्त की एकाग्रता 
सम्पन्न हो जाने पर प्राप्त हो जाती है ॥३०॥ 


इसके ब्रह्म विद्या होने में हेतु दिखाते हैं 


ब्रह्म विद्या में तो सत्‌, चित्‌ और आनन्द अखण्ड एकरस को प्राप्त होकर भेद से (भिन्न-भिन्न) 
नहीं भासते हैं, जब कि भेद भाव को उत्पन्न करने वाली उपाधियों का उसमें त्याग होता है ॥३१॥ 


श्री पण्चदशी मोर्मासा 
( ८६२६ ) 


“भेद कोपाधिवजेनात्‌’ इत्युवतं, तानेव भेदकोपाधीनाह -- 
शान्ता घोराः शिलाद्याश्च भेदकोपाधयो मताः । 
योगाह्विवेकतो वैषामुपाधीनामपाकृतिः ।।३२॥ 

अन्वय :-शान्ताः घोराः शिलाद्याः च भेदकोपाधयः मताः, योगात्‌ विवेकतो वा एषां उपाधीनां 

अपाकृति: (भवति) । 

"शान्ता इति’ । एतेषां परिहारः केनोपायेनेत्याशङ्कयाह-'योगादिति’ ॥ ३२॥ 

फलितमाह 
निरुपाधिब्रह्मतच्वे भासमाने स्वयंप्रभे । 
अद्वेते त्रिपुटी नास्ति भूमानन्दोऽत उच्यते ॥॥३३॥ 


अन्वय :--निरूपाधिब्रह्मतत्त्वे स्वयंप्रभे भासमाने अद्वेते त्रिपुटी नास्ति अतः भूमानन्दः 
उच्यते । 
*निरुपाधीति' । त्रिपुटी भानाभावात्‌ भुमानन्द इत्युच्यत इत्यर्थः ॥ ३३॥ 


भेदकोपाधि वर्जनात्‌ = इस पूर्वोक्त वाक्य का विचार करते हुए उन्हीं भेदभाव को उत्पन्न करने 
वाली उपाधियों के विषय में कहते हैं -- 

शान्त ओर घोर वृत्तियां तथा शिलादि पदार्थ तो भेद को उत्पन्न करने वाली उपाधियाँ मानी 
गयी हैं ' इनकी निवृत्ति का उपाय योग से अथवा ज्ञान से हो सकता है ॥३२॥ 

अब ग्रन्थ के फलितार्थ को कहते हैं-- 


स्वयं प्रकाशरूप अद्वैत उपाधि शून्य परमतत्व भासमान होंने पर त्रिपुटी नहीं रहती है । अतएव 
भ्रूमानन्द कहा जाता है ॥।३३॥ 

हृदय कमल में उपाधि रहित स्वयं प्रकाश अद्वितीय ब्रह्मतत्त्व स्फुरित होने पर ध्याता, ध्यान 
ओर ध्येयछ्प त्रिपुटी का अभाव हो जाता है। इससे वह निष्थपञ्च परमतत्त्व भूमानन्द ,कहलाने 
लगता है ॥३३॥ 


पायातु । 


ब्रह्मावन्दे विषयानन्दप्रकरणम्‌ 


( ८२७ ) 


ग्रन्थम्‌पसं हरति -- 


ब्रह्मानन्दाभिधे ग्रन्थे पञ्चमोऽध्याय ईरितः । 

विषयानन्द एतेन द्वारेणान्तः प्रविश्यताम्‌ ।।३४।। 
अन्वयः-ब्रह्मानन्दाभिधे ग्रन्थे पञ्चमोध्यायः विषयानन्दः ईरितः एतेन द्वारेण अन्तः प्रविश्यताम्‌ । 
'ब्रह्मानन्देति’ । स्पष्टत्वान्न व्याख्यायते ।। ३४॥ 

प्रीयाद्धरिहंरोऽनेन ब्रह्मानन्देन सवँदा । 

पायाच्च प्राणिनः सर्वान्स्वाश्रिताञ्छ, द्वमानसान्‌ ॥३५॥ 
इति श्रीमत्प रमहंसप रिब्राजका चार्यश्री भारती तीथ विद्या रण्यमु निवर्येकृतपञ्चदश्यां ब्रह्मानन्दे 

विषयानन्दो नाम पञ्चदशं प्रकरणं समाप्तम्‌ ॥१५॥ 

ब्रह्मानन्दे विषयानन्दो नाम पञ्चमोध्यायः सम्पूर्णः ॥५॥ 


अन्वय :--अनेन ब्रह्मातन्देव सर्वदा हरि: हरः प्रीयात्‌ सर्वान्‌ प्राणिनः च स्वाश्रितान्‌ शुद्धमानसान्‌ 


श्रीयादिति' । स्पष्टम्‌ ॥३५॥ 
इति श्रीमत्परमहंसपरिव्राजकाचायं -श्रीमद्भारतीतीर्थेविद्यारण्यमुनिवर्येकिकरेण रामकृष्णास्या- 


विदुषा विरचिता ब्रह्मानन्दे विषयानन्दे व्याख्या समाप्ता ॥१५॥ 


अब ग्रन्थ का उपसंहार करते हैं - 


ब्रह्मानन्द संज्ञक ग्रन्थ में विषयानन्द नाम का पञ्चम अध्याय समाप्त हो गय्रा । इसको द्वार 


बना करके ब्र ह्यानन्द् के भीतर प्रवेश करना चाहिए ॥३४॥ 


श्रीं पञ्चदशी मीमाँखा 
( ६२८५ ) 


इस ब्रह्मानन्द नामक प्रकरण से हरि एवं हर सदा प्रसन्न रहें ओर अपने आश्रित विशुद्ध मानस 
वाले सभी भक्तजचों की रक्षा करें ॥३५॥ 


इति श्रीमत्परमहंंसप रिब्राजका चारयंवर्यस्वामिश्रीकरपात्रशिष्य 
श्री डॉ० लक्ष्मणचेतन्यब्रह्मचारिविरचितलक्ष्मणचन्द्रिकाख्ये पञ्चदशी हिन्दीव्याख्याने 
ब्रह्मानन्दे विषयानन्दो दीपप्रकरणविवेकार्यं पञ्चदशं प्रकरणं ससाप्तम्‌ । 


अथ पञ्चदशीपकरणस्थश्लोक द्यचरणप्रतीकानां 


अ 


अक्षाणां विषय 
अक्षेष्कर्थापिते 
अखण्डेकरसा 
अरिनिप्रवेश हे 
अग्निष्वात्ता दयो 
अचिदात्मघटा 
अचिन्त्यरचना 
अचिन्त्यरचना 
अचिन्त्याः खलुये 
अचेतनानां हे 
अज्ञस्याप्येतद 
अज्ञातत्वेन ज्चा 
अज्ञातो ब्रह्मणा 
अज्ञात्वा शास्त्र 
अज्ञानविम्बिता 
अज्ञानमावृतिश्चेते 
अज्ञानमावृतिस्तद्वत्‌ 
अज्ञानवृत्तयः 
अज्ञानस्याऽऽश्रयो 
अज्ञानादपुम 
अज्ञानावृतिवि 
अज्ञानी विदुषा 
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अणुं वदन्त्यान्त 
अणुमंहान्मध्य 
अणोरणीयाने 
अतएव द्विती 
अत एव श्रुति 
अत एवात्र दु 
अतद्वथा वृत्तिरू 
अतिप्रसङ्ग इ 
अतिप्रसङ्गो मा 
अतिबालः स्तनं 
अतीतेनापि म 
अतो निवँचनी 
अत्यन्तं निजंग 
अत्यन्तबुद्धि मा 
अत्रापि कलहा 
अथकेन प्रयु 
अथकेयं भवे 
अथवा कृतकृत्योऽपि 
अथवा कृतकृत्योऽपि 
अथवा योगिना 
अथात्र विषया 
अदृष्ट्वा दपंणं 
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अद्वयानन्द रू 
अद्वितीयंब्रह्म 
अद्वितीयन्नह्म 
अद्वितीयब्रह्म 
अद्वेतः प्रलयो 
अद्वेतमि्धियु 
अद्वेतातन्द सा 
अद्वैतेऽभिमुखी 
अधिक्षिप्तस्ताडि 
अधिष्ठानतया 
अधिष्ठानांश सं० 
अधीतवेदवे 
अध्येतावल्विरि 
अध्येत॒वर्ग मध्यस्य 
अनन्याश्चिन्तय 
अनपल्ल त्य लो 
अनात्मबुद्धिशै 
अनादाविह सं 
अनादिमायया 
अनादत्य श्रुति 
अनिच्छति वली 
अनिवृत्ते$पी शसृ 
अनुतिष्ठन्तु क 
अनुतिष्टन्तु कर्मा 


श्री पञ्चदशी मीमाँसा 


( ६६७ ) 
एलो ० अ 
छै अनुभूतेरभा 
२१४ अनुष्ठान प्रका 
२११ अनुसन्दधतै 
२१७ अनुसृत्य गुरु: 
२६ अनूनो जायते 
RS अनृतांशो न वो 
ils अनेक जन्म भ 
६० अनेकधो विभि 
Re अन्नजन्यं मनो 
२२ अन्नप्राणादिको 
कटे अन्तं प्राणो मनो 
४० अन्यतायाः प्रति 
४५ अन्यत्रापि श्रुतिः 
२ अन्यत्ववाकं 
१०८ अन्यथामृत्तिका 
१८० अन्यथा याज्ञव 
१५६ अन्यथेति विजा 
५८ अन्यूनो जायते 
२२२ अन्योन्यप्रेरणे 
३१ अनोन्याध्याससम 
१२ अनोन्याध्यासरू 
४० अन्योन्याध्यासरू 
२५६ अन्यो विज्ञानम 
४३ अन्वयव्यतिरे 


एलो० 


१८४ 
११४ 
१७८ 


१४३ 


अ 


अन्वयव्यतिरे 
अपश्यसेविन 
अपनीतेषु मूर्ते 
अपरोक्षज्ञान 
अपरोक्षत्वयो: 
अपरोक्षशिला 
अपरोक्षात्म वि 
अपि पाशुपता 
अपेक्षते व्यव 
अत्यव्धिपानान्म 
अप्रतीकाधिका 
अप्रमत्तो भव 
अप्रमेयमना 
अप्रवेश्य चिदा 
अवाधक साध 
अभानावरणे 
अभाने न परं 
अभाने स्थूल दे 
अमार्गेण विचा 
अमिश्रं ज्ञानयो 
अमुना वासना 
अयं जीवो न क्‌ 
अयं यत्सृजते 
अयथावस्तु वि 


अंथ पञ्चदशीप्रकरणस्थश्लोक।द्य च रणप्रतीकान। अकारादिवर्णाऽनुक्रमणिका 
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( ८११ ) 
श्लो ० अ 
३२ अपथावस्तुस 
१५३ अयमित्यपरो 
३० अयमित्यपरो 
४० अर्थानामजेने 
५४ अर्थे व्याकरणा 
२३ अर्योऽयमात्मगी 
६४ अपेकान्तररा 
२८० अलभ्यमानस्त 
८ अवरकाशात्मकं 
१२१ अवक्राशे विस्मृ 
१४५ अवज्ञातं सद 
७३ अवश्यं प्रकृतिः 
५ अवशयं भाविभा 
२६२ अवस्थात्तरता 
४२ अवस्थान्तरभा 
४६ अवाङमनसग 
११ अवाङमनसग 
३८ अवान्तरेण वाक्ये 
३६ अवास्तवी वेद्य 
२२ अविक्रिय ब्रह्म 
६१ अविचारःतो 
२५ अविद्यावशग 
१६० अविद्यावासना 


अविद्यावृतक्‌ 
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श्लो० 


२३५ 


१३४ 


१५१ 


अविद्यावृतिता 
अविद्वदनुसा 
अविनाशपयमा 
अविरोधिसुखे 
अविवेककृत: 
अवेद्योऽप्यपरो 
अव्यक्तादीनि भू 
अव्याकुलधियां 
अब्याकृतंपुरा 
अशक्यश्वेत्प्रती 
अशास्त्रीयमपि 
भशेषप्राणिबु 
अश्नाति वा नवा 
अश्रद्धालोरवि 
असत्ता जाड्यदुः 
असत्त्वांशो निव 
असत्यपि च वा 
असत्यालम्बन 
असदेवेदमि 
असद्ब्रह्मेति चे 
असङ्ग एव क्‌ 
असङ्गचिद्विभू 
असङ्गायाश्चितेबं 
असङ्गोऽहं चिदा 


श्री पञ्चदशी मीमांसां 


( ५३२ ) 
एलो ० अ 
५३ असन्दिग्धाविप 
२०५० असाधारण मा 
४० अधाध्य: कस्यचि 
१२८ अस्ति कूटस्थ इ 
२३२ अस्ति तावत्स्वयं 
२८ अस्ति ब्रह्मेति चे 
६५ अस्ति भुस्तत्व शू 
१३३ अस्तु बोधोऽपरो 
६५ अस्ति वोऽनुजिघृ 
१६ अस्त्येवोपासक 
४५ अस्थूलादेनिषे 
१६१ अस्पर्शं योगो ना 
११५ अस्मिन्कल्पे मनु 
२४ अस्मिन्कल्पेञ्श्वमे 
२३ अस्मिनद्राऽपि जी 
२६ अस्य सत्त्वमस 
२३ अस्याः श्रुतेरभि 
५७ अस्वतन्त्रा हि मा 
७५ अहङ्कारगते 
२५ अहङ्कारचिदा 
७० अहङ्कारं धियं 
२२१ अहङ्कारः प्रभुः 
१०० अहुन्तास्वत्वयो 
१३ अहन्तां ममतां 


श्लो७ 


अंथ पश्चदशी दप्रकरणस्थश्लोका द्यच रणप्रती कानां अका रादिवर्णाच्नुक्रमणिका 


अहन्त्वाद्धियतां 
अहँ प्रत्ययवी 
अहं ब्रहोति वा 
अहं ब्रह्मोत्यनु 
अहं मनुष्य इ 
अहं मनुष्य इत्या 
अहं वृत्तिरिदं व्‌ 
अहंवृत्तो चिद 
अहमर्थपरि 
अहमस्मीत्यहं 
अहमित्यभिमन्ता 
अहोपुज्यमहो 
अहो पुण्य-फलि 
अहो शास्त्रमहो 


आ 


आकाशादिस्वदे 
आकाशेऽष्येवमा 
आगामि प्रतिब 
आग्नहाद्‌ ब्रह्मवि 
आज्ञाया भीतिहे 
आतपाभातलो 
आत्मतत्त्वं न जा 


श्लो० 


४१ 
1७१ 
दऽ 
५१ 
२६२ 
४८ 
७० 


१५० 
२०४ 
१८६ 


( दरेरे ) 


अहो शास्त्रमहो 
अन्तवं हिर्वास 
अन्तर्मृखाऽहमि 
अन्तर्मृलोध आ[० 
न्तर्य॑मयती 
अन्तर्यामिणमा 
अन्तःकरणत 
अन्तःकरण सं 
न्तःकरण सं 
अन्तःकरण सा 
अन्तः स्था धीः सहै 
अन्त्यप्रत्ययतो 
अन्धः सन्नप्यनं 
आशागुहीतेर्भा 


आ 


आत्मधीरेव वि 
आत्मनो$न्यं प्रियं 
आत्मनो मनसा 
आत्म ब्रह्म विचा 
आत्मभेदो जग 
आत्मा कतम इ 
आत्मादेहादिभि 
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१२२ 


आ 


आत्मानं चेद्विजा 
आत्मानं चेद्विजा 
आत्मानं चेद्विजा 
आत्मानंदोक्तरी 
आत्मानुकल्याद 
आत्मा प्रेयास्भ्रियः 
आत्मा ब्रह्म ति वा 
आत्माभासस्य जी 
आत्माभासाश्च या 
आत्माभिमुखधी 
आत्मार्थत्वेन स 
आत्मा वा इदभि 
आत्मा वा इदभि 
आत्मा शेष उपे 
आत्माऽस्तवङ्गतो 
आदावविद्यया 
आदिमध्यावसा 
आदो मनस्तद 
आयें रन्धादयो 
आद्यो विकार आ 
आद्यो विकारं आ 
आनन्दमय ई 
आनन्दमयको 
आतन्दमयाव 


१४ 
१४ 


७ sb 


श्रो प्रदशी मोमांसी 


(SRY) ) 
इलो ० आ 
१ आनन्दरूपः सर्वा 
5६ आनदस्त्रिविधो 
प्‌ आनन्द ब्रह्मणो 
११ आनन्डादिभिर 
२४ आनन्दादेविधे 
५५ आनन्दादेव त 
भऽ आनन्दादेव भू 
११ आनुकूल्ये हृष 
२६ आपात दृष्टित 
४४ आपातरमणी 
३० आप्तोपदेशं वि 
आमाक्ष उदित 
६ आभास ब्रह्मणी 
५२ आभाउहीनया 
१०४ आरव्धर्केमेणि 
२८१ आरब्धकमं नाना 
६२ आरम्भवादिनः 
२१ आरम्भत्रादिती 
७७ अ।रम्भी परिणा 
६० आरोपितस्य दू 
६७ आलस्यश्रान्तितं 
१४८ आलम्बनतया 
4० आविर्भावतिरों 
२१२ आविर्भावयति 


अथ पञ्चदशी प्रक रणस्थश्लोकाथ्चचरणप्रतीकानांअकारादिवर्णाऽनुक्रमणिका 


आ 


आवत्तपापनु 
आस्तामेतद्यत्र 


आस्तां दुस्ताकिकेः 


ङ्‌ 


इन्द्रजालमिदं 
इच्छाद्वेषप्रय 
इतिन्यायेक स 
इति वातिना 
इति वातिक का 
इति वेदवचः 
इति शेवपुरा 
इति श्रृतिस्मृति 
इति श्रृत्यनुसा 
इतोऽप्यतिशयं 
इत्यभिप्रेत्य भो 
इत्यदिभिरुपा 
इत्पादिभिस्त्रिभि 
इत्यादि श्रुतयः 
इत्यादि श्रुतयो 
इ्युक्त्वात दिशे 
इत्थ जागरणे 
हत्य झञात्याऽप्यसं 
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( ८३५ ) 


८७ 
१३२ 
२५७ 


आ 


आस्तांशास्त्र्स्यसि 


आहारा दित्यज 


ड्‌ 


इत्थं तत्त्वविवे 
इत्थं लोफिकदू 
इत्थं वात्रेयेस्तद 
इत्थं सच्तित्परा 
इत्थमन्योन्यता 
इदमंशं स्वतः 
इदयो ये विशे 
इदं गुण क्रिया 
इदं त्व रूप्यते 

इदं युक्तमिदं 
इदं रूपं तु म 
इदं रूप्यमिदं 
इदं सवं पुरा 
इदमग्रे सदे 
इदमंशश्च सत्य 
इमं कूटस्थ दी 
इयं संसाररच 
इयमात्मा परा 


G6 


इलो ० 


८० 


ड्‌ 


इषीकातृणतू 
इह वा मरणे 


ई 


ईक्षणा दिप्रवे 
ईक्षणादिप्रवे 
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मशकध्त्रनिम 
महतः परम 
महत्तमं विर 
महत्तरप्रया से 
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माण्ड्क्यतापनी 
मातापित्रोवंध 


श्री पथ्म्यदशी मीमाँसा 


(३४४ ) 
एलो ० म 
२७ मातुर्नामाभिनि 
२ माधुर्यादिस्वभा 
६७ मा न भूवमह 
६८ मायाख्यायः काम 
११७ माया चेयं तमो 
१४४ माया त्वमेव नि 
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5० मायामयः प्रपं 
११६ मायामयत्वं भो 
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१८ मायांतु प्रकृति 
३८ मायिकोश्यंचिदा 
२० मायो सृजति वि 
५१ मायोपाधि जँग 
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विक्षिप्यते कदा० 
विक्षेपावृत्तिरू 
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विचाराज्जायते 
विचारितमलं 
विचार्याप्यापरो 
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६६ विद्वांश्‍्चेत्तादशाँ 
२६ विध्यभावान्न वा 
३६ विनाक्षोदक्षम' 
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प्र विपयंस्तो निदि 
६७ विपर्यस्तो निदि 
३३ विप्रक्षत्रादयो 
७५ विप्रक्षत्रियवि 
६५ वियदादेर्नाम 
३२ विरलत्वं व्यव 
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विष्ण्वाद्य॒त्तमदे 
विस्फुलिङ्गायथा 
विस्मयेकशरी 
वीरयेस्मैष स्वभा 
वृक्षस्य स्वगतो 
बृत्त मस्तु तदा 
बृत्तिष्वेतासु स 
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२१६ वेदवाक्यानि ने 
२३४ वेदान्त विज्ञान 
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५७ व्यक्ता व्यक्ते तदा 
११७ व्यक्तीनां नियमो 
२ व्यक्ते नष्टेऽपि ना 
७ व्यक्त्यनुल्ले रवमा 
१३६ व्यञजको वा यथा 
१४५ व्यज्यन्ते ह्यान्तरा 
२० व्पवहारो लौकि 
५६ व्यवहारों लोकि 
णू व्याचक्षतां ते शा 
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व्याचक्षतां ते शा 
व्याधयो धातुवै 
व्यासादेरपि सा 
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शकुनिः सूत्र व 
शक्तिःशक्तात्पृथ 
शक्तिरस्त्येशवरी 
शक्तेः कार्यानुमे 
शक्त्याधिक्ये जीवि 
श्यं जेतुं मनो 
शनेः शनेरूप 
शब्दस्पर्शादयो 
शब्दस्पशोँ रूप 
शब्दानेव पठ 
शमयत्योषधे 
शमद्य : श्रवणा 
शयाने पुरुषे 
शारवाभेदात्काम 
शापानुग्रहसा 
शास्त्राण्यधीत्य मे 
शास्त्रोक्तेनेव मा 
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२४ शोधितस्त्वंपदा 
&० शोषस्पशौँ गति 
१०० श्मश्रुकण्ट कवे 
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श्रो त्रियत्वा द्वे द 
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संसर्गो वा विशि 
संसारः परमा 
संसाराशक्तिचि 
संसार्यहं विबु 
स आत्मा सवगो 
सकृत्प्रत्यमा 
सकृदाप्तोपदे 
सगुणत्वमंपा 
सघटो न मुदो 
सच्चित्सुखात्मकं 
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सच्दानन्दरू 
सतो नावयवाः 
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सतोऽनुब्रृतिः स० 
सतोऽपि नामरू 
सतो विवेचिता 
सतो विवेचिते 
सतो व्योमतत्वमा 
सत्कमंपरिपा 
सत्तत्त्वमा श्रिता 
सत्ता चितिद्वंयं 
सत्ता चितिः सुखं 
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सदद्वैतं श्रुतं 
सदद्वेतात्यूथ 
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